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श्रीमद्विद्यारण्यस्वामिविरचितो 
बृहदारण्यकवार्तिकसारः 
[ द्वितीयो भागः ] 


मम. पण्डितश्रीहरिहरकृपालु्विवेदिविरचितेन हिन्दी भाषानुवादेन 


कुलपतेः डॉ. मण्डनमिश्रस्य प्रस्तावनया च समलङ्कृतः 


सम्पादकः 
आचार्यश्रीवाचस्पतिद्विवेदी 

आचार्योऽध्यक्षचरश्च, शिक्षाशास्त्रविभागस्य 

सम्पूर्णनन्दसंस्कृतविश्वविद्यालये, वाराणसी 


वाराणस्याम्‌ 
२०५५ तमे वैक्रमाब्दे १९२० तमे शकाब्दे १९९८ तमे खैस्ताब्दे 


अनुसन्धानप्रकाशनपरयवेक्षकः -- 
निदेशकः, अनुसन्धानसंस्थानस्य 
सम्पूर्णानन्द-संस्कृत-विश्वविद्यालये 
वाराणसी। 


[| 


प्रकाशकः -- 

डॉ. हरिश्चन्द्रमणित्रिपाठी 
निदेशक:, ग्रकाशनविभागस्य 
सम्पूर्णानन्द-संस्कृत-विश्वविद्यालये 
वाराणसी-२२१ ००२ 


फि 


प्राप्तिस्थानमू -- 

विक्रय-विभाग: 
सम्पूर्णानन्द-संस्कृत-विश्वविद्यालयस्य 
वाराणसी-२२१ ००२ 


छ 


प्रथमं संस्करणमू, १००० प्रतिरूपाणि 
मूल्यम्‌ : २५०.०० रूप्यकाणि 


ए 


मुद्रक: ¬ 

श्रीजी कम्प्यूटर प्रिण्टर्स 
नाटी इमली 
वाराणसी-२२१ ००२ 


प्रस्तावना 


महत: प्रमोदस्यायं विषयो यत्‌ श्रीविद्यारण्यस्वामिप्रणीतं बृहदारण्यक- 
वार्तिकसाराख्यं ग्रन्थरत्नं महामहोपाध्यायश्रीहरिहरकृपालुद्विवेदि- 
प्रणीतेन हिन्दीभाषानुवादेन विभूषितं सत्‌ सम्पूर्णानन्दसंस्कृतविश्वविद्यालयतः 
प्रकाश्यते। अन्थरत्नमिदं चतुर्षु भागेषु विभक्तमस्ति। तस्यायं. द्वितीयो भागो 
वेदान्तदर्शनरसिकानां विद्वद्वरेण्यानां करकमलयोः समुपाहरन्‌ मोमुदीति मे चेतः। 
जानन्त्येव वेदान्तशास्त्रविमर्शका विद्वांसो यत्किलास्य वृहदारण्यक- 
वार्तिकसारग्रन्थस्य रचयितारः स्वनामधन्याः सर्वतन्त्रस्वतन्त्रा: श्रीविद्यारण्य- 
स्वामिपादा: सन्ति। 


त्र्‍रयोदश-चर्तुदशखेष्टाब्दयोर्मध्ये लब्धजन्मानः श्रीविद्यारण्यस्वामिनो नहि 
केवलं वेदान्तशास्त्र एव स्वलेखनीं व्यापारयामासुः; अपि तु न्यायदर्शन- 
वैशेषिकदर्शन-साहित्यशास्त्रप्रभृतिष्वपि स्वकीयया वैपश्चित्या प्रकामं महत्त्वमवापु:, 
एतत्‌ प्रामाण्यं ख्यापयन्ति श्रीविद्यारण्यस्वामिपादैः प्रणीतानि वक्ष्यमाणानि 
ग्रन्थरत्नानि— 


१. पञ्चदशी, २. जीवन्मुक्तिविवेकः, ३. विवरणप्रमेयसङ्ग्रहः, ४. अनुभूति- 
प्रकाशः, ५. वृहदारण्यकवार्तिकसारः, ६. उपनिषद्दीपिका, ७. सङ्गीतसारः, 
८. पणाशरमाधवः, कालमाधवः, १०. जैमिनीयन्यायमालाविस्तरः, १२. माधवीय- 
धातुवृत्तिः, १२. सूतसंहिताटीका, १३. शङ्करदिग्विजयः। 


बृहदारण्यकवार्तिकसाराख्यो अन्थो बृहदारण्यकोपनिषदमवलम्बते। 


एवमेवायं बृहदारण्यकवार्तिकसारः पद्यमय: स्वकीयप्रसादगुणसम्पन्नः सन्‌ 
चमत्करोति चेतांसि मनीषिणाम्‌। पद्यमये सम्पू्णेऽस्मिन्‌ ग्रन्थे वृहदारण्यकोपनिषद 
एवं व्याख्याऽकारि श्रीविद्यारण्यस्वामिभिर्यया व्याख्यया सम्पूर्णमुपनिषद्वाङमयं 
प्रतीकतयाऽवगन्तुं शक्यते। अत्र वार्तिकसारे महामुनिपतञ्जलिभाष्यवदेकतः 
प्रसादगुणगुम्फनं दृश्यते, पदानां नियोजने लालित्यं दृश्यते, अपरतश्च निगूढं 
भावगाम्भीर्यमपि लब्धुं शक्यते पदे पदे। 


(२) 


हिन्दी- भाषानुवादकर्ता म.म. श्रीहरिहरकृपालुमहाशय: 

बृहदारण्यकवार्तिकसारस्य हिन्दी-व्याख्यानुवादकर्तार॒ सर्वतन्त्रस्वतन्चं 
पारदधान॑ महामहोपाध्यायश्रीहरिहरकृपालुद्विवेदिनं सम्प्राप्य निश्चप्रचं धन्यधन्या जाता 
सुरगवी। प्रायशो दृश्यते यद्‌ ये शास्त्रपारद्श्वानो भवन्ति, तेषु कतिपय एव ग्रन्थ- 
रचनाधर्मितामूरीकुर्वन्तिः किन्तु सोऽयं श्रीद्विवेदिमहाशयो यथा तत्तच्छास्त्रेषु 
शास्त्राथेु चानन्यतमां स्थितिमवाप, तथैव तत्तच्छास्त्रमनन्थनिर्माणपरायणो5पि 
दृश्यते। व्याकरणमहाभाष्यकर्तृणामियमुक्तिः साधु चारितार्थ्यं बिभर्ति श्रीद्विवेदि- 
महाभागस्य विषये 


“चतुर्विधा विद्योपयुक्ता भवति-आगमनकालेन, स्वाध्यायकालेन, 
प्रवचनकालेन, व्यवहारकालेन च''। 


इमामुक्तिं चरितार्थयन्‌ श्रीद्विवेदिमहाशयः स्तात्मीकृतं विद्यानिष्यन्दं छात्रेषु 
विद्वत्सु क्वचिद्‌ वितरन्‌ दृश्यते, क्वचिच्छास्त्रार्थेषु विजयश्रियं संवृण्वन्‌ दृश्यते, 
क्वचिच्च तततच्छास्त्रनिगूढानि तत्त्वानि स्फोरयन्‌ वाऽवलोक्यते। 

सम्पूर्णे बृहदारण्यकवार्तिकसारग्रनथे इयमेव व्याख्यानपद्धतिरङ्गीकृता 
श्रीद्विवेदिमहाशयेन। 

सुविश्रुतभारतीयमनीषिषु महामहोपाध्यायपण्डितश्रीहरिहरकृपालुद्विवेदि- 
महाभागस्य  सम्माननीयं स्थानमस्ति। अमुष्याप्रतिहतप्रखरप्रतिभाप्रभापुञ्जेन 
सुरभारती विमलालङ्कृतिशालिनीव व्यद्योतत, भारतोभव्यगुरुता च 
गौरवातिशयमभजत। द्विवेदिमहोदयस्य विद्वत्तोल्लसद्गभीरवाक्पाटवमनुभवन्ती 
विद्वन्मण्डनमण्डली नैकवारमाश्चर्यचकिता5भवत्‌। व्याकरण-न्याय-साहित्य-वेदान्त- 
साङ्कय-योगादिशास्त्रपारङ्गतमिममाचार्यप्रवरमवाप्य नूनममरभारती धन्या। यथैत- 
स्यान्तरिकज्योतीराशिना विहारविबुधवाग्विलासा: प्राकाश्यन्त, तथैव तदीयप्रगाढ- 
पाण्डित्यराजत्सर्वदिक्प्रसारितप्रतिभया प्रभाविता वाराणसेयसंस्कृतविद्वन्मण्डली 
सम्मानमेभ्य: प्रायच्छत्‌। $ 93 

अस्य स्वाभाविकसरलस्नेहमहीरुहशीतलच्छायान्ते विश्राम्यतामधीतिनां 

क हम स्म। संस्कृतशास्त्रपाण्डित्येन सहैव तद्विद्याविहित- 
ऽप्येतस्मिन्‌ व्यराजत। नैतावदेव, संस्कृतसाहित्य- 
विकासाय प्रारब्धासु नवीनयोजनास्वपि सार्थकमस्य विशिष्टमवदानमभवत्‌। एतस्य 
सुदृढसिद्धान्तः औढपाण्डित्यञ्च प्रत्येक क्षेत्रेषु निर्भीकतामस्मै प्रादात| अस्य 


(३) 


काशीनिवाससमये संस्कृतसाहित्यविकासाय वाराणस्यां यावन्ति कार्याणि, यावत्यश्च 
योजनाः समपद्यन्त समस्तेषु तेषु तदीयो विशिष्टयोग आसीत्‌। अयं तावद्‌ 
वाराणसेयगौरवोन्नतविदवद्विभूतीनां तादृशमन्यतममास्पदं भजते, यदीयशाश्वतयशः- 
प्रकाशेन विश्वविश्रुताऽस्ति वाराणसी। सर्वथा किलेदृङ्महानुभावप्रसङ्गे -- 


जायन्ते किल गुणिनः, केचित्केचन गुणोज्ज्वला भुवने। 
राजन्ते पुनरन्ये, गुणिगणगीतामरोल्लसद्यशसः।। 
एवंविधा सूत्तिश्चारितार्थ्यमेति। 


अयमत्र मणिकाञ्चनसंयोगो यदस्य बृहदारण्यकवार्तिकसारस्य 
सहिन्दीभाषानुवादस्य सम्पादका म.म. श्रीहरिहरकृपालुद्विवेदिमहाशयानां पौत्राः, 
रा्ट्रपतिपुरस्कारसम्मानितानां पण्डितश्री्रहमदततद्विवेदिमहोदयानां पुत्रा आचार्य- 
श्रीवाचस्पतिद्विवेदिमहोदया अस्मिन्‌ विश्वविद्यालये शिक्षाशास्त्रविभागाध्यक्षपदं 
विभूष्य ग्राप्तावकाशाः सततं सुरगवीं सेवमानाः काश्यां विराजन्ते। 
विद्वद्भिेभिर्नवनवोन्मेषशालिप्रज्ञाविभूषितैर्बहुपरिश्रम्यास्य॒ ग्रन्थरत्नस्य सम्पादनं 
पाठशोधनं परिशिष्टादिनिर्माणं च व्यधायि। एवंविधं वैदिकवाङ्मयावलम्बि ग्रन्थ- 
रत्नं मनीषिणां करकमलयोः समुपाहरन्‌ काशीपतिं श्रीविश्वेश्वरं प्रार्थये यदिदं 
अन्थरत्नं नानाशास्त्रविश्लेषणपरायणेभ्यो विद्वद्भ्यः श्रेयसे स्यादिति। 

अतोऽत्र नानाशास्त्रविचक्षणेभ्यः सर्वविद्यापारङ्गमेभ्यो महामहोपाध्याय- 
श्रीहरिहरकृपालुद्विवेदिमहोदयेभ्यः सादरं प्रणामाञ्जलिमुपायनीकरोमि। तदन्वस्य 
ग्रन्थस्य सम्पादकेभ्यः शिक्षाशास्त्रमरमज्ञेभ्यो नानाशास्त्रसिकेभ्य्च आचार्य- 
श्रीवाचस्मतिद्विवेदिमहोदयेभ्यः सबहुमानं साधुवादमुपहरामि। ग्रन्थस्यास्य शीघ्रतया 
सौष्ठवपूर्णप्रकाशनार्थ प्रकाशनविभागीयनिदेशकान्‌ डॉ. हरिश्चन्द्रमणित्रिपाठिनः, 
अथ च इईक्ष्यशोधकं डॉ. हरिवंशकुमारपाण्डेयं सस्नेहं धन्यवादैराशीर्वादैश्च 
संवर्द्धयामि। एवमेवास्य ग्रन्थस्य मुद्रणे दत्तावधानाय 'श्रीजी-कम्प्यूटर-प्रिन्टर्स'- 
सञ्चालकाय श्रीअनूपकुमारनागरमहोदयाय ससाधुवादमाशीर्वादं वितनोमि। 


Coen, 
oi />&न पि 
वाराणस्याम्‌ ~ मण्डनमिश्रः ` 
वसन्तपञ्चम्याम्‌, कुलपतिः 

वि.सं. २०५५ सम्पूर्णानन्दसंस्कृतविश्वविद्यालयस्य * 


भूमिका 


उपनिषदों का प्रतिपाद्य विषय आत्मविद्या है। उनमें बृहदारण्यकोपनिषद्‌ का 
महत्त्व सर्वाधिक है। वृहदारण्यकवार्तिकसार का प्रथम भाग वृहदारण्यकवार्तिक का 
“उपोद्घात” है जिसमें अनुबन्थचतुष्टय अर्थात्‌ अधिकारि-परीक्षा, सम्बन्ध-परीक्षा 
प्रामाण्य-परीक्षा एवं प्रमेय-परीक्षा पर विस्तृत विवेचन प्रस्तुत किया गया है। 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌ का विस्तृत व्याख्यान द्वितीय भाग से प्रारम्भ होता है, जिसे 
श्रुति के नाम से अभिहित किया गया है। बृहदारण्यकोपनिषद्‌ की साक्षात्‌ व्याख्या 
भाष्य है, जिसे भगवत्पाद शंकराचार्य ने लिखा है। भाष्य की तात्पर्य-व्याख्या 
वार्तिक है, जिसे आचार्य सुरेश्वराचार्य ने चौबीस हजार कारिकाओं में लिखा है। 
वार्तिक के गहन एवं अत्यन्त विस्तृत होने के कारण आचार्य विद्यारण्य मुनि 
ने वार्तिकसार नाम की संक्षेप में व्याख्या प्रस्तुत की है। परम्परा से यह 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌ का ही व्याख्यान है। 


बृहदारण्यकोपनिषद्‌ का परिचय 
आचार्य विद्यारण्य मुनि प्रारम्भ में ही कहते हैं- 


“बृहदारण्यक-व्याख्यां कर्तुमादावुदीरितः। 
उपोद्घातोऽथ तात्पर्यात्‌ तद्‌ व्याख्यारभ्यते स्फुटा''1। (१।१।१) 


बृहदारण्यक का निर्वचन करते हुए लिखा है 
''अरण्ये अनूच्यमानमारण्यकम्‌'' 
“आरण्यान्‌. मनुष्ये” पाणिनि के इस सूत्र से वुञ्‌ प्रत्यय हुआ है। 


इस प्रकार आरण्यक शब्द निष्पन्न हुआ। 'बृहच्च तदारण्यकं च' इस व्युत्पत्ति 
से बृहदारण्यक शब्द बना है। अन्य उपनिषदों से शब्द एवं अर्थ में बड़ा होने 
के कारण यह बृहत्‌ है। अरण्य में कहे जाने के कारण यह आरण्यक है। 

बृहदारण्यकोपनिषद्‌ यजुर्वेद के अन्तिम ब्राह्मण, शतपथ ब्राह्मण से सम्बद्ध 
है। व्याख्याकार के अनुसार गृहस्थाश्रम में विहित श्रौत और स्मार्त कमों के 
अनुष्ठान से जिनका चित्त निर्मल हो चुका है, वे वन में जाकर वैखानस आश्म 
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में प्रविष्ट होकर यथाविधि श्रवण मनन आदि करते हैं। उन्हीं को ब्रह्मविद्या प्राप्त 
होती है। 


अरण्याध्ययनादेतदारण्यकमुदीर्यते । 
बृहत्त्वाद्‌ ग्रन्थतो5 थच्चि बृहदारण्यकं मतम्‌ ।। (बृ.वा.सा., १॥२) 


बृहदारण्यकोपनिषद्‌ के तीन काण्ड है। प्रथम मधुकाण्ड, द्वितीय 
याज्ञवल्क्यकाण्ड एवं तृतीय खिलकाण्ड है। 


मधुकाण्ड में उपदेश, द्वितीय काण्ड में उपपत्ति एवं तृतीय काण्ड में उपासना 
है। इस क्रम से तीनों अध्यायों के तीन कार्य प्रधान कहे गये हैं। मधुकाण्ड में 
चार अध्याय हैं, उनमें दो अध्याय में प्रवर्ज्या नामक कर्म कहा गया है। उसमें 
आत्मतत्त्व का निरूपण नहीं है। उपासना रूप कर्म अरण्य में यथाविधि होता है। 
इसीलिए अरण्य के साहचर्य से उनका भी निरूपण किया गया है। 


अश्व-ब्राह्मण 


प्रथम अध्याय के प्रथम ब्राह्मण को अश्वव्राह्मण कहा गया है; क्योंकि इसमें 
अश्वमेध यज्ञ और उसके श्रुत्युक्त उपासना के समान फल का निर्देश किया 
गया है। शङ्का होती है--जो अश्वमेध यज्ञ के अधिकारी नहीं हैं, वे इसका ज्ञान 
प्राप्त क्यों करेंगे? 


निराकरण करते हुए बताया गया है कि जो अश्वमेध यज्ञ के अधिकारी 
नहीं हैं, वे अपने शरीर को ही अश्व मानकर तत्‌ तत्‌ अङ्गं में प्रकृत उपासना 
करें, तो उन्हें भी ब्रह्मलोक-प्राप्तिरप फल मिलता है। “तरति ब्रह्महत्यां 
योऽश्वमेधेन यजते य ठ चैनमेवं वेद” अथवा “पापं तितीर्षुरश्चमेधं तदुपास्ति वा 
कुर्यात्‌” यद्यपि इस वाक्य में ब्रह्मलोक की प्राप्तिरूप फल का निर्देश नहीं है, 
फिर भी निष्पापता का फल ब्रह्मलोक की प्राप्ति अन्यत्र निर्दिष्ट है। “निर्धूत- 
पापास्ते यान्ति ब्रह्मलोकमनामयम्‌”। 


उपासना की स्वतन्त्रता से कर्म के अनधिकारी ब्राह्मणादि भी मन से अपने 
शरीर को अश्व मानकर विराट्‌ रूप से ध्यान कर सकते हैं। अर्थात्‌ जिन दृष्टियों 
का अश्च के अङ्गं में विधान है, वे दृष्टियाँ अश्व रूप से कल्पित अपने शरीर 
के अङ्गां में करनी चाहिए। 
> प्रतीकोपासना--इस तरह की उपासना शास्त्र में प्रतीकोपासना कही जाती 
हैं। मध्यम आलम्बन में उत्कृष्ट का आरोप कर जो उपासना की जाती है, उसे 
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संपदुपासना भी कहते हैं। यद्यपि आरोपित ज्ञान वास्तविक नहीं होता, फिर भी 
सादृश्य का वैशिष्ट्य रहता ही है। चक्षु में सूर्य को दृष्टि कही गयी है; क्योंकि 
सूर्य के समान चक्षु भी तेजस है। उसका देवता भी सूर्य है “आदित्यथक्षुर्भूत्वा 
अक्षिणी प्राविशत्‌”। प्राण में वायु दृष्टि है; क्योंकि प्राण वायुतत्त्व ही है, उससे 
भिन्न नहीं। खुले हुए अश्च मुख में अग्नि को दृष्टि करनी चाहिए। अग्नि और 
वैश्वानर दूसरे के पर्याय हैं। “अग्निवैश्वानरो वहिः” ऐसा 'अमरकोष” है। 
अग्निवांग्‌ भूत्वा मुखं प्राविशत्‌ इस श्रुति के अनुसार मुख का देवता अग्नि 
है। इसलिए मुख में अग्नि की दृष्टि का विधान है। संवत्सर अर्थात्‌ बारह अथवा 
मलमास होने पर तेरह मास वाले वर्ष की दृष्टि आत्मा में करनी चाहिए। जैसे 
काल के अवयव मास पक्ष और दिन आदि संवत्सर के अवयव हैं, वैसे ही 
हस्त पाद आदि उसके शरीर हैं। पृष्ठ में चुलोक की, उदर में अन्तरिक्ष की 
एवं अश्व के खुर में पृथ्वी की दृष्टि करनी चाहिए। इस प्रकार अश्व के विभिन्न 
अङ्गों को प्रतीक मान कर उपासना का विधान है। 


हय, अर्वा और अश्व ये अश्व जातिविशेष के वाचक हैं। हय नामक अश्व 
देवताओं का, अर्वा गन्थवो का और अश्व मनुष्यों का वाहन है। अश्व की उत्पत्ति 
समुद्र से होती है। अप्सु योनिर्वा अश्वः इस श्रुति से अश्व का कारण समुद्र 
है। समुद्र की व्युत्पत्ति है-- “समुत्पद्य भूतानि द्रवन्ति अस्मिन्‌ इति समुद्रः, 
परमात्मा। अश्व का बन्धु भी समुद्र ही है। बन्ध्यते अस्मिनिति बन्धुः। 

इसलिए अश्व का विशेष महत्त्व होने के कारण प्रतीकोपासना के लिए अश्व 
चुना गया। 

द्वितीय ब्राह्मण 

` अग्नि ब्रह्मण 

द्वितीय ब्राह्मण को अग्नि कहा गया है। अग्नि की उपासना की प्रशंसा 
की गयी है। आग्नि के सम्बन्ध में प्रमुखता से विचार किये जाने के कारण 
इसे अग्नि ब्राह्मण कहा गया है। हीन प्रतीक में उत्कृष्टदृष्टि करना प्रतीक 
उपासना है। अतः अनङ्गाश्रय दृष्टि उद्गीथ आदि कर्माङ्ग में करनी चाहिए। इससे 
अङ्ग का संस्कार 'होता है। सिर आदि में उपा की दृष्टि करनी चाहिए। उषा 
में सिर की दृष्टि नहीं। विराट्‌ की उपासना प्रतीकोपासना ही है, जैसे शालिग्राम 
में विष्णु की उपासना। दर 
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अहंग्रह 

प्रतोकोपासना में अहंग्रह अर्थात्‌ “यह मैं” मानना ठीक है या नहीं? अन्य 
आश्रय के प्रत्यय का अन्य आश्रय में निःक्षेप प्रतीक कहलाता है। 'तं यथा 
यथोपासते तदेव भवति’ इत्यादि वाक्यों से उपासक पुरुष जिस-जिस देवता को 
उपासना करता है, वह उस-उस देवलोक को प्राप्त होता है। जहाँ उपास्य स्वरूप 
आप्ति से अतिरिक्त फल है, वहाँ अहंग्रह नहीं करना चाहिए। जहाँ उपासना 
का फल उपास्य स्वरूप को प्राप्ति ही है, वहाँ प्रतीक में अहंग्रह करना आवश्यक 
है। अहंग्रह पर विस्तार से विवेचन किया गया है। 


अश्वमेध का घोड़ा जैसे वर्षपर्यन्त स्वच्छन्द रूप से विचरने के लिए छोड़ा 
जाता है, वैसे हो अपने शरीर को स्वच्छन्द मुक्त अश्व के समान मानकर वर्ष 
के वाद अपनी आत्मा के लिए मैं अपने शरीर रूपी अश्व का आलम्भन करता 
हुँ, ऐसा चिन्तन करे। इस प्रकार अश्वमेध यज्ञ दो प्रकार का है-कायिक और 
मानसिक। 


अग्निं की उत्पत्ति 


प्रथम यज्ञ वह है, जो वाह्य अश्व और अग्नि द्वारा शरीर क्रिया से 
यागात्मक रूप में किया जाता है। दूसरा यज्ञ वह है जो वाह्य अश्व और अग्नि 
निरपेक्ष केवल मानसिक कल्पित अश्च और अग्नि के द्वारा मानसिक क्रियात्मक 
यज्ञ होता है। अग्नि की प्रशंसा (अर्थवाद) के दो तात्पर्य हैं, एक महातात्पर्य 
दूसरा अवान्तर तात्पर्य। महातात्पर्यं अग्नि को प्रशंसा में है। अवान्तर तात्पर्य 
अग्नि को उत्पत्ति में है। आग्नि को उत्पत्ति महान्‌ और पवित्र कारण से हुई 
है, इसलिए पवित्र होने से अग्नि उपास्य है। वृहदारण्यकोपनिषद्‌ के अनुसार 
अग्नि का दूसरा नाम अर्क भी है। अर्‌ (अर्च) और क के संयुक्त होने पर 
“अर्क” शब्द बनता है। पूजा (अर्च) और जल का भी सम्बन्ध श्रुति ने स्पष्ट 
कहा है “कं शिरोजलमाख्यातम्‌” इस कोश से और “क” ब्रह्म इत्यादि श्रुति 
से क शब्द सुख और जल दोनों का वाचक है। इसलिए अपनी प्रशंसा के 
समय अग्नि, सुख और जल दोनों हुए। इस प्रकार जो अग्नि में अर्कत्व जानता 
है, अर्थात्‌ इस नाम से उक्त अग्नि की उपासना करता हैं, उसको अवश्य 
ही सुख होता है। इसलिए द्वितीय ब्राह्मण को अग्नि ब्राह्मण कहा गया है। 


शेस अकार अव्याकृत-प्रपश्नविशिष्ट मूलकारण ब्रह्म के संकल्प के अनन्तर 
अपञ्चीकृत आकाश आदि पाँच भूत हुए। वे ही सूत्र भी कहे जाते है। उसके 
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बाद अपञ्चीकृत-पञ्च भूतोपाधिक हिरण्यगर्भ हुए। उनसे अण्ड, अण्ड से विराट्‌ 
और विराद्‌ से समस्त सृष्टि हुई। हिरण्यगर्भ से विराट्‌ रूप अग्नि उत्पन्न हुई। 
मृत्यु विज्ञान 

इस जगत्‌ में जब नामरूपात्मक कोई वस्तु नहीं थी, तो क्या शून्य ही 
था? बौद्ध कहते हैं, “मैवेह किञ्चन विमतं जगत्‌ प्राणसद्‌, उत्पाद्यमानत्वात्‌ यतनवं 
तन्नैवं यथा परमते ब्रह्म” यह जगत्‌ अनुमान से प्राग्‌ अवस्था में वस्तुतः शून्य 
ही था, ऐसा बौद्ध मानते हैं। 


बेदान्तदर्शन इसके विपरीत है, वे इसे ठीक नहीं मानते। श्रुति ने स्वयं 
कहा है “मृत्युनैवेदमावृतम्‌'” अर्थात्‌ यह सृष्टि मृत्यु से आवृत थी। इसका तात्पर्य 
हुआ आवृत पदार्थ का कोई आवरक था। इस तरह कार्यं और कारण की सत्ता 
कही गयी। यदि उस अवस्था में कुछ नहीं था, शून्य था, तो श्रुति ने यह 
कैसे कहा--यह मृत्यु से आवृत था! इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि जगत्‌ था, 
किन्तु आवृत होने से प्रतीत नहीं होता था। जैसे तिल में तैल है, किन्तु आवृत 
होने से प्रतीत नहीं होता, उसी तरह श्रुति कहती है कि यह जगत्‌ मृत्यु से 
आवृत्त था। यह दृश्य निखिल प्रपञ्च मृत्यु नामक कारक से आवृत था, यह 
कहना तभी ठीक हो सकता है, जब प्राग्‌ अवस्था में कार्य जगत्‌ रहे, अन्यथा 
कर्म का अभाव होने से यदि आवरणीय पदार्थ ही नहीं रहेगा, तो आवरण 
किसका होगा? वन्ध्यापुत्र आकाश पुष्प से ढका था” ऐसा प्रयोग नहीं हो 
सकता। इसलिए कोई न कोई पदार्थ था, जो मृत्यु से ढका था। 


यहाँ शंका होती है कि मृत्यु जगत्‌ का नाशक है, कारण नहीं है। अतः 
उसे जगत्‌ का आवरण कैसे कह सकते है? इसका समाधान देते हुए कहते 
हैं कि यहाँ मृत्यु शब्द से जगत्‌ कारण अशनाद्युपलक्षित अनभिव्यक्त नामरूप 
प्रत्यक्षायोग्य अपञ्चीकृत पञ्चमहाभूतावस्थातिरिक्त मायारूप साभास ही विवक्षित 
है। जैसे पिण्डावस्थापन्न मृत्तिका से घट आवृत रहता है और उसी से अभिव्यक्त 
होता है, वैसे ही सब कार्य उक्त हिरण्यगर्भावस्थ अज्ञात सत्व का सत्तामात्रस्वरूप 
ब्रह्म से आवृत्त है और उसी से आविर्भूत होता है। वह सकल कार्य के संहार 
का हेतु है, इसलिए मृत्यु कहा जाता है। 

तदनन्तर कार्यकारणभाव पर विस्तृत विवेचन किया गया है। घट और 
मृत्तिका एवं पिण्ड के उदाहरण से कार्यकारणभाव स्पष्ट करने का प्रयास किया 
गया है। सत्कार्यवाद, असत्कार्यवाद आदि दर्शन के विभिन्न वादों का गहन 
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विवेचन है। कारक जैसे दण्ड, ज्ञापक जैसे प्रदीप आदि के विषय में सत्‌ 
कार्यवादियों के मत का विस्तार से विवेचन किया गया है। 


नैयायिक जिसे उत्पत्ति कहते हैं, वेदान्ती उसे अभिव्यक्ति कहते हैं। निष्कर्ष 
रूप से सत्कार्यवाद को स्वीकार किया गया है। उत्पत्ति से पूर्व भी कार्य सत 
है, किन्तु आवृत्त होने से दृष्टि गोचर नहीं होता। यही सिद्धान्त समीचीन प्रतीत 
होता है। उत्तर प्रत्युत्तर के क्रम में यह स्पष्ट किया गया है कि यह जगत्‌ 
भावात्मक ही है। 


सत्कार्यवाद एवं असत्कार्यवाद--श्रुत भी कहती है, “सदैव सो इद- 
मग्रमासीत्‌” अर्थात्‌ यह जगत भावात्मक है। वादी के प्रश्न का उत्तर न देकर 
उसके प्रति स्वयं प्रश्‍न करना अप्राप्तकाल नामक निग्रह स्थान कहा जाता है। 
अत: पूर्व प्रश्‍न का उत्तर देने के बाद ही प्रश्‍न करना चाहिए। इस प्रकार वादी 
प्रतिवादी के बीच शङ्का समाधान का क्रम चलता रहता है। जो लोग कारण 
को सत्‌ कहते हैं और कारक को उत्पत्ति से पूर्व असत्‌ मानते हैं, उनके मत 
में कार्य और कारण का अभेद नहीं बन सकता। उनका यह मत “सर्व खलु 
इदं ब्रह्म” “नेह नानास्ति किञ्चन” तत्त्वमसि” आदि श्रुतिवाक्यों के विरुद्ध है। 
इस प्रकार श्रुति का तात्पर्य अद्वैत में ही है। समस्त कार्य ब्रह्म से ही उत्पन्न 
हुआ है, ब्रह्म ही में स्थित है और उसी में लीन होता है। इसका तात्पर्य है 
कि ब्रह्म ही समस्त संसार का निमित्त एवं उपादान कारण है। 
कारण एवं कार्य 

कारणस्वरूप ही कार्य है अतिरिक्त नहीं है। कारण सदा सत्‌ है, इसके 
सम्पूर्ण कार्य अर्थात्‌ घट पट आदि अपनी अपनी उत्पत्ति से पूर्व भी सत्‌ 
ही हें, असत्‌ नहीं, किन्तु पूर्वावस्था से उत्पन्नावस्था में अर्थात्‌ 
अनभिव्यक्तावस्था से अभिव्यक्तावस्था में अन्तर केवल इतना ही है कि पूर्व 
अवस्था में कार्य सत्‌ कारण से आवृत था। अत: उसका कोई नाम रूप का 


विधान नहीं किया जा सकता। यह तो उत्पत्ति के बाद ही होता है। यही 
दोनों में अन्तर है। 


निष्कर्षतः कहा जा सकता है कि जितने कार्य देखे जाते हैं, वे सभी 
अविद्या के परिणाम हैं। अज्ञान के द्वारा ही ब्रह्म भी उत्पादक और नाशक कहा 
जाता है। वस्तुत: उदासीन ब्रह्म भी न उत्पादक है और न नाशक। वह तो 
स्वयं असंग है; क्योंकि “असंगो रूपं पुरुषः” श्रुति ऐसा कहती है। 
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यहाँ शंका होती है कि 'मैं दुःखी हूँ, मैं सुखी हूँ” यह प्रतीति आत्मा 
में कैसे होती है? समाधान देते हैं कि आत्मतत्त्व की अज्ञान दशा में जो 
प्रतीतियाँ होती हैं, वे वस्तुतत्त्व का भासक नहीं है, जैसे निद्रा काल में स्वप्न। 
यथार्थ वस्तु विषयक नहीं होता, किन्तु कल्पित वस्तुविषयक होता है उसी प्रकार 
जागृत काल में जो घट पट आदि विषयों का बोध होता है, वह सद्‌ विषय 
के साथ ही परमार्थ विषयक नहीं है। आत्मतत्त्व के अज्ञान के उच्छेद से जब 
यथार्थ बोध होता है, तब उन विषयों का भान नहीं होता। “कः कं पश्येत्‌'” 
यह श्रुति सिद्ध करती है कि द्वैत परमार्थ सत्‌ नहीं है। इसके बाद मन के सम्बन्ध 
में विस्तृत विवेचन किया गया है। मन और वाग्‌ के सम्बन्ध से प्रजापति की 
उत्पत्ति हुई। ज्ञान कर्म और भावना सृष्टि के हेतु बने। सृष्टिप्रक्रिया का सविस्तार 
विवेचन द्वितीय ब्राह्मण में उपलब्ध है। 


तृतीय ब्राह्मण 


तृतीय ब्राह्मण का नाम उद्गीथ ब्राह्मण है। उत्‌ शब्द का अर्थ उसम्भकत्व 
और गीथ शब्द का याग अर्थ है। इन दोनों का उपसर्जनतया प्राण से सम्बन्ध 
है। इसलिए प्राण को उद्गीथ कहा जाता है। 


प्रथम एवं द्वितीय ब्राह्मण से “ज्ञान सहित कर्म का फल संसार ही है अधिक 
नहीं है” यह कहा। तृतीय ब्राह्मण में ज्ञान और कर्म उद्भावक जो प्राण है, 
उसके स्वरूप का निरूपण करते हैं। हिरण्यगर्भ की प्राप्ति के लिए शुद्धि आदि 
गुण से युक्त प्राण की उपासना का निरूपण किया जाता है। 


प्राण--देवताओं ने उद्गीथ कर्म अर्थात्‌ विशिष्ट मन्त्र जप द्वारा असुरों 
पर विजय पायी। इसका विवेचन इस तृतीय ब्राह्मण में होने के कारण तृतीय 
ब्राह्मण को इस नाम से कहा गया। प्रजापति की देवता एवं असुर दोनों सन्तान 
हैं। शास्त्रजन्य ज्ञान कर्म से भावित वागादि वृत्तियाँ देवता हैं। वे ही वृत्तियाँ 
स्वाभाविक कर्म ज्ञान से भावित होने पर असुर का स्वरूप धारण कर लेती 
हें। 'असुषु स्वेषु रमन्त इति 'असुराः' इस व्युत्पत्ति से स्पष्ट है कि आसुरी वृत्ति 
में स्वार्थ प्रधान है। इन दोनों में प्रतिस्पर्धा होने लगी। देवों का लक्ष्य उच्चत्तम 
प्रजापतित्व की प्राप्ति है। दूसरी ओर असुरों का लक्ष्य ऐन्द्रिय सुखोपभोग से 
तात्कालिक सुख की प्राप्ति है। अपने पिता को दोनों प्रसन्न रखना चाहते हैं। 
देवता देव भाव प्राप्ति को उत्कर्ष मानते हैं। असुर लोग स्थावरान्त गति को 
ही उत्कर्ष मानते हैं। केवल साधन में ही मतभेद था। असुर लोग पिता जी 
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को वर्तमान समय में क्षण भर भी दुःखी नहीं देखना चाहते थे, अपितु सतत 
विषयानन्द से प्रमुदित देखना चाहते थे और देवता चाहते थे कि साधनावस्था 
में चाहे कितना भी क्लेश क्यों न हो, उनको सहकर सदा सुखमय देवभाव 
को प्राप्ति करनी चाहिए। इसी से दोनों में स्पर्धा हुयो। 


देवताओं की संख्या कम थी, असुरं की अधिक। इसलिए देवताओं की 
पराजय अधिक होती थी। अतः देवताओं ने उद्गीथ कर्म (विशेष प्रकार का 
मन्त्र जप) के द्वारा असुरों पर विजय पायी। देवों ने विभिन्न इन्द्रियों को भी 
उद्गात कर्म करने को कहा। उन्होंने उद्गात तो किया किन्तु केवल देवतार्थ 
उद्गान न कर अपने स्वार्थ के लिए भी किया। अतः असुरों ने स्वविषयासङ्ग 
लक्षण पाप से उसको विद्ध किया। अतः इन्द्रियाँ वैदिक कर्म से पराङमुख हो 
गयी। देवताओं ने समस्त इन्द्रियों की निन्दा की। इन्द्रियों से निराश होकर 
देवताओं ने प्राण से कहा। 


असुर प्राण को भो पाप से बिद्ध करने पहुँचे, पर प्राण पर उनका कोई 
असर न हुआ। पत्थर के ऊपर फेकें गए ढेले के समान स्वयं असुर ही चूर 
चूर हो गये। 

असुरो से अपराजित हिरण्यगर्भ देवता के तीन रूप हुये, जिसका नाम 
है अपास्य, आङ्गिरस एवं दूर। तीनों नामों की अलग अलग विशेषतायें हैं। 
प्राण आस्य (मुख) के मध्य में है। अत: प्राण का आस्य यह नाम पड़ा-- 
'अयमास्ये अन्त:'। यद्यपि प्राण के समीप में ही विषयासङ्ग लक्षण दोष है पर 
यह आकाश के समान संसर्गी होने से मानो दूर ही है। 


मुख और नासिका इन दोनों के मध्य में प्राण संचारी है। पहिया में 
जैसे “अर” अर्पित रहते हैं, उसी प्रकार सकल भूत भौतिक पदार्थ प्राण 
में लीन होते हैं और उसी से उत्पन्न होते हैं। इसी से इसका नाम अपास्य 
पड़ा। इस नामकरण का एक कारण और भी है। प्राचीन काल में नैमिषारण्य 
वासी महर्षियों ने यज्ञ किया। अपास्य नामक ऋषि उद्गाता थे। उन्होंने 
अपास्य प्राण की आत्मस्थ रूप से उपासना की। इसीलिए इसका नाम 
अपास्य हुआ। 


अङ्गिरस 


आण अन्न के द्वारा समस्त इन्द्रियों का संरक्षण करता है) आँख में घी 
डालने से आँख का उपकार नहीं होता, किन्तु प्राणकर्तृक भक्षण से होता है। 
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भुक्तान्न का सूक्ष्म अंश नाड़ी द्वारा वागादि देवताओं को पुष्ट करता है। सभी 
अंगों को प्राण ही रस संचार करता है। अत: इसका नाम अङ्गिरस हुआ। जिन 
अंगों में प्राण का संचार नहीं होता, जो अंग प्राण संचार से शून्य हो जाते 
है, वे सूख जाते हैं। जिसमें प्राण का सम्बन्ध रहता है, वे नहीं सूखते। उक्त 
लौकिक अन्वय-व्यतिरेक से स्पष्ट है कि प्राण अंगो का रस है। इसलिए इसे 
अङ्गिरस कहा गया। 


इसका तीसरा नाम दूर है। “सा वा एषा देवता दूर नाम” इस सूक्ति से 
स्पष्ट है कि इस देवता में परम्परा से भी दोष का सम्बन्ध नहीं है। प्राण का 
सम्बन्ध कहीं से भी पाप से न होने के कारण इसका नाम दुर पड़ा। 


पाँच कर्मेन्द्रिय, पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच प्राण, बुद्धि और मन ये सतरह 
आत्मा के लिए कारण हैं। प्राण ऋक्‌, यजु एवं साम का भी आत्मा है। “वाक्‌ 
वै वृहति:” यह “वृहति:” शब्द से ऋक्‌ का, “वाग्‌ वै ब्रह्म” इससे यजु का, 
एवं “वाग्‌ वै साम” इससे साम का ग्रहण होता है। “सा” यह वाग्‌ का एवं 
“अम? यह प्राण का वाचक है। इस प्रकार हिरण्यगर्भ “क्रियाशक्ति” से प्राण 
एवं “ज्ञानशक्ति” से आत्मा कहे जाते हैं। 


प्राणोपासना 

उपासना के लिए प्राण ही उपादेय है, इन्द्रियाँ नहीं; क्योंकि इन्द्रियों का 
पतन हो गया था और इन्द्रियाँ प्राणाधीन ही हैं। प्राणोपासना के सम्बन्ध में 
कहा गया है कि अगली सृष्टि में जगत्‌ का सृष्टि कर्ता हुआ “मे हिरण्यगर्भ 
होऊ” इस भावना से युक्त होकर जो प्राणोपासक निरन्तर प्राण की उपासना 
करता है; वह भावी सृष्टि में अवश्य हिरण्यगर्भ होता है और भविष्य में वैसी 
रचना करता है, इसी को सायुज्य मुक्ति कहते हैं। पाप की निवृत्ति भी उपासना 
का अवान्तर फल है। 

प्रधान प्राणोपासना का दो फल है। एक ऐहिक अर्थात्‌ इसी भूलोक में 
और वर्तमान शरीर से ही भोगने योग्य! दूसरा आमुष्मिक जो लोकान्तर में 
शरीरान्तर से उपभोग के योग्य होता है। ये दोनों फल ऐहिक एवं आमुष्मिक 
प्रधान प्राणोपासना के फल हैं। पहले दो मन्त्र से ऐहिक और तृतीय मन्त्र से 
आमुष्मिक फल दिखाये गए हैं। ये तीनों मन्त्र हे 

, “असतो मा सद्गमय, तमसो मा ज्योतिर्गमय, मृत्योर्मा अमृतं गमय'' 

श्रुति द्वारा की गयी व्याख्या के अनुसार “मृत्युर्वा असत्‌'” स्वाभाविक कर्म और 
ज्ञान ये दोनों मृत्यु कहे जाते हैं। स्वाभाविक कर्म और ज्ञान से मृत्यु का ळी 
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फल होता है। इनसे अमृत फल की आशा नहीं रखनी चाहिए। अत: 'असतो 
मा सद्गमय' का अर्थ हुआ- असत्य से स्वाभाविक ज्ञानकर्म से मुझको सत्य 
अर्थात्‌ सच्छास्त्रीय कर्म ज्ञान में पहुँचाइए। अर्थात्‌ देवत्व के सांधन आत्मज्ञान 
को प्राप्त कराइए, मुझको अमरत्व प्राप्त कराइए। 


द्वितीय मन्त्र अर्थात्‌ 'तमसो मा ज्योतिर्गमय' का अर्थ है अज्ञान से मुझे 
हटाकर प्रकाश में ले चलो। 'मृत्युर्वे तम:' अज्ञान आवरक होने से तम कहा 
जाता है। जैसे तम घटादि का आवरक है, वैसे अज्ञान भी आवरक है। गीता 
में भगवान्‌ ने कहा है-- 


अज्ञानेनावृतं ज्ञानं तेन मुह्यन्ति जन्तवः। (५।१५) 


तौसरा मन्त्र है “मृत्योर्मा अमृतं गमय”-मृत्यु से मुझे अमर करो। तम 
स्वयं मृत्यु रूप न होने पर भी मृत्यु का हेतु है। इसलिए मृत्यु कहा जाता 
है। ज्योतिरूप अमृत तम से विपरीत है। इसलिए प्रकाशात्मक होने से मृत्यु 
से विपरीत अमृत नाम का है। इसका निष्कर्ष यह हुआ कि हमें प्रजापति देव 
भाव को प्राप्त करओ। उपर्युक्त तीनों वेदमन्त्र लोक में अत्यधिक प्रसिद्ध हैं 
मनुष्य का चरम लक्ष्य इसमें प्रतिबिम्बित है। मनुष्य में वह शक्ति है, जिससे 
वह अमरत्व देवत्व को आप्त कर सकता है। मनुष्य की प्रवृत्ति जब तक 


स्वाभाविक ज्ञान कर्म की ओर होगी, तव तक वह अमरत्व को प्राप्त नहीं कर . 
। 


इन्द्रिय और प्राण 


प्राण और इन्द्रिय के परस्पर सम्बन्ध से बड़ा ही उपयोगी निष्कर्ष है। 
वागादि इन्द्रियाँ स्वनिर्वाह के लिए प्राण को घेर कर बैठ गयीं। उन्होंने कहा 
कि हमारी स्थिति आपके अधीन है। प्राण ने कहा कि मैं आप लोगों का पूर्ण 
पालन करूँगा और वह सबका पूर्ण पालन करता है। उसी प्रकार प्राणोपासक 


के समीप उसके बन्धु वर्ग उक्त संकल्प कर बैठ जाँय तो उपासक स्वज्ञाति- 
मात्र का प्राणवत्‌ पोषण कर सकता है। 


प्राणोपासक देवभाव को प्राप्त करता है। 'भावनोपचयात्‌” यह कहा है। 
अर्थात्‌ जिस भावना से वह शरीर त्याग करता है, उसे वह प्राप्त करता है। 
गीता का वचन है -- 
यं यं वापि स्मरन्‌ भावं त्यजत्यन्ते कलेवरम्‌। 


तं तमेवैति कौन्तेय सदा वदूभावभावितः।। (८।६) 
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श्रुति भी कहती है 
यथा क्रतुरस्मिन्‌ लोके पुरुषो भवति तथेतःप्रेत। 
इससे प्राणोपासक को देव भाव की प्राप्ति होती है। 


देवासुर की आख्यायिका का तात्पर्य देवासुर संग्राम में नहीं है, किन्तु इस 
आख्यायिका से इन्द्रियाँ क्यों पाप से बिद्ध हुई? और प्राण क्यों नहीं हुआ, 
इसका उत्तर समझ में आ जाता है। इसी में आख्यायिका का तात्पर्य है। देव 
वृत्तियाँ चाहती हैं कि प्राण के उपासक को और असुर वृत्तियाँ चाहती हैं कि 
इस उपासक को नीचे गिराते गिराते स्थावर योनि तक पहुँचायें। यही परस्पर 
स्पर्धा का मूल कारण है। जिस समय शास्त्र से प्रकाशित ज्ञान कर्मानुरूप दैवी 
चित्तवृत्ति होतो है, उस समय समस्त असुरों का वल नष्ट होता है। यही देवताओं 
की विजय है। यहाँ शङ्का होती है कि हिरण्यगर्भ और हम लोगों में यदि लिङ्ग 
एवं शरीर समान हैं, तो वे सत्यसंकल्प और हम असत्यसंकल्प क्यों माने जाते 
हैं? हम लोग भी सत्यसंकल्प क्यों नहीं हुए इसका समाधान भी देते हुए कहा 
गया है कि मनुष्य और पशु की जिहा तो समान है, फिर वाणी समान क्यों 
नहीं? इसलिए मनुष्य और पशु में जो भेद है, वही हिरण्यगर्भ और मनुष्य 
में है। पुनः शङ्का होती है कि यदि यह अन्तर बना ही रहेगा, तो उपदेश और 
उपासना से क्या लाभ है? इसका निराकरण करते हुए कहते हँ कि तोता, 
मैना आदि पक्षी भी मनुष्य वाणी का अभ्यास कर लेते है, उसी तरह मनुष्य 
योगाभ्यास द्वारा हिरण्यगर्भ के समान सत्यसंकल्प हो सकता है। 
शरीर एवं आत्मा 

शरीर और आत्मा के सम्बन्ध को भी स्पष्ट रूप से प्रतिपादित किया गया 
है। चिदात्मा के व्यवहार के लिए उपाधि स्वरूप लिङ्ग एवं देह की कल्पना 
की गयी। देव, असुर, नर, तिर्यक्‌ आदि रूप से आत्मा का ही अनेक विध 
व्यवहार लोक तथा शास्त्र में देखते हैं। आत्मा कूटस्थ एकरस होने से स्वभावत: 
विरुद्ध विविध व्यवहार का विषय नहीं हो सकता। इसलिए उपाधि को कल्पना 
की गयी। जैसे आकाश सर्वत्र सम है, किन्तु घट, मठ आदि के भेद से 
घटाकाश मठाकाश आदि विलक्षण व्यवहार होता है, उसी तरह आत्मा का भी 
विविध व्यवहार होता है। 

ब्रह्म की देह से लेकर कीड़े-मकोड़े के शरीर में आत्मा एकरस ही हे। 
भेद उपाधि मात्र का है, उपाधेय का नहीं। देह, इन्द्रिय, मन, प्राण, विराट्‌, 
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सूत्र, ईश और शक्ति--ये आठों अवस्थायें चिदेकरस प्रज्ञानन आत्मा की ही 
हैं। अज्ञान का नाश होने पर आत्मतत्त्व ही अवशिष्ट रहता है। जैसे प्रदीपादि 
के प्रकाश द्वारा रज्जुत्व का साक्षात्कार होने पर रज्जुतत्त्व का अज्ञान एवं उसमें 
कल्पित सर्प की निवृत्ति होती है और केवल रज्जु ही अवशिष्ट रहता है उसी 
प्रकार अज्ञान के नष्ट होने पर आत्मज्ञान होता है। 


विधियों की इस ब्राह्मण में विशिष्ट चर्चा की गयी है। अपूर्वविधि, नियम- 
विधि और परिसंख्याविधि। अत्यन्त अप्राप्त की प्रापक अपूर्वविधि है, जैसे 
“अग्निहोत्रं जुहुयात्‌ स्वर्गकाम:” यहाँ अग्निहोत्र में स्वर्गसाधनत्व प्रामाणान्तर से 
सर्वथा अप्राप्त है, इसलिए इसका प्रापक यही वचन है। अतः 'अग्निहोत्रम्‌? 
इत्यादि अपूर्वविधि है। 


“ब्रोहोनावहन्ति” यह नियमविधि है। पक्ष में अप्राप्त की प्रापक नियम विधि 
कहलाती है। धान से चावल दो प्रकार से निकाला जा सकता है। कूटकर अथवा 
नख से। अवघात से ही तण्डुलं की निष्पत्ति करनी चाहिए, अन्यथा अपूर्व 
की उत्पत्ति नहीं होगी। 


तत्र और अन्यत्र अर्थात्‌ दोनो पक्षं में प्राप्ति हो तो परिसंख्या है। जैसे 
“पञ्च पञ्च नखाः भक्ष्याः” पञ्चनखेतर का भक्षण नहीं करना चाहिए। इस अर्थ 
में इस वचन का तात्पर्य है, पञ्चनख के भक्षण में नहीं। अन्यथा पञ्चनख के 
अभक्षण से प्रत्यवाय की आपत्ति होगी। ब्रह्मवेत्ता के लिए कौन सी विधि समुचित 
होगी, इसका विशद विवेचन किया गया है। $ 


चतुर्थ ब्राह्मण 

चतुर्थ ब्राह्मण का नाम “पुरुषविध ब्राह्मण है। नाम से ही स्पष्ट है कि 
इसमें पुरुष एवं विभिन्न प्रकार के सृष्टि सम्बन्धी विचार किये गये हैं। आत्म 
शब्द का अर्थ यहाँ अजापति है, जो प्रथम शरीरधारी अण्ड से उत्पन्न हुआ है। 
उस प्रजापति शरीर से अविभक्त आत्मा हो था। अन्य शरीरों की उत्पत्ति से 
पूर्व पुरुषाकार मस्तक हाथ पैर आदि से युक्त विराट्‌ ही था। उस प्रथम उत्पन्न 
विराद्‌ ने “मैं कौन हुँ' ऐसा सोचा। पूर्व जन्म के संस्कार वश उसे ज्ञान हुआ 
कि “मैं प्रजापति हूँ, मै सर्वात्मा हूँ”। पूर्व जन्म के संस्कार वश प्रजापति ने 
अपने शरीर को पहले “अहम्‌” कहा था। इसलिए उसका नाम अहम्‌ हो गया। 
श्रुति भी कहती है “तस्योपनिषद्‌ अहम्‌!” कारण शरीर प्रजापति में अहम्‌ ऐसा 
व्यवहार हुआ हे, इसलिए आज भी प्रजापति के कार्यभूत प्राणियों में ऐसा 
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व्यवहार देखा जाता है। प्रजापति ने स्वयं के अज्ञान से उत्पन्न हुए अपने विराट्‌ 
रूप को देखकर एवं किसी दूसरी वस्तु को न देखते हुए “अहमस्मि” ऐसा 
कहा। बहुत जन्मों में किये गये सभी पापों का नाश कर वह विराट्‌ हुआ। 
इसी तरह अन्य पुरुष भी सभी पापों को नष्ट करके विराट्‌ हो सकते हैं। 


वह प्रजापति जो प्रथम शरीरधारी पुरुषाकार कहा गया है, हम लोगों की 
तरह ही भयाक्रान्त हो गया। उसने विचार किया कि मुझसे भिन्न, अर्थात्‌ प्रजापति 
शरीर को छोड़कर कोई अन्य प्रतिद्वन्द्वी वस्तु तो है नहीं। मैं स्वयं आत्मा हुँ। 
आत्मा के नाश का कोई कारण तो है नहीं, फिर मैं किससे भयभीत हो रहा 
हूँ? इस यथार्थ आत्मदर्शन से प्रजापति का भय नष्ट हो गया। प्रजापति के 
भय का कारण तो अविद्या ही थी। 


तात्पर्य है कि भय प्रतिद्वन्द्वी अन्य वस्तु के होने पर ही हो सकता है। 
“द्वितीयाद्‌ वै भयं भवति” जैसे ही उसे ब्रह्म रूप से एकत्व का दर्शन होता 
है, अविनाशी आत्मतत्त्व का ज्ञान होता है, उसका भय नष्ट हो जाता है। “तत्र 
को मोह: कः शोकः एकत्वमनुपश्यतः” अनात्मज्ञ होने से ही विराट्‌ भयभीत 
हो गया। 

निष्कर्ष यह है कि अविद्या जन्य भयादि की निवृत्ति के लिए ब्रह्मविद्या 
के अतिरिक्त कोई दूसरा पदार्थ नहीं है। इसलिए ज्ञान से ही विराद्‌ का भय 
नष्ट हुआ। यदि यह कहें कि प्रजापति को यह ज्ञान जन्मान्तर के अभ्यास के 
संस्कारों से उत्पन्न हुआ है, तो यथार्थ ज्ञान को सर्वथा निरर्थकता हो जाएगी। 
जब पूर्वजन्म में प्राप्त हुई विद्या ने भी प्रजापति के अज्ञान को दग्ध नहीं किया, 
इससे उसे विराट्‌ देह स्वीकार करना पड़ा, तब हम लोगों की आत्मविद्या अज्ञान 
को कैसे नष्ट कर सकती है? उत्तर देते हैं कि पुण्यों के पुओं के महान्‌ परिणाम 
से विराद्‌ का पद उसे प्राप्त हुआ। इसलिए गुरु, शास्त्र आदि के विना स्वतः 
ही प्रजापति को ज्ञान उत्पन्न हुआ। 


भगवत्पाद शंकराचार्य ने इस पर विचार करते समय भाष्य में कहा कि 
'पूर्वजन्म में पूर्ण आत्मज्ञान होने के कारण प्रजापति भयमुक्त हुआ'। इस कथन 
का अर्थ है कि यदि पूर्व जन्म में पूर्ण आत्मज्ञान प्राप्त होने पर भी वह भयाक्रान्त 
हो गया, अर्थात्‌ ज्ञानवान्‌ होने पर भी मुक्त नही हुआ, तब तो यही कहना 
होगा कि ज्ञान से मुक्ति सम्भव नहीं है। इसका उत्तर देते हुए भगवत्पाद ने 
कहा कि शास्त्रादि से आध्यात्मिक ज्ञान के विना भी शरीर एवं मन की शुद्धता 
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के कारण उसे आत्मज्ञान हुआ। इसलिए पूर्व जन्मार्जित शुभ कार्यों की सहायता 
से आत्मज्ञान हो सकता है, किसी को तप से और किसी को उपासना से। 


आचार्य गिरि ने इसको व्याख्या करते हुए कहा कि जैसे मध्याह्कालीन 
सूर्य भी बादल से ढक जाने पर प्रकाश नहीं देता एवं उस बाधा के मिट जाने 
पर प्रकाश देता है, उसो तरह अविद्या से आच्छन्न आत्मा के कारण ज्ञान प्राप्त 
नहीं होता। अविद्या के नाश के बाद ही आत्मज्ञान होता है। अविद्या के नाश 
के विभिन्न कारण हो सकते हैं। 


यहाँ यह भी ज्ञातव्य है कि अन्य सम्मदायों के अनुसार देवता एवं दानव 
दोनों प्रजापति की सन्तान हैं, इसलिए मनुष्य दोनों प्रवृत्तियों को साथ लेकर 
जन्म लेता है, किन्तु वेदान्तदर्शन के अनुसार जोव ब्रह्म का अंश है, इसलिए 
सभी में ब्रह्म की शुद्धता है। समत्व बुद्धि प्राप्त हो जाने पर सभी में ब्रह्मवत्‌ 
शुद्धता प्राप्त हो जाती है। समत्व बुद्धि प्राप्त हो जाने पर सभी द्वन्द्व मिट जाते 


हैं। अतः व्यक्ति देवत्व को प्राप्त कर सकता है। उसकी मूल प्रकृति शुद्ध चैतन्य 
स्वरूप ही है। 


ज्ञान से आत्मा के अज्ञान का नाश हो चुका था। तब भी प्रजापति को 
'अरति' हुई। इष्ट पदार्थ के संयोग से होने वाली क्रीडा को रति कहते हैं। 
इस प्रकार की क्रीड़ा से युक्त पुरुष को इष्ट पदार्थ के वियोग से मन में जो 
व्याकुलता होती है, उसे अरति कहते हैं। प्रजापति अकेले होने के कारण रति 
विहीन था। अत; उसे अरति का कष्ट हुआ। उसने स्वयं को दो भागों में विभक्त 
किया, जिससे मनु पुरुष एवं शतरूपा वधू हुई। क्रमश: समस्त नाम रूपात्मक 
जगत्‌ में मनुष्य पशु पक्षी आदि की संरचना हुई। मनुष्यों में कर्तव्याकर्तव्य के 
आधार पर वर्ण विभाग हुआ। सृष्टि एवं वर्ण के सम्बन्ध में सविस्तार विवेचन 
किया गया है। वर्णाश्रमादिधर्मसृष्टि: कर्मार्थमीरिता”। 

निष्कर्ष यह हुआ कि हिरण्यगर्भ ही नानारूप में समस्त जीव में स्थित 
है। नामरूपात्मक भेद रहने पर भी स्वरूप की दृष्टि से एक है। जैसे उपाधि 
को दृष्टि से जीव है, किन्तु परमार्थत: वह परमात्मा है “तत्वमसि”। इसी सूक्ति 
वाक्य को आधार बनाकर वेदान्तदर्शन जीव से ब्रहात्व प्राप्ति का उपाय बताता 
ह। उसके अनुसार लोक मे आत्मा का अज्ञान ही अनर्थो का मूल है, दूसरा 
नहीं। इस प्रकार अपनी आत्मा को न जान कर वह संसार रूप अनर्थ को प्राप्त 
होता है। अविद्या की निवृत्ति कैसे होगी? इस पर विस्तार से विवेचन किया 
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गया है। अज्ञान के कारण नियमित कर्म भावना आदि अज्ञानी जीव को ही 
बिद्ध करते हैं, मुक्त को नहीं; क्योंकि उनके बन्धन का कारण अज्ञान नष्ट हो 
चुका होता है। “मै ब्रह्म हूँ” ऐसा ज्ञान न होने पर द्वैतभावना आती है। “मैं 
ब्रह्म हूँ” इस ज्ञान के होने पर अविद्या का नाश हो जाने से कहीं भेदज्ञान नहीं 
हो सकता। समस्त शास्त्र आत्मज्ञान का ही बोध कराते हैं। संसार का उच्छेद 
| ही आत्मज्ञान का फल है, इस भावना पर बल देते हैं। भोग को सिद्धि के 
लिए मनुष्यों की स्वतः ही प्रवृत्ति होती है, इसलिए भोग प्रधान शास्त्र अनुवाद 
मात्र ही है। उपनिषद्‌ का आरम्भ अज्ञान से उत्पन्न प्रम की निवृत्ति के लिए 
ही है। 


“दशमोऊसि”” इस वाक्य से उत्पन्न हुई यथार्थ ज्ञान की अग्नि की ज्वाला 
से दशम के अज्ञान को दग्ध कर 'दशमोऽसि' इस प्रकार दशम को जैसे देखता 
है, उसी तरह शास्त्रों के “तत्त्वमसि” आदि वाक्यों से उत्पन्न हुई ज्ञान रूपी 
अग्नि से आत्मा के अज्ञान और अज्ञान जन्य संसार को दग्ध कर अपनी 
एकात्मकता को जानता है। गुरु एवं शास्त्र आदि भ्रान्ति के निवारण में सहायक 
होते हैं। वे तो स्वयं आत्मा से आत्मा वाले हुए है। जब आत्मा के विना उनका 
स्वरूप ही नहीं रहता, तो वे आत्मा को कैसे सिद्ध कर सकते है? इसलिए 
वे अज्ञान की निवृत्ति में मात्र सहायता करते हैं। कभी-कभी प्रारब्ध कर्म ज्ञानी 
के चित्त को भी विकसित कर देते हैं। अनात्म वस्तु के ग्रहण में वह उद्योग 
करता है। वहाँ भी वह प्रत्यगात्मा के विना बाह्य विषय का बोध नहीं कर 
सकता। वेदान्त दर्शन निर्विशेष शुद्ध आत्मा का बोध कराता है। 


देहादि आगमापायी हैं, उनके अधिष्ठान आत्मा में ब्रह्म की कूटस्थता 
देखी जा सकती है। आत्मा ब्रह्म है; क्योंकि आत्मा का अपरोक्षतः धर्म ब्रह्म 
में सुना जाता है। “यत्‌ साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्म” इस श्रुति वाक्य से यह 
प्रमाणित होता है। देहादि के नष्ट होने पर एक आत्मा ही शेष रहता है। 
आत्मा का त्याग नहीं किया जा सकता। इसलिए आत्मा का अपलाप कौन 
कर सकता है। शून्यवादी भी जिस भाव से अभाव को जानते हैं; उस भाव 
के सद्भाव को कैसे हटा सकते हैं। क्‍योंकि अनुभव के विना शून्य की 
सिद्धि भी नहीं हो सकती। प्रस्तुत द्वितीय भाग में बृहदारण्यकोपनिषद्‌ के मूल 
की व्याख्या प्रारम्भ हुयी है। इस विवेचन में भी शैलीगत विशेषता पाठक 
को हठात्‌ अपनी ओर खाँचती है। व्याख्यान के छः प्रकार बृहदारण्यकोपनिषद्‌ 
में बताये गए हैं। 2 
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पदच्छेदः पदार्थोक्तिर्विग्रहो वाक्ययोजना। 
आक्षेपोऽथ समाधानं व्याख्यानं षड्विधं मतम्‌।। (१।४।८७०) 


उपर्युक्त षड्विध व्याख्यान का सविधि प्रयोग प्रस्तुत व्याख्या में किया गया 
है। प्रश्नोत्तर एवं वार्तालाप विधि की सशक्तता सर्वत्र देखी जा सकती है। 
“मालूम होता है कि आप नैयायिकों के कुचक्र में पड़ गये है” (पृष्ठ ६९९) 
इस प्रकार नैयायिकों पर उपहास करते हुए बात आगे बढ़ जाती है। “दुराग्रह 
से युक्त तर्क सिद्ध वैदिक मत को त्यागकर क्यों अपनी मूर्खता प्रकाशित करते 
हो” (पृ.६७९) आदि वाक्य वार्तालाप शैली के सजीव उदाहरण हैं। दर्शन का 
अत्यन्त गहन विषय भी मन में सहज रूप से उतरता चला जाता है। इस भाग 
में प्रथम अध्याय के चतुर्थ ब्राह्मण तक की व्याख्या प्रस्तुत है। 


इस द्वितीय भाग के अतिशीघ्र प्रकाशन में माननीय कुलपति डॉ. मण्डन 
मिश्र महोदय का विशेष योगदान है। बार-बार इन्होंने अपनी उत्कण्ठा व्यक्त 
करते हुए आदेश दिया कि संस्कृत वाड्मय के इस अलभ्य ग्रन्थ को विद्वज्जन 
के समक्ष यथाशीघ्र प्रस्तुत किया जाय। यह उनकी सदिच्छा का ही परिणाम 
है। हमारे पूज्य पितामह स्व. महामहोपाध्याय हरिहरकृपालु द्विवेदी को कृपा 
से इस द्वितीय भाग को प्रस्तुत करते हुए मुझे अपार हर्ष हो रहा है। 


सम्पूर्णानन्द संस्कृत विश्वविद्यालय के प्रकाशन विभाग के निदेशक 
डॉ.हरिश्न्द्रमणि त्रिपाठी के प्रति मैं व्यक्तिगत रूप से आभार प्रकट करता हूँ, 
जिन्होंने अपने अथक परिश्रम से सुन्दर प्रकाशन कर सुरभारती के कोष को 
समृद्ध बनाया है। श्रीजी मुद्रणालय के सञ्चालक श्री अनूप कुमार नागर विशेष 
बधाई के पात्र हैं; जिन्होने अल्प समय में इस महान्‌ ग्रन्थ का सुन्दर मुद्रण 
का कार्य सम्पन्न किया है। 


Re वाचस्पति द्विवेदी 

मकर संक्रान्ति पूर्व अध्यक्ष एवं संकायाध्यक्ष 
वि.सं. २०५५ ] आधुनिक ज्ञानविज्ञान संकाय 
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प्रथम बाहय ] मापाचुवादसहित ५८९ 


श्रुति! ॥ उपा वा अश्वस्य मेध्यस्य शिरः । सर्यत्रक्ुयोतः प्राणो च्याः 
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।उपा वा अझ्वस्य' इत्यादि । अश्वमेषके विज्ञानके लिए “उपा वा इत्यादि मन्त्र हे । 
पहले अखका विज्ञान कहते हैं, क्योंकि इस यागमें अन्यकी अपेक्षा अश्च ही प्रधान 
है । एक तो यागका नाम अश्वशब्दसे युक्त है अर्थात्‌ अश्वमेध यागका नाम है । 
प्रायः प्रधानसे ही व्यपदेश होता है। दूसरे अश्वका देवता प्रजापति है । 
प्रजापति सब देवताओंमें प्रधान दै, इसलिए अन्य अज्ञकी अपेक्षा अध दी 
प्रधान दै । अतः अश्वका विज्ञान कहते दैँ-जाह मुद्रतको ( अरुणोदय कालको ) 
उपा कहते हैं, यह लौकिक तथा शाखीय व्यवहारे परसिद्ध दै । इसीलिए प्रसिद्ध 
अर्थका परामश करनेवाले 'वे' निपातका श्रतिमें प्रयोग .है। अश्वके 
सिरमें उपाकालकी दृष्टि करनी चाहिए । जैसे शरीरके अवयबोमें सिर प्रधान 
है वैसे ही दिनके अवयवोंमें उषाकाळ प्रधान है, अतः प्राधान्यरूप साइइयसे 
अञ्चके सिरमें उपा काढकी दृष्टि उपासनाके किए विहित दै । 
शङ्का अथ्के अङ्गगें ही कारु आदिकी दृष्टि क्यों की जाती है! काळ 
आदिम अइवके अङ्गकी इष्टि ही क्यों न की जाय ! 
समाधान--अश् यागाङ्ग दै, अतः काळ आदिकी इष्टियोके द्वारा अश्वके 
अङ्गकी उपासनासे कर्मरेः अङ्गभूत द्रब्यका संस्कार होता हे । जिसका आगे 
उपयोग होगा। और काळ आद्िमें अश्वके अङ्गकी इटिसे यदि कार आदिका संस्कार 
माने, तो मी तो उनका कहीं उपयोग नहीं दै; कारण कि वे यागाङ्ग तो हैं नही, फिर 
उनके संछारकी कल्पना मी व्यथ ही है । दूसरा उत्तर यह है कि काळ, लोक, 
देवता आदिके आरोपसे अश्वम प्रजापतित्वका आरोप होता है। जैसे प्रजापति 
सर्वासक दै वैसे दी अश्व मी, सर्वोत्मक होनेसे, प्रजापतिस्वरूप दै। जैसे 
प्रतिमाने विष्णु आदिद्ृष्टि करनेसे विष्णु आदि देवताओंका आरोप होता है, 
चैसे ही उक्त अश्वर्ने तत-तत्‌ काळ आदिकी दृष्टि करनेसे प्रजापतित्वका 
आरोप होता दै, क्योंकि प्रजापति विवक्षित काठादि स्वरूप दी है। अश्वमेधका 
अधिकारी क्षत्रिय यदि अश्वमेध करता दो, तो अइ्वफे अञ्गोमें तत्‌-तत्‌ 
काढादिकी इष्टि करनेसे कर्म वीर्यवत्तर होगा । अनधिकारी ब्राहमण आदि 
और असंपन्न क्षत्रिय मी जो अश्वमेध नहीं कर सकते, वे मी यदि अउवमेध 
यश्ञके कामुक हों, तो केवळ उपासनामात्रसे उनको मी उक्त यज्ञका फल प्रात ददोगा । 


५५९० यहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 
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पर विशेषता यह है कि वे अपने शरीरको ही अइव मानें और अइाङ्गोमे जो 


दृष्टि बतलाई गई है उसे अपने अझोमें करें और अपनेको ही प्रजापति 
समझें । इससे प्रतिमाने देवताके समान अपनेमें मी प्रजापति हो जाता है । 
इस तरहकी उपासनाएँ शासते प्रतीकोपासनाएँ कराती हैं । मध्यम आएम्बनमें 
उत्कृष्टका आरोप कर जो उपासना की जाती है, उसको संपदुपासना मी कहते 
ह। .यद्यपि आरोपज्ञान वास्तविक नहीं होता, फिर मी ध्यानशब्दसे कहराने- 
बाडी उपासनाके लिए वस्तुतन्त्र ज्ञानकी अपेक्षा नहीं है । चक्षुमें सर्यकी 
दृष्टि इसलिए कही गई दै कि सूर्यके समान चक्षु मी तेजस है और उसका 
देवता मी सूर्य दै; क्योंकि 'आदितयश्शुर्भूतवा अक्षिणी प्राविशत्‌? यह श्रुति है । 
चरनस्वभावके साम्यसे प्राणमें वायुदृष्टि दै, क्‍योंकि वस्तुतः प्राण वायुतस्व 
ही है, अतिरिक्त नहीं है । ब्यात् अर्थात्‌ विश्वत अइव-मुखमें अभि इष्टिं करनी 
चाहिए । अग्नि और वैश्वानर ये दोनों शब्द एक दूसरे के पर्याय हैं । क्योंकि 
(अिवेश्वांनरो वहिः' ऐसा अमरकोश दै । दोनोंके कहनेक्ता अभिप्राय यह है 
कि अभियॉ दो प्रकारकी हँ--आश्रयवश अमेध्य और मेध्य । मेध्य अभिका ही 
ग्रहण करना चाहिए । अमेध्य अर्थात्‌ अपक मांस खानेवाछोंकी अभिका नहीं, 
और इसीलिए वैश्वानर विशेषण हे | 'अभिर्वागू भूवा सुखं प्राविशत्‌? इस 
अतिके अनुसार मुखका देवता अभि दै, इसलिए मुखमें अमिदृष्टिका विधान 
हे । संवत्सर याने बारह अथवा मलमास होनेपर तेरह मासवाले वर्षकी इटि 
सास्मामें-शरीरमें-करनी चाहिए । जैसे काळके अवयव मास, पक्ष और दिन 
आदिका शरीर संवत्सर है; वैसे ही हस्त, पाद आदि अवयवोंका समूह 
शरीर हे । भेषयंदेपामज्ञानामात्मा' इस श्रुतिमें शरीरके तासर्यसे आत्म- 
शढ्दका प्रयोग आया दै । 

शङ्का अन्य अङ्गकि सापेक्ष होनेसे ही मेध्य अश्वक ठाभ हो जायगा, 
फिर मेध्यस्य अइवस्य' यह कहने का क्या प्रयोजन ! 

समाधान- प्रयोजन यह है कि सब अङ्गोमें 'मेध्यस्य अशवस्य' इसका 
सम्बन्ध करना चाहिए । अन्यथा एकसे ही अर्थात्‌ समीपोश्चरित सिरमें ही उक्त 
सम्बन्ध अमीट है, यह सन्देह भी हो सकता है । इसकी निवृत्तिके लिए फिर 
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पाजस्यं दिशः पाथ अवान्तरदिशः पर्शव ऋतवोऽङ्गानि मासाभार्डमासाभ 


"केष्यस्य' इत्यादि कहा । इससे प्रत्येक अगम 'मिघ्यत्य अस्वस्य' इसका सम्बन्ध 
करना आवश्यक है । 


उद्भत्वसाम्यसे पमे युढोककी इष्टि करनी चाहिए। उद्रमै--पेटमे-- 
अन्तरिक्षकी--आकाशकी-दृष्टि करनी चाहिए, क्योकि दोनोंमें अवकाशकां 
साम्य है । 'पाजस्य' शाब्दमें जकारके स्थानमै दकारका वणेब्यत्ययसे 
पाठ किया गया है । “पादा असन्ते अस्मिन! इस व्युत्पत्तिसे पादासन॑ 
स्थान अर्थात्‌ खुरशञ्दसे छोकमें जो प्रसिद्ध है, उसका 'पाजत्य' से महण है । 
पादासन प्रथ्वीमें होता है, इस साइइयसे अइबके खुरमें एय्वीदृष्टि करनी चाहिए | 
पार्श्यमें--दोनों बगछोकि अवयबोमे--दिगूद्टि करनी चाहिए । 


शङ्का --पाइमै दो हैं और दिशाएँ चार दैं। एक समयमें दो पाशवॉमे 
दो ही दिशाओंका सम्बन्ध है, इसलिए चारों दिशाओंकी दृष्टि कैसे दोगी ! 


समाधान--अश्व जब पाङ्मुख रहता है, तो दक्षिण-उत्तर दिशाओंका 
पार्यके साथ सम्बन्ध रहता दे और जब पश्चिमामिमुख रहता है, तब भी 
उक्त दिशाओंका हा सम्बन्ध रदता दै; किन्तु जब उत्तराभिमुख या दक्षि- 
णामिमुख होता है, तब पूर्व-पश्चिम दिशाओंका मी पाइयेके साथ सम्बन्ध 
होता है, इसलिए विनिगमकामावसे पाईवैमे चारों दिद्याऑका सम्बन्ध 
होनेसे पामे दिग्दृष्टिका विधान दे । चारों दिशाओके साथ दो पार्श्वांके 
सम्बन्धका कारण अश्वका गमन है । 


पायक अस्थियोमें--पसलियोंमे-अवान्तर आग्नेयादि चार कोणोकी 
इष्टि करनी चाहिए । इसमें कारण दिक्सम्मन्ध ही दै, पाइवेमें दिकूसम्बन्ध 
है; अतः पाश्वीस्थियोमें कोणोंकी इष्टि विहित है। “ऋतवः बसन्तादयः पटू! 
(अं प्रतीकोड्वययव इस कोशसे अङ्गशब्द्र अवयवका मी वाचक है। अवयरवॉ- 
मै- हस्त, पाद आदिमे--ऋतुकी दृष्टि करनी चाहिए । ऋतुएँ जैसे संवत्सर 
की अवयव हैं, वैसे ही हस्तादि शरीरके अवयव हैं, इसलिए अवयवत्वसाधर्म्यसे 
हस्त आदिमे उक्त विधि दै । मास और अध मासकी--पक्षकी-- दृष्टि सन्थियोमे 
करनी चाहिए, वर्गोकि जोइ--प्-जेसे शरीरकी सन्धि हैं, वैसे दी संवस्सरफ़ी 
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पर्वाण्यहोरात्राणि प्रतिष्ठा नकषत्राण्यस्थीनि नभो मांसानि । उवध्य सिकताः 


मास सन्धि है, अतः सन्धित्वसाम्यसे पर्वोमें मासादिकी दृष्टि विहित दै । 'अहोरा- 
त्राणि’ विनिगमक न होनेसे अद्दोरात्रशब्दसे चारोंके-ब्रक्ष, देवता, पितर तथा 
मनुष्योके--भहोरात्र अमीष्ट हैं । 'चतुयुगसहस्ताणि त्रक्षणो दिनमुच्यते । तावत्परिमिता 
रात्रि इस अनुरोधसे चार हजार युगोंका ब्रझाका दिन होता हे और 
उतनी ही बड़ी रात्रि होती है । इस तरह आठ हजार युगोंका ब्रह्माका अहोरात्र 
होता है । उत्तरायय छः महीनॉका दिन और दक्षिणायन छः महीमोंकी 
रात्रि, यों एक वर्षका अहोरात्र देवताओंका होता हे । कृष्णपक्ष १५ दिनका एक 
दिन एवं शुक्लपक्ष १५ दिनोंकी एक रात्रि पितरोंकी होती है, इस प्रकार एक महीनेका 
अद्दोरात्र पितरोंका है और सूर्योदयसे लेकर सुर्यास्तपर्यन्त दिन और तूर्यास्तसे 
लेकर सूर्योदयपर्यन्त रात्रि मनुप्योंकी होती हे । इस क्रमसे २४ घण्टोंका 
अहोरात्र मनुप्योंका है । “प्रतितिष्ठति एभिः! इस व्युत्पत्तिसे प्रतिष्ठाशब्दका 
पाद अर्थ हे । दिन और रात्रि द्वारा कालात्मा प्रतिष्ठित होता हे और पाद 
द्वारा अश्व प्रतिष्ठित होता दै, अतः प्रतिष्ठासाधर्म्यसे पादमें अहोरात्रवुद्धिका 
निःश्षेप है। झुकृत्वसाधम्येसे अस्थियोंमें नक्षत्रदष्टि और मांसमें नभ अर्थात्‌ 
नमस्थ मेपइष्टि करनी चाहिए । नमसे यद्यपि आकाशका ही बोध होता है 
तथापि आकाशदष्टि उदरमें--पेटमें--कह चुके हैँ, इसलिए यहां आकाशस्थ मेघ 
ही उक्त पदसे विवक्षित हे । यद्यपि नभस्थ अनेक पदार्थ हैं तथापि 
मेघके साथ मांसका जैसा साम्य है वेसा दूसरोके साथ नहीं है, इसलिए 
मेघ ही विवक्षित हे अन्य पदार्थ नहीं । मेघ जैसे जढका सिञ्चन करता है वैसे 
ही मांस रुधिरका सिञ्चन करता दै । सिञ्चन करना दोनोंमे समान घर्म है, इसलिए . 
मांसमें मेघदष्टि विदित है। 'उवध्य' पेटमें आधा पचा हुआ चारा; इसमें सिकताकी -- 
बाढकी-हृष्टि करनी चाहिए । इन दोनोंमें साह्य हे--विरिरुष्टाबयवत्व अर्थात्‌ 
अलग अरुग अवयव | गुदादाब्दसे गुदाकी नाडियां विवक्षित हें । बहुवचनसे 
अनेक्रकी प्रतीति होती है, गुदा अनेक हैं नहीं । नाडीसे अतिरिक्त और मी पदार्थ 
हैं, उनका अहण क्यों नहीं किया जाता! इस श्काका समाधान यह है 
कि नाडियोके साथ नदियोंका स्यम्द्मानत्व साधर्म्य घटता है, दूसरोके साथ 
नहीं, नदियोसे जसे सतत जर बहता रहता है वैसे ही नाडियोसे रुधिर 
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सिन्धवो गुदा यहुच छोमानश्च पर्वता ओपधयथ वनस्पतयश्च लोमान्यु- 
दन्पूवाद्धो निम्लोचन्‌ जघनाद्धों यद्विजृम्भते तद्विधयोतते यद्विषूचुते तत्स्त- 
नयति यन्मेहति तद्॒पेति वागेवास्य वाक्‌ ॥ १ ॥ 
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अहता रहता दै, इसलिए अनेकत्व और स्यन्दमानत्व साधर्म्य नलियोमें दी 
घटता है, इसलिए गुदाकी नलियोंमें नदियोंकी इष्टि ही विवक्षित है अर्था- 
न्तरंकी नहीं। 'यक्च झ्ोमानश्व' हृदयकी दाहिनी तरफ नीचेकी ओर जो मांसखण्ड 
रहता है, वह यकृत्‌ कहरात। है और बाई बगल नीचेकी ओर जो मांसखण्ड रहता ह, 
वह कोमा ( हीहा ) कहा जाता है । इन दोनोंमें काठिन्य और उँचाईके साइइयसे 
पर्वतकी दृष्टि कही गई दै । जो फलके पाकसे नष्ट दो जाती हँ, वे औपधियां 
कहळाती है, जैसे म्रीहि, यव आदि “ओपध्यः फलपाकान्ताः' यह अमरकोश दै । 
जो बिना फूलके फली हैं, वे बनस्पतियां कहलाती है; 'तैरपुप्पाद बनस्पति” 
यह _ कोश दै, जैसे उदुम्बर आदि तथा गूडर आदि । छोटे केशे ओपधिदृष्ट 
और बड़े केशोंमें वनस्पतिदृष्टि करनी चाहिए। अकी नामिसे ऊपर 
आगमे मध्याहसे पूर्व उदयकाछमें आदित्यकी जो अवस्था होती है उस 
अवस्थासे युक्त आदित्यकी दृष्टि करनी चाहिए ! इन दोनोमे साधर्म्य है--- 
पूर्व । अश्‍वकी नाभिसे नीचे भागमें मध्याहके अनन्तरभावी आंदित्यकी दृष्टि 
करनी चाहिए, जो अवका मुखविदारण याने मुखविकाश है, उसमें विद्योतन- 
दृष्टि करनी चाहिए, जैसे मुखविजृम्भण मुखका विदारण करता है वैसे ही 
बिजली भी मेघका विदारण करती है, मुखविदारण और घनबिदारण दोनोंमें समान 
धर्म है। जो गात्रका--शरीरका--कम्पन है, उसमें स्तनित--मेथ --के शब्दकी 
दृष्टि करनी चादिए। “स्तनितं गर्जित मेघनिर्षेषे रसितादि च यह अमरकोश 
है। दोनोंमें शब्दत्व समान धर्म है | जो मूत्र करता हे, उसमें वृष्टिकी दृष्टि करनी 
ाहिए, क्‍योंकि दोनोंमें भूमिसेचन सामान्य धर्म है। अश्‍्वकी वाकूर्मे बाग, 
दृष्टि करनी चाहिए, यद्यपि 'कश्यन्तु मध्यमझ्वानां हेपा हेपा च निस्वनः 
इस अमरकोपसे थोड़ेके शठद्को हेपा अथवा हेपा कहते दें, इसलिए यहां मी 
हेपादिगें वागूका आरोप होना चाहिए । लेकिन यहां वागू हीमें वाग्हप्टिका 
विधान श्रतिने किया है, इसलिएं आरोपकी आवश्यकता नहीं है, अतः साइरप 
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कहनेकी मी जरूरत नहीं दै॥ १॥ 
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अही अश्व हल्ला प पव से योनी रात्र ँ तस्य पूरे समुद्रे योनी रात्रिरेनं 
पश्चान्महिमाउन्त्रजायत तस्यापरे समुद्रे योनिरेतौ वा अश्वं महिमानावमितः 


नीता." 555 
(अहर्वा' इत्यादि । अदवमेधयझसम्बन्थी घोड़ेके आगे और पीछे सोने 


और चॉदीके दो पात्र रवखे जाते हैं । तद्विषयक विज्ञानका इस मन्त्रसे प्रतिपादन 
है। “गर्ते हवनीयं द्रव्यमस्मिन्रिति अहः? इस व्युसत्तिसे अह एक यज्ञपात्रका 
नाम है। अश्‍वमेधसे पहले सोनेका पात्र अइवके आगे रक्खा जाता है, सुवण 
तेजस है, इसलिए सुवर्ण तथा दिनमें दीपि प्रसिद्ध है, इससे दोनोंमें साधम्य 
है। इसलिए महिमानामक सुवर्णपात्रमै भहईष्टि करनी चाहिए । 
शक्का--अदवमेघसे पहले जो महिमा नामक पात्र रक्खा जाता हे, उसकी 
यदि अहर्डष्टिसे उपासना की जाती दै, तो वह अइतके पीछे केसे कहा जा सकता 
है! दिन तो अश्वसे पहले दी दै 'महः अध्यमनु महिमा$न्वजायत' ऐसा कहने- 
समझनेसे यही प्रतीत होता है कि अश्वके बाद उसका अहः--मदिमानामक 
पात्र- हुआ, सो ठीक नहीं है, अहः के पीछे अश्‍वका जन्म है, यह कहना उचित हे | 
समाषान--अनुशव्दुका यहां 'पीछे' अर्थ नहीं है, किन्तु लक्षण अर्थ 
ह । जैसे--'इक्षमनु विद्योतते विद्युत यहांपर अनुशब्द वृक्षका लक्षक है, 
वैसे ही 'अश लक्षयित्वा अहः महिमाऽन्त्रजायतः यह विवक्षित है, इसलिए 
अनुशब्दका अर्थ लक्षण ही है, पश्चात्‌ ( पीछे ) अर्थ नहीं हे । अश्व प्रजापति- 
स्वरूप है, इसलिए उसको लक्षित कर 'अहःकी--महिमापात्रकी- प्रवृत्ति होती है, 
यह तालये दै । काळ, छोक और देवता स्वरूप प्रजापति अइवदृष्टिसे दृश्यमान 
होकर अहर्दृष्टिसे दृष्ट अहसे लक्षित होते हे, इस प्रकार अर्थ करनेसे 'अश्ब- 
मन्वजायत' यह श्रुति विरुद्ध नहीं होती। जिस रथानमें ग्रह रक्खा जाता 
है, उस स्थानका समुद्रहष्टिसे ध्यान करना चाहिए | स्थान और पूर्व समुद्रमे 
पेत्व सामान्यघर्म है । 'समुद्रे! यह सप्तमी प्रथमार्थक दै । 'व्यत्ययो बहुलम! 
से “समुद्रः इस अथेमें 'समुद्रे' यह छान्दस प्रयोग है । जैसे सोनेके उक्त पात्रगें 
अदृर्टिका विधान है, वैसे ही अश्ववधके बाद जो रजतका पात्र हवनीय 
रम्य रखनेके लिए रक्‍्खा जाता है, उसमें रात्रिदष्टि करनी चाहिए । इन 
दोनेंमें साइईय हे, जैसे चन्त्रपकाशसे रात्रिमै शुक्षरूपवत्ताकी प्रतीति दोती दै, 
जैसे दी चाँदीका पात्र स्वतः शुक्ष हे, इसलिए उक्त पात्रगें उक्त साहसे रात्रि- 
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सम्पभूवतुः | हयो भूत्वा देवानवहदाजी गन्ध्वौनर्वाऽसुरानश्षो महुष्यात््‌ 
समुद्र एवास्य बन्धुः सपुद्रो योनिः ॥ २॥ 
इत्युपनिपदि प्रथममदवत्राह्मणं समाप्तम्‌ । 
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दृष्टि युक्त दी दै, इस अहकी भी प्रजापतित्वरूप अस्वो लक्षित कर अइवके 


बधके अनन्तर प्रवृत्ति होती है; अतएव 'एने पश्चात्‌ महिमाञ्न्वजायत' यह 
थुतिनिर्देश है । यह पात्र जिस स्थानमें रक्खा जाता है, उस स्थानमें 
पश्चिम समुद्री दृष्टि करनी चाहिए, ये दोनों अह महिमानामक क्यों हः 
मइस्वगुणके योगसे उनमें महत्त्व हे । ये अइवकी विभूतियाँ हैं, जो सोने 
तथा चाँदीके उक्त पात्र आगे पीछे रक्खे जाते हैं । इस प्रकार अश्‍व महत्त्व- 
गुणयुक्त है । पुनर्वचन अश्वस्वुतिके लिए है, (यो मूत्वा' इत्यादि मी 
स्प॒ुस्यथ ही है। दय, अर्वा और अश्‍व ये शब्द अशवजातिविशेषके 
वाचक हैं । हयनामक अश्‍व देवताओंका वाहन दै, अवी गन्धर्वोंका वाहन है 
और अ मनुष्योंका वाहन दे । 

शङ्का--यह तो स्तुति नहीं है, क्योंकि वाइन दोना तो किसीके लिए 
शाध्य नहीं है । 

समाधान--ठीक है, जो अवाहन दै, वह वाइन होना' नहीं चाहता, 
किन्तु जो स्वाभावतः वाइन है, वह देवताओंका वाइन दोनेसे छाध्य क्यों 
नहीं होगा! "समुद्र एवाऽस्य योनिः’ 'समुत्पय भूतानि द्रवन्ति अस्मिन इति 
समुदरः--परमामा । सब भूर्वोकी उत्पत्ति और नाश परमात्मासे होते हे तथा 
सबका बन्धु मी “बन्ध्यते अस्मिन! इस ब्युपचिसे बन्धन-हेतु अर्थात्‌ स्थिति- 
हेतु परमात्मा ही है और योनि अर्थात्‌ उत्पादक मी परमात्मा द्वीहै। 
अथवा यदि रुव्यर्थका अदण करें, तो भी अइवकी उत्पत्ति भी समुद्रसे होती है, 
“अप्सु योनिवी अर्वः’ इस भ्रुतिसे अइवका कारण समुद्र है, यह स्पष्ट दे । 


बृद्ददारण्यकोपनिपतूर्म प्रथम अश्वत्राप्षण समाप्त | 
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त नमो बुना ॥ नमो गुरुम्यः ॥ 
बृहदारण्यकब्याख्यां  करुमादाबुदीरितः । 
उपोद्वातोऽथ तातपयात्तद्मार्याऽऽरभ्यते स्फुटा ॥ १ ॥ 


TT 
'बृहृदारण्यकव्याख्याम इत्यादि । 
शह्टा--यदि आलकत्वविज्ञानका कारण प्रकृत अन्थाध्ययन है, तो सब 
अध्ययनकतीओंको आत्मज्ञान क्यों नहीं होता £ 


समाधान--'गृदी भूत्वा वनीभवेत! इस श्रुतिके अनुसार पूर्वमे गृहीसे उपः 
रुक्षित गृहस्थाश्रममे विहित औत और स्मात कर्मोंके अनुष्ठानसे जिनके चित्तका 
मळ निवृत्त हो चुका है । वे बनमें जाकर अर्थात्‌ चैखानस आश्रममे प्रविष्ट 
होकर यथाविधि अवण, मनन आदि करते हैं और उन्दीको त्रक्षविदया प्राप्त होती 
है, दूसरेको नहीं, यह बृहदारण्यक नामके निर्वचनसे सूचित होता है । 
(अरण्ये अनूच्यमानमारण्यकम! 'अरण्यान्मनुष्ये' इस सूवसे बुन्‌पत्यय हुआ है । 
यद्यपि 'अरण्याण्ण्यः' इस सूत्रसे ण्यप्रत्यय प्राप्त था । पर उपर्युक्त सूत्र इस सुजका 
अपवाद है, अतः ण्यप्रत्यय नहीं हुआ । इस रीतिसे आरण्यकशव्द निप्पन्न हुआ । 
अन्य सब उपनिषदोंकी अपेक्षासे इसमें अक्षरसंख्या अधिक है; केवळ अक्षर- 
संख्या दी नहीं, त्रक्षज्ञानके उपयोगी अन्तरङ्ग अधिक साघनोंका उपदेश भी दै। 
इसलिए शब्द और अर्थसे बढ़ा होनेसे यह उपनिषदोंमें इहत्‌ दै । अतः 
बृ तदारण्यक॑ च' इस व्युसत्तिसे वृहदारण्यक नाम निष्पन्न हुआ । 'अल्पा- 
च्त्रम्‌ इस सूत्रसे छइतशब्दका पूर्वेनिपात हुआ । यदि अपरिपकबुद्धियोंको 
अध्ययन करनेपर भी ज्ञानोदय नहीं होता, तो यह अन्थका दोष नहीं है, 
बृहदारण्यक्‌ उपनिपत्‌की व्यारुग़रा करनेके लिए दी पूर्वमें उपक्रम किया है । 
बृहदारण्यककी व्यार्याकी प्रतिज्ञा कर बृहृदारण्यवार््तिककी संक्षेपतः तालये- 
व्याख्या करते हैँ। इस शक्काकी निवृत्तिकि लिए लिखते हें--'तातर्यात! 
यद्यपि साक्षात्‌ उक्त अन्थकी व्याख्या नहीं है । वृद्ददारण्यककी साक्षात्‌ 
व्याख्या भाष्य है और भाष्यकी तापयव्याख्या वार्तिक हे । वार्तिक अति- 
गहन बहुत बड़ा है; अतः वार्तिकतातपर्यकी--वार्तिकसार नामकी--संक्षेपसे 
व्याख्या करते दें, तथापि परम्परासे बृहदारण्यक्रका ही व्याख्यान हे, इसलिए 
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अरण्याध्ययनादेतदारण्यकुदीर्यते । 


बृहच्चाद्‌ ग्रन्थतोऽ्थाचच बृहदारण्यकं मतम्‌ ॥ २ ॥ 
बृहदारण्यके काण्डत्रयमाध मधु स्सृतम्‌ । 

द्वितीयं याज्ञवल्क्याख्यं तृतीयं खिलसंञ्चकम्‌ । २॥ 
उपदेशोपपत्ती द्वे उपास्तिश्षेति ते त्रयः । 

अर्थाः क्रमेण काण्डानां प्राधान्येन निरूपिताः ॥ ४ ॥ 
मधुकाण्डे तु चत्वारोऽध्यायास्तत्रा्ययोयोः । 
प्रवर्ग्यसंज्ञकं कर्म प्रोक्तं नोपनिपत्ततः॥ ५ ॥ 


प्रतिज्ञा अनुचित नहीं है, इस तासपसे छिखते हैं कि स्फुट व्याख्या करते दें 
जिससे तत्त्तजिज्ञासुओंकों अरप मसे अपेक्षित अर्थका बोध दो सके ॥ १ ॥ 
बृहदारण्यक नामका निर्वचन करते हैं--“अरण्याध्ययना०' इत्यादिसे । 
उक्त रीतिसे अरण्यमें अध्ययन करनेसे यह उपनिपत्‌ आरण्यक कदलाता दै । 
अन्धसे- -अक्षरसंख्यासे--तथा आसमज्ञानके अश्नमृत सम्पूर्ण अन्तरङ्ग एवं बहिरङ्ग 
साधनोके उपदेशसे अर्थतः मी सब उपनिपदोंसे यहद उपनिषत बड़ी है, अतः 
इसका बृद्दारण्यक नाम सार्थक दै ॥ २॥ 

अब शिण्योंको अरप आयाससे प्रतिपाथ विषयका ज्ञान दो, इसलिए 
उपनिपत्में काण्ड-संख्या और उन काण्डोम प्रतिपाद्य विषयोंका विभाग करते 
हैं-...'बृहदारण्यके' इत्यादिसे । 

बृहदारण्यकमे तीन काण्ड हैं। प्रथम मधुकाण्ड, द्वितीय याज्ञवस्क्य- 
काण्ड और तृतीय खिलकाण्ड ॥ ३ ॥ 

“उपदेशोपपत्ती' इत्यादि । मधुकाण्डम उपदेश, द्वितीय काण्डमें उपपत्ति 
तथा तृतीय काण्डमें उपासना इस क्रमसे तीनों अध्यायोमें ये ही तीन अर्थ 
प्रधानरूपसे कहे गये हैं। प्रसङ्वश और मी पदार्थोंका निरूपण है जो आगे 
स्वयं प्रतीत होंगे ॥ ४ ॥ 

ममघुकाप्डे' इत्यादि । मधुकाण्डमें चार अध्याय हे, उनमें से दो अध्यायोमें 
परवर्ग्यनामक कर्म कहा गया दै, अतः वद उपनिपत्‌ नहीं है । अर्थात्‌ 
आत्मतत्त्वका निरूपण उसमें नहीं है॥ ५ ॥ न 
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तला  भविपठेऽपि वधाव न कर्णः । 
अरण्याध्ययनायैव विद्यासन्निधिरिष्यते॥ ६ ॥ 
गुणोपसंहतावेतरत्रकारेण वर्णितम्‌ । 
अतस्तृतीयमारम्य व्याख्यानं न तु पूर्वयोः ॥ ७ ॥ 
।विद्यासन्निधि०' इत्यादि । 


झ्ा--विद्याप्रकरणमे प्रवग्ये कमै कहनेका प्रयोजन क्या दै! इसका तो 
क्काण्डमें उपयोग दोनेसे वहींपर निरूपण होना चाहिए था। विद्याप्रकरणमें 
तो विद्याङ्गक्ता निरूपण अपेक्षित रहता है । अनपेक्षित अर्थके अभिधानसे यिष्योंमें 
अश्रद्धा उत्पन्न होगी । 

समाधान--ठीक है, इन कर्मोमे विद्याङ्गख नहीं है, फिर मी विद्यासलिधिमें 
पाठ इसलिए दै कि ये मी उपासनारूप कर्म अरण्यमें यथाविधि होते हँ, इसलिए 
भरण्यके साहचर्यसे उनका मी निरूपण आदिम किया गया है। पूर्वकाण्डमें 
कमै वीधवत्तरताके लिए अपेक्षित हैं और अनधिफारियोंकि लिए अश्वमेधके फडकी 
कामनाकी सिद्धिके लिए मी ये आवश्यक हैं तथा ब्रक्षश्ञानकी उत्पत्तिक योग्य 
चितगुद्धिके लिए किसी फडकी इच्छाके बिना प्रकृत उपासना की जाती है, 
इसलिए ज्ञान और कर्म दोनेकि उपयोगी होनेसे दोनेकि मध्यमें इनका निरूपण 
करना समुचित ही दै । यद्यपि आलैक्य ही वेध है, उसके अंश वेय नहीं हें, 
फिर मी विद्याके उपाय दोनेसे वे सर्वथा अनपेक्षित नहीं हैं । जिनका चित्त 
परिशुद्ध नहीं दे और वैखानस आश्रममें प्रविष्ट दो गए हैं, उनके चित्तकी शुद्धिके 
उपायकी जिज्ञासा अवश्य रहती दै, अतः आएण्यकॉका कर्तव्य समझकर 
इसका निरूपण किया गया है । कमे करनेके लिए अनेक साघनाओंकी अपेक्षा 
होती दे वह उपासनामें नही दै, किन्तु केवळ एकान्त और सांसारिक कर्म- 
बन्धनोंसे अवकाश चाहिए । पूर्व आश्नमोंका कर्तव्य यथाशक्ति सम्पादन कर 
प्रेश्ञाशील पुरुष वेखानस आश्रमने प्रविष्ट दोता दै । वहां उसे उपासना करनेका 
पूरा अवसर मिलता है, इसलिए देहळीदीपकन्यायसे दोनोंमें उपयोगी प्रकृत 
कमका दोनोंके बीचर्म पाठ करना समुचित ही है ॥ ६ ॥ 
. 'ुणोपसंदृता०' इत्यादि । गुणोपसंहारके 'वेधायर्थगेदात! (त्र०स्‌०अ०३ 
पाद ३ अधि० १४ सू० २५ ) इस सूत्रम वेदान्तसुत्रकार श्रीवेदव्यास भगवानूने 
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हा हे--'सर्वे प्रविध्य हृदयं प्रविध्य घमनीः प्रृज्य शिरो5मिपदुज्य त्रिघा 
बिएक्त” इत्यादिः । [ अ्थ--हे देवते | मेरे शुके सव अङ्ग विदीर्ण करो, 
विशेपरूपसे हृदयका मेदन करो, धमनी अर्थात्‌ शिराओको-नाडीविरोपॉको--तोड़ो 
( “नाडी तु घमनिः शिराः? इत्यमरः ) सिरको चारों तरफसे फोड़ो इस क्रमसे मेरा 
शाच्नु अङ्गोसि रहित हो जाय, ] इत्यादि तथा ताण्ड्य उपनिपत्के आरम्भे 
चुत परवम्यै आदि कर्में संशय होता दै कि क्या ये सब मन्त्र तथा प्रवग्य आदि 
कोका विद्यामें मी उपसंहार करना चाहिए; अथवा नहीं ! इनमें कौन सापेक्ष 
उचित प्रतीत होता है ! उपसंहार करना ही पक्ष उचित जँचता दै, क्योंकि 
विद्याप्रधान उपनिषतकी सक्षिधिमें उनका पाठ है। यदि कद्दो कि पाठ तो 
है, किन्तु विद्याके अङ्गरूपसे इनका विधान नहीं दै, तो इसका उत्तर यह है 
कि हॉ बिद्याके अङ्गरूपसे उनका साक्षात्‌ उपलम्भ नहीं है, फिर भी सन्निधिः 
पाठकी सामथ्यैसे उसका अनुमान कर लेंगे । यदि कहो कि विद्याविषयक 
कोई ठिक तो है नहीं; फिर अनुमान केसे होगा ! और "पुरस्तादुपसदां प्रवर्ग्यण 
प्रचरन्ति’ इस श्चतिबाक्यसे प्रवर्ग्यमें कतुशेपता ही निश्चित दोती है, तो यदद 
कहना भी युक्त नहीं दै, क्योंकि . हृरयादिके संकीरतनसे विद्याविषयक सामर्थ्यकी 
मी किसी प्रकार कल्पना कर ही लेंगे। हृदयमें उपासनाएँ अनेक विहित हैं, उसके 
द्वारा “हदयं प्रविध्य' इत्यादि मन्त्र उपासनाके अङ्ग हो सकते दें, उपासनामें 
मन्त्रका विनियोग भी है. पुत्रके दीर्घायु होनेके लिए छान्दोग्यमें 'भूः प्रपद्यःमुना- 
मुनामुना' इत्यादि पिताको मार्थनामन्त्र इष्ट है एवं प्रवग्यौदि कर्म तुमे विनियुक्त 
हैं, तो भी विद्यामें भी उनका विनियोग करनेमें कोई विरोध नहीं दै, यद्यपि नाकयसे 
सन्निधि दुर्वछ है, फिर भी विरोध नहीं है । इसलिए चाक्यसे सन्निधिका बाघ 
नहीं हो सकता, वाक्यसे कतुरोप हो और सन्निषिसे विद्याशेष भी दो, तो 
क्या विरोध दै ! कुछ भी नहीं, यह पूर्वपक्ष हुआ | 
सिद्धान्त यह दै क्रि विद्याम इनका उपसंहार नहीं है, क्योंकि वेधं 
आदि अर्थोंका विद्यामें कोई संबन्ध ही नहीं दे; केवळ छुदयमात्रका 
उपयोग है, सम्पूर्ण मन्त्रका अर्थ अभिचारसँबद्ध है, इसलिए 'सामर्थ्य 
सर्मेशडदानां लिङ्गम्‌ इत्यभिधीयते' इस भट्टपादकी उक्तिके अनुसार अर्थः 
प्रकाशनसामथ्यरूप लिहसे आभिचारिक कर्मके साथ दी उक्त मन्त्रका 
संगन्ध सिद्ध होता है । इसी तरह अन्य मन्त्रोक्का भी प्रकरण भादिसे मतु- 


अध्यारोप्य तृतीयेन चतुर्थेन त्वपोद्यते ॥ ८ ॥ 

पद ब्राह्मणानि ज्ञेयानि तृतीये म्राह्मणत्रयस्‌ । 

आद्यं संसारसीमान्तसाधनग्रतिपाद्कम्‌॥ ९ ॥ 
चतुर्थे तत्फलं प्रोच्य विद्याविद्ये च दयन्निते । 
विस्तराद्‌ संग्रहावृत्तिरविद्याया अथोभयोः ॥ १० ॥ 
विद्यब्रन्रादधस्ताद्त्साधनं सफलं श्रुतम्‌ । 
ग्रतियोगितया सबै तद्विद्यास्तुतये भवेत्‌ ॥ ११ ॥ 


BL ges 
संबन्ध ही प्रतीत होता है | विद्यासंबन्ध प्रतीत नहीं होता । इसी प्रकार 
ये भी विद्याशेप नहीं हैं, कारण कि विद्याका फल मोक्ष है और कर्मका फल अनित्य 
स्वगौदि दै । दोनोके फळ परस्पर विलक्षण हैं, इसलिए दोनोंमें एकफल- 
साधकत्व नहीं है, ऐसी अवस्थामें दोनोमें रोप-रोपिमाव कैसे हो सकता है ? इस 
अभिप्रायसे कहते दे-तुतीय ब्राक्षणसे लेकर ब्रह्विद्याका व्याख्यान किया है, 
पूर्व ब्राह्मणोंका व्याख्यान नहीं किया है ॥ ७ ॥ 

(अध्यारोपा०' इत्यादि । अध्यारोप और अपवादसे मधुकाण्डकी प्रवृत्ति 
है । तृतीयसे अध्यारोप और चतुर्थसे अपत्रादका निरूपण है, इसका आगे प्पष्टी- 
करण करेंगे। पुनरुक्तिके भयसे यहां स्पष्टीकरण नहीं किया जाता ॥ ८ ॥ 

(पढ्‌ ब्राह्मणानि’ इत्यादि । मधुक्राण्डमै छः ब्राह्मण हैं, तृतीयमें तीन ब्राह्मण 
हैं। पहा संसारके सीमाम्त साधनका प्रतिपादक है ॥ ९ ॥ 

“चतुथः इत्यादि । चतुर्थमे विद्याके फल्का निरूपण कर विद्या और अविद्याके 
स्वरूपका निरूपण किया गया है और संक्षेप तथा विस्तारसे विद्या और अविद्याकी 
बृत्तिका निरूपण किया गया है ॥१०॥ 

'विद्या्तात' इत्यादि । विद्यासूतसे पूर्वमे जो फडके साथ साधम शुत हैं, वे 
विधाके विरोधी हैं अर्थात्‌ उन कर्मोका फरु संसारप्राप्ति ही है, संसारसे मुक्ति नहीं 
है, इसहिए दे प्रतियोगी कहलाते दं--जैसे घटके अभावका प्रतियोगी घट है, 
घटके साथ घटाभाव नहीं रह सकता, वैसे ही संसाररूप फलको उत्पन्न करनेवाले 
कमो बिद्याके साथ विरोध दै । विद्याका फळ संसारसे मुक्ति दै, और उन 
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हिरण्यगर्भप्राप्तिया कर्मोपासनसाघिता । 

साऽपि संसार एवाऽतो विद्येवेका विम्ुक्तिदा ॥ १२ ॥ 

प्रथमत्राक्षणे ह्वे बिराइदषटिर्विधीयते । 

संसाराभिप्तुखीभूतत्रह्मलोकार्थिनं प्रति ॥ १२ ॥ 
कर्मोंका फल है संसार । इसलिए विद्याप्रकरणमें उन कमोँका उपादान केवल 
विद्याकी स्तुतिके लिए ही किया गया दे, उनके फलॉकी अभिलापासे 
अनुष्ठानके लिए नहीं किया गया है । स्तुतिका ताप है--उपादेयमें । कर्मकी 
अपेक्षा विद्या उपादेय है । विद्याका फळ अमृत है और कर्मका फल विनाशी दै । 
विनाशी फळ्वाले कमोसे विरक्त दोकर अमृत फलको देनेवाली विद्यामे 
पुरुषोंकी प्रवृत्ति हो, इसलिए विद्याप्रकरणमें भी फर्मोका उपादान उचित 
द्वी है ॥११॥ 

'हेरण्यगर्म०” इत्यादि । उक्त उपासनासे सहित अश्वमेधादि याग 
करनेपर भी सबसे बड़ा फल हिरण्यगभस्वरूपकी भाति दी कही गई दै, इससे 
अधिक और कोई फळ कमाँका दे नहीं, परन्तु विचार कर देखिए तो हिरिण्य- 
ग संसारसमष्टि दी दै । उनसे संसारका बिच्छेद नहीं दोता। जन्म-मरणका संबन्ध 
हिरण्यगर्भमें दै दी, किन्तु विद्या दी ऐसा फल है जिससे सदाके लिए जम्म” 
मरणरूप बन्धनोंसे छुटकारा मिल जाता दै, अतः मुमुक्षुओंको सम्पूर्ण कर्मोंका त्याग 
कर श्रवण, मनन आदिसे विद्याके उपान दीमें प्रवृत हो जाना चाहिए, 
इसीसे उस फलकी प्राप्ति होगी, अन्य उपायसे नहीं । “अमृतफलिका 
्रहमविदेव, अतः इयं धन्या! इस प्रकार परम पुरुपार्थका समर्पण करनेवाडी होनेसे 
त्रक्षविद्याकी स्तुति होती है ॥१२॥ 

“प्रथम ०” इत्यादि । 'उपा वा अईवस्य' इस प्रथम त्राक्षणसे अश्यमें-- 
अश्वमेध यज्ञके अङ्ग अरवगे--विराड्‌ दृष्टिके लिए अश्वाक्नोमें--सिर आदिमें-- 
प्रभात कालादि. दृष्टिका विधान करते हें । इस उपासनाका फळ नबालोककी प्राप्त 
तथा समस्त पापोंकी निवृत्ति है । 

शङ्का --यह उपासना अश्च दी में क्‍यों विहित हुई! यदि कहो कि 
अध्वभेषफ़ा अश्व अङ्ग है, अतः उसमें हुई, तो इसपर हम यह कहेंगे कि 
केबल अश्व तो उक्त यजशुका अङ्ग नहीं है, अन्य पदार्थ भी तो उसके 
अङ्ग ष्ट ॥१३॥ 


य्स्स्स््स्स्स्स्स 


सत्स्वप्यन्यप्रतीकेप॒ हय एवेह गृहते । 
ग्राधान्यादइवमेधस्य हयनामाङ्कितत्वतः॥ १४ ॥ 
क्रतुराडरवमेधोडये तत्र गुख्यतमो इय; 
एवस्मादधिकं किं वा प्रतीकमधिकं भवेत्‌ ॥ १५ ॥ 
कर्माङ्गमस्वसम्बन्धादुपास्तिरिति चेन्न तत्‌ | 
कर्मोपास्त्योरेकफले विकल्पस्य श्रुतत्वतः १६॥ 


समाधान--'सत्खप्यन्य ०” इत्यादिसे । यद्यपि अश्वमेध यज्ञमें अश्‍वको छोड़- 
कर और भी अनेक अङ्ग हें तथापि उनमें उक्त उपासनाका विधान न कर 
केवल अइवके अश्नोंमें तत्‌-तत्‌ दृश्कि विधानका अभिप्राय यह है कि अस्र अन्य- 
अङ्गम प्रधान है । अइ्तरशब्दसे संयुक्त अश्वमेध यह नाम ही प्रधानताका 
मूल है और प्रजापति देवता भी असरका है । देवताओंमें तथा प्रकृत याग 
प्रजापति प्रधान है, इसलिए इसके द्वारा अरव भी प्रधान है, अतः प्रधाना- 
प्रधानयोः प्रधानस्यैव अहणम्‌”? इस न्यायसे प्रधान अइवके अङ्गोम ही उक्त उपा- 
सनाका विधान होना युक्तिसंगत है, दूसरेके अङ्गॉमें नहीं ॥१४॥ 


(तुराद्‌? इत्यादि । यह अरवमेध यज्ञ सब यशोंका सम्राट्‌ देसम 
यञ्चोम श्रेष्ठ ह और इसमें प्रधान अङ्ग है--अइत्र, अतः उससे अन्य और 
उत्तम प्रतीक कौन दो सकता है ! अथोत्‌ कोई नहीं | 

(कर्माङ्ग” इत्यादि । 

दाह्का--आपने इस उपासनाका अद्मकोककी प्राप्ति फळ कहा, वह ठीक 
नहीं जंचता, कारण कि यह कर्म समृद्धिके लिए है, अतएव 'यदेव विद्यया 
करोति अद्वयोपनिपदा तदेव वीर्यवत्तरं भवति’ इत्यादि श्रुतिमें स्पष्ट कहा दै । 
उक्त कर्मका फल स्वाराज्य हे, अद्वल्ोकप्राप्ति नहीं । 


समाधान-कर्मेके जो अधिकारी हैं, वे यदि कर्माक्न अशमे यह उपासना 
करेंगे, तो उनके लिए कर्म समुद्रयर्थका श्रतिमें निर्देश ह, और जो अच्चमेषके 
अधिकारी नहीं हैं, घे अपने शरीरको ही अश्व मानकर तत्‌-तत्‌ अङ्गे प्रकृत उपासना 
करें, तो उनको ब्रहमरोकप्रासि रूप ही फर होता है । इस उपासनाक़ा अधिकारीके 
भेदसे विकल्प है, अतएव 'तरति अक्नदत्यां यो5इवमेधेन यजते य उ नेनमेव वेद! 


प्रथम बाह्य ] ` भापानुवादसहित ६०३ 
यजते योऽश्वमेधेन यथैवं वेद तं क्रतुम्‌ । 
सर्वपापविनाशादि तयोस्तुर्यमिति श्रुतिः ॥ १७ ॥ 
उपासनस्य स्तातन्तयात्कर्मानधिकृतोऽपि च । 
मनसा कर्पयित्वाऽश्ं विराइरूपेण चिन्तयेत्‌ ॥ १८ ॥ 
अइ्वस्याऽङ्गेष संयोज्या उपःकारादिदटयः । 
उत्कृष्टदष्टिहीनि स्यादिति सरत्रकृदनवीत्‌ ॥ १९ ॥ 


COE कक E नळ अ प्त म्स्स्म 
इस अतिसे स्वतन्त्र भी उपासनाका विधान है। 'पापं तितीपुररवमेधं तढुपास्ति 
वा कुर्यात्‌! इस शुतिमें विकल्पाथक वाशब्दका श्रवण स्पष्ट है 

यद्यपि इस वाकगमे अक्षकोककी प्राप्तिहप फलका निर्देश नहीं है, तो 
भी निष्पापताका फळ अश्षछोकप्राप्ति अन्यत्र निर्दिष्ट दै, 'निर्धूतपापास्ते यान्ति 
अक्षकोकमनामयम” इत्यादि । इससे उक्त कर्मके अनधिकारियोंके लिए स्वतन्त्र 
उपासनाका विधान दै, कर्म और उपासनाका एक ही फळ विकल्प थुतिमे 
श्रुत है, अथात्‌ अघिकारियोकि लिए कर्मफळ दी उपासनाका फल है और 
अनचिकारियोकि लिए स्वतन्त्र जरशळोकप्रापति फळ दे ॥१६॥ 

प्यजते? इत्यादि । जो अश्वमेध यज्ञ करता है या जो पूर्णरूपसे उसकी 
विधि जानता है । उन दोनोंमें सच पार्पोफी निवृत्ति रूप फळ समान दोता है, 
यह श्रुति कहती दै ॥१७॥ 

“उपासनस्य! इत्यादि । उपासनाकी स्वतन्त्रतासे कर्मके अनधिकारी 
ब्राक्षणादि भी मनसे अपने शरीरको अश्र मानकर विराद्रूपसे ध्यान कर सकते 
वे अर्थात्‌ जिन दृष्टियोंका अझ्वके अप्लोमें विधान है, वे दष्टियाँ अश्वरूपसे 
कल्पित अपने शरीरके अङ्गोमें करनी चाहिएँ ॥ १८ ॥ 


“अश्चस्याऽङ्गप! इत्यादि । अधके सिरमें उक्त न्यायसे प्रभातकाछकी दृष्टि 
तथा चक्षुरादिें सर्यादिदृष्टि की जाती है । दीन प्रतीकमें उत्कृष्ट दृष्टि 
करना प्रतीक उपासना कहलाता दै । इस विषयका वेदान्तसूत्रकारने 'आदि- 
स्यादिमतयश्चङ्ग उपपत्ते इस सुत्रमें इस प्रकार किया दै--य एवासौ त- 
पति तमुद्वीथमुपासीत! यपर यह सन्देह दोता है कि आदित्यादिमे 
उद्बीधकी दृष्टि विहित है या उद्गीथर्में आदित्यदृष्टि विहित है अथवा 
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कोई नियम ही नहीं है अर्थात्‌ चाहे उद्गीथे आदित्यदृष्टि करे या 
आदित्यमें उद्गीयदष्टि करे, क्योंकि दोनों अ्क्षविकार हें अथवा आदित्यके 
रहनेपर मी कर्मके बिना फछकी उत्पत्ति नहीं होती । यदि आदित्यमतिसे 
उद्गीथकी उपासना की जायगी, तो प्रतीककी उपासनामें अवम्मनको अविद्य- 
मान-सा कर आरोपित आदित्यकी ही प्रधानरूपसे उपासना होगी । आदित्यके 
अकर्मीत्मक होनेसे फळ कुछ नहीं हो सकता, यदि आदित्यकी उद्गीथबुद्विसे 
उपासना की जायगी, तो कर्मात्मक आदित्यसे भी फल हो सकता दै, अतः 
अनग्र आदित्य आदिमे अङ्गमति करना ही उचित है--यह पूर्वपक्ष कर माप्यकारने 
सिद्वान्त किया कि उद्गीथ आदि मति आदित्यमें ही करना युक्तियुक्त 
है, क्योकि अपूर्व सन्निकर्षे आदित्य आदि मति द्वारा उपास्यमान उद्गीभसे 
ही कर्मसमृद्विरूप फळ हो सकता है, “यदेव विद्यया करोति श्रद्वयोपनिपदा 
तदेव बी्ेवततरं भवतिः इस श्रतिसे उक्त उपासना कर्मसमृद्धिके लिए है । 


शका--अच्छा तो कमैसमृद्धर्थ विद्या है, उसके विपयम यही सिद्धान्त 
माना जाय, किन्तु जो स्वतन्त्र उपासना है उसके विषयमें क्या नियम है! 
क्योंकि वह कर्माङ्ग तो है नहीं, फिर क्या नियम है कि किसमें कौन इटि 
करनी उचित है. अर्थात्‌ जहां कर्मसे फल कहा गया है वहौके लिए उक्त सिद्धान्त 
ठीक है, जहॉपर गुणसे फळ होता है, वहा गुण तो काय ही नहीं दै, इस- 
लिए फरोतिका सम्बन्ध ही नहीं हो सकता, फिर विद्याका क्या उपयोग ! 


समाधान--गुणसे जह फल कह्दा है, वहॉपर भी सिद्धत्वभाव केवल 
गुणसे फळ नहीं होता है । अन्यथा अविरोपसे सबको फळ होता रहेगा। 
अतः किश्चितकर्मसम्बद्ध ही गुणसे फळ कहा गया है, अतः जिस कर्ममें 
जो उपासना कही गई दे, उस उपासनासे बही कर्म वीर्यवचर होता है । 
आदित्य आदि फलातमक हैं, इसलिए उद्गीथ आदिसे आदित्य आदि उत्कृष्ट हैं । 
अतएव आदित्य आदिप्राप्तिक्षण फल श्रुति आदिमें कहा गया है। और भी 
कारण है 'ओमित्येतदक्षरमुद्गीथमुपासीत खल्तेतस्येवाक्षरसयोपब्याख्यानं भवति! 
इस श्रुतिमें उद्गीथा दी उपास्यत्वरूपसे उपक्रम करके उसमें आदित्यादि- 
मतिका विधान है । 


शङ्टा-सिद्धस्वरूप आदित्य आदिका अध्यास करनेसे कर्मगत साध्यत्वांशका 


प्रथम आहण ] भापांनुबादसहित ६०५ 
अश्‍वसंज्ञपनात्‌ पूं पश्चादपि च यौ ग्रहौ । 
महिमाख्यावहोरात्रदष्टी कुर्यात्तयोः क्रमात्‌ २० ॥ 
समुद्रे वडवा यडदुत्पद्या5श्रित्य वरते । 
परात्मनि विराडब्वस्तयैवेतिं विचिन्तयेत्‌ ॥ २१ ॥ 
अइ्वोपार्तिरियं वेया ग्रथमब्राह्मणोदिता । 
हवितीयप्राह्मणे सम्यक्‌ फरुमस्याः प्रवक्ष्यते ॥ २२ ॥ 

अभिमव हो जायगा, अथीत्‌ कर्म दी अविद्यमानके समान ददो जायगा, यह 
ठीक नहीं है । अध्याससे कर्मे अभिमूत नहीं होता । माणवकमें-बाछकमें-- 
अगिदृष्टि करनेसे माणवक अविद्यमान-सा नहीं होता, किन्तु उसमें तेजस्वित्व आदि 
उत्कृष्ट गुण-दृष्टि होती है । अमिशव्द माणवकर्मे औपचारिक माना जाता है । 
शुक्तं रजतके अध्यासकी तरह यह अध्यास नहीं है, किन्तु अशिशव्दका 
माणवकमें गौणी वृत्तिसे प्रयोग होता है, ओता और वक्ताको भेदकी प्रतीति रहते 
जहाँ अन्य शब्दका अन्य अर्थमें, किसी धर्म द्वारा साहर्य मानकर, प्रयोग होता 
है, वह गौणशब्द कहलाता है । उसी प्रकार उद्गीथ आदिगें आदित्यदृष्टिका 
विधान है । सारांश यह निकला कि अनज्ञाश्रयददष्टि उद्दोध आदि करमाङ्गमे 
करनी चाहिए, इससे अङ्गका संस्कार होता है । संस्कृतका आगे कर्ममें उपयोग 
है । सिर आदिमें उपा आदिकी ही दृष्टि करनी चाहिए, उपा आदिमें सिर आदिकी 
इष्टि नहीं करनी चाहिए । इस अर्थमें वेदान्तसूत्रकार भगवान्‌ श्रीवेदब्यास 
महर्पिकी सम्मति कही है ॥ १९ ॥ 

'अश्वसंज्ञपनात्‌' इत्यादि । अश्वमेधयज्ञका अङ्ग जो अव दे, उसके 
संज्ञपनके--वघके--पू्वै अइवके आगे स्थापित जो महिमा नामका सुवर्णका 
पात्र है, उसमें 'अहः' की ( दिनकी ) दृष्टि करनी चाहिए और उक्त अश्‍वके 
पीछे जो चाँदीका पात्र दै, उसका भी नाम महिमा दी दै, उसमें रात्रिकी दृष्टि 
करनी चाहिए ॥ २० ॥ 

(समुद्रे! इत्यादि । अमिविशेष बड़वा जैसे समुद्रसे उत्पन्न होकर समुद्रमें 
ही स्थित है, वैसे दी परमात्मासे उसन्न विरादरूपी-अइब उसीमें स्थित दै, 
ऐसा ध्यान करना चाहिए॥ २१ ॥ 

अद्योपास्ति०! इत्यादि । प्रथम ब्राहमणमें अश्वकी उपासना कही गई है 
और द्वितीय आ्राक्षणमें इस उपासनाका फर अच्छी तरहसे कहेंगे ॥ २२ ॥ 
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गद कलस्याऽ्कथनाह्ा्णइयवितस्‌। . 
एकोपासनमेवेति विज्ञातव्यमुपासकैः ॥ २२ ॥ 
प्रतीकयोरश्वबहन्योविमेदाद्भाक्मणद्र्‍यस्‌ । 
अञ्चम्रतीके वैराजरूपोपास्तिरिद्दोदिता ॥ २४ ॥ 


इतिबृहदारण्यकवातिकसारे ग्रथमाध्याये 
प्रथममच्वन्नाक्षणं समाप्तम्‌ 
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द्वितीय ब्राह्मणमें अग्निकी उपासनाका विधान है । सम्भव है किसीको 
यह शद्धा हो कि वहाँका फळ उसी विद्याका हो, इस अमके निराकरणके लिए 
कहते हैं "पृथक! इत्यादिसे । 

अङ्ग-भळग फटका निर्देश न होनेसे दोनों ब्राक्षणोंमें निर्दिष्ट विद्या मिन्न 
नहीं है। अन्यथा निप्फळ प्रथम उपासना व्यर्थ हो जायगी, अतः फळके एक 
होनेसे दोनों विद्या भिन्न नहीं हें; किन्तु एक ही हैं, यदद उपासकोंको 
समझना चाहिए ॥ २३ ॥ 

“प्रतीकयो ०! इत्यादि । 

हाङ्का--यदि दोनों ब्राक्षणोमें कथित विद्या एक ही है, तो ब्राक्षणमेद 
क्यों हुआ ! एक ही ब्राह्मणमें दोनोंका निर्देश क्‍यों न किया गया ! 

समाघान--दोनों ब्ाक्षणोमे निर्देश करनेका कारण यह है कि प्रतीकके 
आहम्बन अश्र और अनि दो हैं, अतः प्रतीकके मेदसे ब्राहमणमेद हुआ है, 


विद्यामेदसे नहीं, अश्वप्रतीकमें विराद्की उपासना इस प्रथम ब्राह्मणमें कदी 
गई है॥ २४॥ 


इति वार्तिकसारब्याख्यामें प्रथम ब्राक्षणका व्याख्यान समाप्त । 
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अथ द्वितीयं ब्राह्मण हि जय तितीये जाइणए 
ढितीयब्राह्मणे वहेरञ्वमेधोपयोगिनः । 
उपासनं विराइबुओ कार्यत्वेन विधीयते ॥ १ ॥ 
अस्वमूदधोदिषु यथा द्ुपःकालादिदष्टयः । 
अग्निमूद्धादिपु तथा याः ग्राच्यादिदटयः ॥ २ ॥ 


(द्वितीय ०” इत्यादि । द्वितीय ब्राक्मणमें भइवमेधयज्ञका उपयोगी अर्थात्‌ 
उक्त यागका अङ्ग जो अग्नि दै, उसकी विराडू बुद्धिसे उपासना करनेके लिए 
विधि है ॥ १॥ 


(अझब०' इत्यादि । जैसे उपासनाफे लिए अके सिर आदि अवयवोंमें 
प्रभाव काळ आदिकी इष्टि पूर्व त्राहणमें कही गई दै, वैसे ही अग्निके 
सिर आदि. वक्ष्यमाण अवयवोंमें प्राच्य आदिदृष्टिका उपासनाके लिए विधान 
करते हें । 

शझ्टा--अग्निमें तो सिर आदि अवयव हैं नहीं, फिर उनमें प्राच्य आदि 
इष्टिका विधान कैसे हो सकेगा ! 

समाधान--य्यपि अन्तं साक्षात्‌ अवयव नहीं दै, तथापि अग्निका आधार 
कुण्ड पक्षीके आकारका बनाया जाता है, उसमें चित्य संस्थापित जो अग्नि हे, 
उसमें कुण्डस्थ पक्षीके आकारका आरोप कर, अग्निको पक्षीरूप मान कर उन 
अङ्गोमें यथोक्त प्राच्य आदि-दृष्टि करनी चाहिए । “तस्य? इत्यादि मन्त्रसे 
अश्वके समान अधवमेथके उपयोगी अग्निका भी दर्शन कहते हैं । 


अझवके समान अग्निकी उत्पत्ति भी स्तुतिके लिए है; इस प्रकार शुद्ध 
जम्मवाला अग्नि है । इस अमिके सिरमें प्राचीकी -पूर्व दिशाकी--इष्टि करनी 
चाहिए, क्योकि सिर और पूर्व दिशाका साधम्य दै--विशिष्टत्य। जैसे सब अज्ञोमे 
सिर विशिष्ट दै; वैसे ही सम दिशाओंमें पूर्व दिशा प्रशस्त दै। “असौ च असौ च! 
डशानकोण तथा अनिक्ोण र्मी! अर्थात्‌ दो बाहु दे । अग्तिकी पूँछ प्रतीची -- 
पश्चिम-दिशा दै, क्योकि दोनोंका साध्य दै--पूर्वामिमुखका प्रतीची दिशासे 
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(१ ) वृद्ददार्यकोपनिपन ।२।३ 
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पक्ष्याकारश्रितो यो$भिः प्राग्दगा्खिलात्मक । 
सोऽप्सु प्रतिष्ठित इति घ्याताऽपि प्रतितिष्ठति ३॥ 
| 


प्रतिष्ठागुणविज्ञानस्येवेतत्फलमीरितम्‌ 
प्रधानोपासनफळं विरादग्रातिः प्रवक्ष्यते ॥ ४ ॥ 
गुणस्य यस्य सम्प्रोक्त प्रधानादपर फलम्‌ । 
तद्गुणोपासन पुंस इच्छ्यैव विकरप्यते ॥ ५ ॥ 


..___ यत कमस पे स्का मी मीक त 
सम्बन्ध । 'असौ च असौ च' वायव्य और नेऋत्य कोण सक्थिनी हैं, कारण कि 
कोणत दोनोंका साधम्य है । दक्षिणा और उदीची ये दोनों क्रमशः पाशे 
हैं, क्योंकि इन दोनोंका सम्बन्ध सामान्य दोनों दिशाओंमें विद्यमान है । ऊर्ध्वेत्व- 
सामान्यसे “यौ” पष्ठ है । अन्तरिक्ष उदर है क्योंकि सुपिरत्वरूप सामान्य धर्म दोनोंमें 
प्रसिद्ध ही है । उर और प्रथिवी दोनोंमें अधोभागसामान्य दै, यह अग्नि प्रजापति- 
स्वरूप तथा लोकादिस्वरूप जलमें प्रतिष्ठित है; इसी तात्पयेसे 'एवमिमे छोका 
अदववन्तः यह श्रुति है। इस प्रकार अग्तिकी उपासनामें तत्पर पुरुष जहाँ 
कहीं भी जाता है, वहीं प्रतिष्ठित हो जाता है ॥ २ ॥ 


(पक्ष्याकार०' इत्यादि । पक्षीके आकारमें निर्मित जो कुण्ड है, उसमें 
संस्थापित जो अग्नि है, वह भी पक्ष्याकार है और प्राची दिशा आदि स्वोस्मक हैं । 
बह अग्नि जरमे प्रतिष्ठित है; इस कारण घ्याता--ताइश अग्निका उपासक-- 
पुरुष भी सर्बत्र प्रतिष्ठित होता दै; सर्वात्मक अग्नि जरूमें प्रतिष्ठित है, यह 
गुणकी उपासनाका फल है; प्रधान फल तो है ही । 


“प्रतिष्ठा ०! इत्यादि । सत्र ळोकोंमे प्रतिष्ठारूप फल गुणविशिष्ट प्रकृत कर्मका 
नहीं है, किन्तु केवळ गुणकी उपासनामात्रका यह फल है। अडवमेधयजञका 
भधान फळ विराद्स्वरूपकी प्राप्ति दै, उसे आगे कहेंगे ॥ ४ ॥ 


'गुणस्य' इत्यादि । प्रधान अश्वमेधयज्ञके फसे अतिरिक्त जिस गुणका-- 
अप्सु प्रतिष्ितका--फरु सर्वडोकप्रतिष्ठा कहा गया है, उस फलकी इच्छासे दी 
इस गुणकी उपासनाका विकल्प दै । सारांश यह है कि जिस उपासकको सर्व 
छोकमतिष्ठारूप फकी कामना है, वह पुरुष इस गुणकी भी उपासना करे 
और जिसकी ऐसी इच्छा न हो बह न करे॥५॥ 
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जज 


अअ 


तदविशेपफलानिच्छोविंनाऽप्येतं युणान्तरैः | 
प्रधानोपास्तिसम्पूर्त्या मुख्योपास्तिफल भवेत्‌ ॥ ६ ॥ 
उपःकालादिवपुपमश्चं ग्राच्यादिदेहकम्‌ । 

अग्नि चोपासकः स्वात्मस्तरूपत्वेन चिन्तयेत्‌ ॥ ७ ॥ 
नतु प्रतीकमेवाऽन्र विराइबुआ विचिन्त्यते | 

न ग्रतीकेऽइंग्रहोऽस्ति स्रत्रकारेण त्रारणात्‌ ॥ ८ ॥ 


AMEE CMM फ्न््फ्स्स 

“तद्विशेप०” इत्यादि । जिस पुरुपको सर्वेहोकम्रतिष्ठाूप फलकी कामना 
नहीं है, वह पुरुप इस गुणको छोड़कर अन्य गुणके साथ प्रकृत प्रधानकी 
उपासना करे तथा इस उपासनाकी सम्पूर्ति गुणान्तरसे भी ददोती है । और मुख्यो- 
पासनाका फळ शुणान्तरके साथ प्रधानकी उपासना करनेवालॉको प्राप्त 
होता है ॥ ६॥ 


“उपःकालादि०' इत्यादि । दोनों आ्रह्मणोमें जो उपासना कही गई दै, वद 
एक ही दै, इसलिए दोनों उपासनाओंको एक ही साथ उपासक किस प्रकार 
करे ! यह कहते दे--उपासक उपा काळ आदि शरीरवाले अश्‍व तथा प्राच्यादि 
देहवाले अनिका अपने शरीररूपसे चिन्तन करे अर्थात्‌ अपने शरीरका दी 
उक्त अनित्वरूपसे ध्यान करे ॥ ७॥ 

“ननु प्रतीक०' इत्यादि । 

शङ्रा--यह विराट्की उपासना तो प्रतीकोपासना ही दै । जैसे झालग्राममै 
विष्णुकी उपासना होती है वैसे ही अपने शरीरे प्रजापतिकी उपासना 
होती दै । प्रतीकोपासनागे 'अहंग्रह” ( यह भें) मानना ठीक नहीं है, क्योंकि 
प्रतीकोपासनामें भरका वेदान्तसूजमें स्पष्ट निपेष किया गया हैन प्रतीके 
नहि सः? इस सूत्रमें--“मनो अक्षेयुपासीत', (आकाशो ब्रह्मेति’, “स यो नामत्रक्षेयु- 
पास्ते’ इत्यादि प्रवीकोपासनाओंको लेकर संशय हुआ कि इन प्रतीकोमें अहमद 
करना चाहिए या नहीं ! 

पूवैपक्ष--नित्य-गुद्र-ुद्ध मक्तखभाव मक्का आत्मरूपसे और जीवरूपसे 
ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि “भ रह्मा्मिः, 'तश्वमसि इवेतकेतो' इत्यादि 
झाखोसे जीवारमा ब्रह्मस्वरूप है, यह स्पष्ट ज्ञात होता दै । “अद्वितीयम्‌, इत्यादि 
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अुतिसि भी महसे अतिरिक्त तत्तवान्तर वास्तविक दै ही नही, अतः जीव वास्तविक 
वरू दी है, उससे अतिरिक्त नहीं । अविद्यारूपी दर्षणमें बरका जो प्रति- 
विम्ब पड़ता है; वही जीव कहकाता है । प्रतिबिम्ब और बिम्बे भेद काल्पनिक 
है; वास्तवने दोनों एक ही हैं। उसी प्रकार जहाँ जहाँ मनो ब्रह “आदित्यो 
हः इत्यादि ुतियोमे मन आदिम अश्दृष्टिका उपदेश दै, वहाँ वहाँ सब 
जगह "अहं मनः, अहं आदित्यः? इत्यादि दृष्टि करनी चाहिए । 

शङ्का--जीव ब्रह्मते अभिन्न दै, इसलिए जीवे ब्रहतादाल्यबुद्धि करना 
उचित है, मन आदि तो ब्रह्म नहीं हैं, फिर इनमें अक्मामेदबुद्धि करना तो 
ठीक नहीं है । 


समाधान--मन आदि मी तो रके विकार ही हैं, क्योंकि 'एतस्मात्‌ जायते 
प्राणः मनः सर्वेन्द्रियाणि च' इत्यादि शास्त्र इस विषयमे प्रमाण है । कारणा- 
समक ही काये होता दै) अतिरिक्त नहीं, इस बिषयका भी 'तदनन्यत्वमारम्मण- 
शब्दादिभ्यः! इस सूत्रमें स्पष्ट प्रतिपादन किया गया है । कारण और कार्यका 
परस्पर तादाएम्यसम्पन्ध ही वेदान्तमें माना जाता दै, और यही मानना युक्ति- 
युक्त भी है, 'मिट्टी और उससे उत्पन्न घट! शराव आदि अभिन्न अर्थात्‌ ग्रुदात्मक 
ही हैं, उससे अतिरिक्त नहीं, इस कारण अमेद-उपासनासे स्वकारणमें प्रपश्च- 
मात्रका बिळय कर देनेसे, भेदप्रपश्चमात्रका-- विळय होनेसे 'उद्वैतत्रक्षसिद्धि- 
परक ही सब प्रतीक उपासनाएँ दें, यह पूर्वपक्ष दै । 
सिद्धान्त इस प्रकार दै, 'अइं ब्रत! इत्यादि श्रुतिसे अहमर्थ 
जीवात्मा जैसे म्रह्ात्मत्रका उपदेश तथा उस रूपसे उपासनाका बिधान 
है, वैसे दी मन आदिमें “मनो ब्रह्म” इत्यादि श्रुतियोंसे अहमर्थखका न तो 
उपदेश दी है और न जीवास्मरूपसे उपासना ही विहित है जिससे 
कि अक्षत्वेन उपदेश तथा उपासना मानी जाय। इनमें कहीं भी “अह! 
का अवण नहीं दै । मन आदि बक्से अभिन्न हैं, इसलिए जीवसे अभिन्न 
अक्ष हे और ब्रह्मे अभिन्न मन आदि हैं, ऐसी अबस्था 'तदभिन्नाभिन्नस्य 
तदमिन्ञत्वम' इस न्यायसे मन आदि मी जीवासमासे अभिन्न हैं; इस कारण 
उनमें भी आत्मग्रहद करना उचित है, यदि यह किए, तो जैसे इनमें 
'अझासकसवसे प्रयुक्त अइंकारास्पदस्वकी फश्पना करते हैं, वैसे दी अक्षप्रति 
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बिम्बरूप विकारान्तर आकाश आदि रूपसे मी उसकी उपासनाकी प्रसक्ति होगी, 
इसलिए जिसकी जिस रूपसे उपासना जहां विद्वित है, उसको दी तद्रूप 
समझना चाहिए । 'याबद्वचने वाचनिकम्‌! इस न्यायसे वाचनिक--वचन- 
बोधित--अर्थ उतना ही समझना चाहिए जितना वचनसे प्राप्त होता है, अधिक 
नहीं । अन्यथा अतिप्रसज्ञ हो जानेसे झा अपरिनिष्ठित हो जायगा। जो 
इस रूपसे उपासना करनेका प्रयोजन विश्वका विलय बतलाते हैं, वदद मी ठीक 
नहीं है, कारण कि सब वाक्योंका प्रपुख्वविल्यमें दी प्रयोजन नहीं दै, अन्यथा 
मन आदिका उपादान ही असंगत हो जायगा । प्रत्युत 'सबै खर्वं अक्न' की तरह 
“दिइवं त्रक्ष ऐसा ही कहना उचित होगा । विशवकी ब्क्षरूपसे उपासना 
करनेसे विश्वमात्रका लय होता है। “मनो अकष! इत्यादिसे तो एक एक विकारका लय 
होनेपर मी विकाराम्तरके अवशिष्ट रहनेसे अद्वेतम्रह्मकी सिद्धि भी नहीं हो सकेगी । 
शड्डा--मन आदिका ग्रहण सवके ग्रहणमें उपलक्षण दै । 
समाधान--मुख्य अर्थके अहणमें यदि कोई बाधक हो, तो लाक्षणिका 
ग्रहण होता दै, अन्यथा नहीं । प्रकृतमें मुख्य अर्थके अदणमें कोई बाधक 
नहीं है, इसलिए लाक्षणिक अर्थका अहण दो ही नहीं सकता और 'आदित्यो 
ब्रह्म! इत्यादि वाक्य व्यर्थ हो जायेंगे। भनो ब्रह्म’ इसीमें मनको उपलक्षण 
माननेसे विश्वमात्रका महण सिद्ध ही हो जाता है, फिर आदित्य आदिम 
ब्रक्षकी उपासनाके विधानका कुछ प्रयोजन दी नहीं है । दूसरा कारण यह मी 
है कि मन आदि प्रतीकोमें आत्मबुद्धि करना अनुभवसे कहते हें या श्वतिके 
वरुसे ! ये दोनों प्रकृतमें नहीं दें। जो यह कहते हैं कि मन आदि मी 
आत्मविकार हैं, इसलिए उक्त रीतिसे उनमें मी ब्रह्मत है, अतः इनमें आत्मबुद्धि 
करना समुचित है, सो ठीक नहीं है, क्योंकि ऐसी परिस्थितिमें प्रतीक दी नहीं रद 
सकता, फिर उपासना किसमें की जायगी । विकारसमुदायका प्रविलय करके 
ही नामादि ब्रहम जाने जाते दै । नामादिके स्वरूपका वाथ करनेपर वे कैसे 
प्रतीक होंगे और कैसे उनमें आत्मबुद्धि कर सकते हैं! जो स्वरूपतः दें दी 
नहीं, उनमें तो कुछ हो नहीं सकता । वस्तुतः जीव और प्रतीकका स्वरूप 
भिन्न है और अहंग्रहमें विधि भी नहीं है, इसलिए प्रतीकोंमें अदंग्रह 
नहीं करना चाहिए, और भी अंगद न करनेमें कारण दे कि 'तत्त्वमसि! 
इत्यादि वाक्य उपासनाविधायक नहीं दै, किन्तु जैसे रण्जुमें सर्पभम द्वोनेपर * 
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न सिध्येत्सत्रकारेण तत्कतुन्यायवर्णनात्‌ ॥ ९ ॥ 
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कल्पित सर्पके प्रविळ्यके लिए सर्पका अनुबाद कर रज्जुतस्वका बोधन किया 
जाता है, वैसे ही अवच्छिन्न अहंकारास्पदका विय 'तत्त्वमसि' इस वांक्यसे 
क्रिया जाता दै अर्थात्‌ त्वं--'तृः अवच्छिन्न सांसारिक सुख-दुःख-मोहसे 
उपप्छत नहीं दै, किन्तु ब्रह्मस्वरूप है; अतएव नित्य, शुद्ध, सुक्त तथा 
अनवच्छित्त आनन्द्स्वरूप है । इससे प्रकृतमें क्या आया! यह आया कि 
उपासनामें प्रधानीमूत प्रतीकके स्वरूपका उच्छेद करना ठीक नहीं है, 
क्योंकि प्रधानीमूत प्रतीकका उच्छेद होनेसे उपासनाकी विधि दी नहीं हो 
सकेगी और यह भी विचार करना उचित दै कि उपासनाविधायक वाक्योकें 
साथ 'तत्त्वमसि' इस वाक्यकी एकवाक्यता नहीं है जिससे कि ब्रक्षइष्टिके 
उपदेशे आत्मदृष्टिका उपदेश किया जाय, क्योकि दोनों भिन्न-भिन्न प्रकरणमें 
पढ़े हैं, इसलिए एकवाक्यताका सम्भव नहीं है, अतः उपासनावाक्यमें छोकप्रसिद्ध 
कर्ता भोक्ता जीव संसारी ही विवक्षित है, ब्रह्म नहीं, इसलिए बरहमदष्टिका 
जहाँ उपदेश है वह आदृष्टि केसे हो सकती है ! यदि ब्रह्मरूप आत्मा 
पूर्व वाक्यमे अभिम्रेत होता, तो हो भी सकता । संसारी आत्माका विकार तो 
मन आदि नहीं हैं, अतः उनमें आत्मदृष्टिका विधान नहीं है । उपासक तथा 
प्रतीक दोनों समान दें, जैसे सुवर्णेके विकार कटक और केयूर । उन दोनोंमें 
हनि नहीं हो सकती । हां सुवर्णकी अभेदवुद्धि दोनोंमें हो 
सकती है । 

शक्का--जीव तो ब्रह्मस्वरूप है, अक्षविकार नहीं, अतः दोनोंको समान 
केसे कहते हो ! 

समाधान--टीक दै, किन्तु जैसे जीव अवच्छिन्न दै वैसे प्रतीक भी 
अवच्छिन्न दै, अतः अवच्छित्नत्वरूपसे दोनों समान ही हैं ॥ ८ ॥ 

श्रुत ्रझलोकरूप फलकी प्रापिकी अन्यथा अनुपपत्तिसे प्रकृतोपासनामें अइंग्रह 
करना चाहिए, अन्य प्रतीकोपासनामें नहीं, यह कहते दँ--'मैत्रं फल इस्यादिसे । 

उक्त आक्षेप समुचित नहीं दै, क्योंकि श्रृतिमें प्र्त उपासनाका बिराड्‌- 
भाव फळ थुत है, यह फळ तभी होगा, जब कि प्रतीकमें अहंग्रह करेंगे, 
अन्यथा नहीं । अतः अन्य प्रतीकमें अहग्रहका निषेध दोनेपर भी प्रकृतमें 
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अहंगह करना ही उचित है । निषेध औत्सर्गिक दै, उसका अपवाद 
प्रकृत अहंअद है, अन्यथा प्रकृतोपासनाका फल दी सिद्ध न होगा, यह निर्णय 
'अप्रतीकाहम्बनान्नयतीति बादरायण उभयथाञ्दोपाततृक्रतुश्व' इस वेदान्तसूत्रके 
अनुसार ही है । तथाहि नो अहेत्युपासीत' इत्यादि अुतिमें विहित मन आदिमं 
जो प्रतीककी उपासना करनेवाले विद्वान्‌ हैं, उन सबकी गति कार्यज्रक्षलोकमे 
होती है या किसी उपासक की? यह संशय होता है। इसमें कौन पक्ष उचित है! 

पूवैपक्ष--उचित तो यह है कि परअश्वेचसे अतिरिक्त जितने 
विद्वान्‌ सगुण अ्रक्षके उपासक हैं, उन सबकी गति कार्यत्रक्षतोक्म होती द्दै। 
परअक्षवेत्ताकी गति तो होती दी नहीं, क्योकि हम येद अक्रेय भवति' “न तस्य 
प्राणा उल्लामन्ति' इत्यादि श्ुतियोंसे उसकी यहीं त्रक्षमावापत्ति हो जाती दै । 
बरक्मकतुकी ही तरवालोकमासि दोती दे, उससे भिन्नकी नहीं, यह नियम नहीं है; 
ब्योंकि पश्चाग्निविद्वानोंकी गति मी त्रक्षडोकम ही होती दै, पर वे त्रक्रतु नहीं दै । 
और भनो ब्रह्म! इत्यादि वाक्यसे विहित उपासना करनेवाले मतु नहीं हैं 
यह भी मानना ठीक नहीं है, कारण कि सब प्रतीक, ब्रसविकार होनेसे, अद्मात्मक 
ही हैं; इसलिए तत-तत्‌ प्रतीकोकि उपासक भी अझक्रतु हो सकते दै । अह्लछोककी 
प्राप्ति होनेसे तत्‌-तत्‌ उपासनाविधिवाक्योंमे शुत फलविशेष भी सिद्ध होते हैं । 

उत्तरपक्ष--'अमानवः पुरुप एनं ब्रह्मलोकं नयति’ इस अ्रतिसे ज्ञात होता 
है कि अमानव पुरुष ज्ञानियोको--त्र्मक्रतुऑको--म्रक्मळोकर्म पहुँचाता दै, 
इस वाक्यमै 'एनम! पद दै, इसलिए सन्निहित अक्षक्तुओंका ही परामर्श 
होता है, अन्य उपासकोंझा नहीं होता । इससे स्पष्ठतया सिद्ध होता है कि प्रतीको- 
पासकोंको अक्षछोकमें उक्त पुरुप नहीं पहुँचाता है । 

शक्का--यदि ऐसा नियम मानते हैं, तो पश्चाग्निविद्यावालोंकी ्रझळोकमें 
गति कैसे कही गई दे ! वे तो अ्रक्षकतु नहीं हैं । 


समाधान--उत्सगका अपवाद भी होता हे, इसलिए पञ्चाग्तिविद्वानोंकी 
ब्रक्मलोकमं गति विशेषवचनसे होती है । प्रतीकोपासकोंकी गतिके विषयमें 
ब््मछोकप्राप्तिकः बाधक कोई विशेष श्रृतिवाक्य नहीं दे, इसलिए उनकी 
ब्रह्मलोकगे गति नहीं मानी जाती । “तं यथा यथोपासते तदेव भवति' इस 
उत्सगैवाक्यके अनुसार दी फ होता है । न 
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याहळसंकरपयुक्तः सन्दुपास्ते ताइगाप्तुयात्‌ । 
फलमित्येप एवाऽत्र तत्क्रतुन्याय ईरितः ॥ १० ॥ 
विराइभावमसंकल्प्य न विराइ भवति स्वयम्‌ | 

अतः थ्रुतफलावासौ भवत्येव द्यहङ्गहः ॥ ११ ॥ 
सर्वात्मत्वोपासनेषु इतोऽहब्गहवजनम्‌ । 

अनन्तर्भाव्य चाऽऽत्मानं कथं सर्वात्मता भवेत्‌॥ १२ ॥ 


शङ्का--सब विकार ब्रह्मकाय होनेसे ब्रहमानुगत हैं, इसलिए प्रतीकोपासक 
भी तो ज्रक्षोपासक ही है । 

समाधान--नाम आदिमें अक्षकी उपासना नामादितन्तर है, अक्षतन्त्र नहीं दै । 
अन्य आश्रयके प्रत्ययका अन्य आश्रयमें निःक्षेप ही प्रतीक कहळाता है । उपासक 
ब्रक्षाश्नय प्रत्ययका नामादि रूप आश्रयमें निःक्षेप करता है, इसलिए यह उपासना 
नाम-तन्त्र है, जह्मतन्ज नहीं है, इसलिए वह उपासक अक्षक्रतु नहीं है, किन्तु 
नामादिक्रतु है; अतः प्रतीकोपासकोंको छोड़कर अन्य विकारके उपासकोको 
अमानव पुरुष कार्य्रक्षकोकमें पहुँचाता दै, यह इस अधिकरणका निचोड 
अथे है ॥ ९॥ 

“यादरूसंकरपयुक्त।' इत्यादि । संकल्पका नाम क्रतु है। 'यतूकतुः 
पुरुषो5स्मिन्‌ लोके प्रेत्य तक्रतुमेवति', 'त यथा यथोपासते तदेव भवति! इत्यादि 
वाक्योंसे उपासक पुरुष जिस जिस देवताकी उपासना करता दै, उस उस देव- 
छोकमें प्राप्त होता है । इसी तासप्यसे तक्रतुन्यायका प्रकृतमें उपन्यास किया 
गया है ॥ १० ॥ 

“विराइमावमसंकरप्य' इत्यादि । विराइभावका संकल्प किये बिना उपासक 
स्वयं विरादू नहीं होता, इस कारण श्रुत विराइभावरूप फी प्रासिके लिए उक्त 
्रतीकमें अहंग्रह आवश्यक है ॥ ११ ॥ 


केवर इन दोनों प्रतीकोमें दी अइंग्हकी आवश्यकता नहीं है, किन्तु एसे 
फसे युक्त दूसरी उपासनाओंमें मी अहंग्रहक्ी आव्यकता दै, यह कहते दैं-- 
“सर्वात्मत्वोपासनेपु इत्यादिसे । 

जिनका सर्वोत्ममावापत्तिरूप फळ है, ऐसी उपासनाएँ अहंग्रहके बिना कैसे 
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अतद्धावफलेष्वेव प्रतीकं सञचपास्यते । 
तद्भावापादकेष्वात्मा गुणैस्तेस्तैरुपास्यते ॥ १३ ॥ 
आत्मोपासनबुदध्येवमरयाग्री अत्र वर्णिती । 

वाचं धेुमितीवाऽत्र न प्रतीकग्रधानता ॥ १४ ॥ 
प्रतीकस्य प्रधानत्वे निपिद्रो$हइग्रहो$न्यथा । 

प्रणवे बरहमचिन्तायां उप्येता$हजुही धुवम्‌ ॥ १५ ॥ 
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हो सकती हैं ! यदि उपास्यकोटिमे आत्माका अन्तभीव न दोगा, तो सर्वीत्मकत्व- 
रूप फळ नहीं दोगा, इसलिए सर्वात्मभावापत्तिरूप फलके लिए जो प्रतीको- 
पासनाएँ विहित हैं उनमें अइ करना आवश्यक है ॥ १२॥ 

जहाँ उपास्यस्वरूपप्राप्ति अतिरिक्त फल है, वहाँ अइंअह नहीं ही करना 
चाहिए; जहाँ उपासनाका फ उपास्यस्वरुपकी प्राप्ति ही है वहाँ प्रतीकमें 
अग्रह करना अत्यावश्यक दै, यही नियम है। इस अमिप्रायसे कहते दँ-- 
'अतद्धावफलेष्वेव' इत्यादि । 

उपाल्यस्वरूपमापिसे अतिरिक्त फङबाडी उपासनागें ही प्रतीककी उपासना 
की जाती दै । उपास्यस्वरूपप्रापिरूप फरवाली उपासना श्रुतिविहित तत्‌-तदूगुण- 
विशिष्ट आत्माकी की जाती है॥ १३ ॥ 

अश्रमेधके अञ्ज अश्च और अग्निरूप प्रतीकमें आसबुद्धि करना दी समुचित 
है, यह कहते दे---'आत्मोपासनयुद्धचेवम्‌! इत्यादिसे । 

प्रकृतमें प्रजापतिभावापचिरूप फलके लिए अश्व और अझ्निमें उपासनाका 
विधान है, इसलिए उपासनामें अहेमद करना चाहिए । “वाच धेनुमुपासीत? 
इत्यादि. प्रतीकोपासनामें प्रतीक ही प्रधान है, इसलिए उसमें आत्मचिन्तनरूप 
अहपरह नहीं करना चाहिए । प्रकृतमें अतिरिक्त फल नहीं दै, अतएव अइंग्रदका 
निषेध मी नहीं दै। 'न प्रतीके०' इत्यादि सूत्र “बाचे घेनुमुपासीत' इत्यादि 
प्रतीकोपासनाके विषयमें निषेध करता है। अतः प्रकृतमें उक्त सूत्रका विरोध 
नहीं है ॥ १४ ॥ 

इस प्रकारकी व्यवस्था न माननेमें बाधक कहते दें --'प्रतीकस्प प्रधानस्पे' 
इत्यादिसे । 


र्या >>> 


६१६ वृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


काठलोकादिघर्माणं समालब्धु सयुत्सुजेत्‌ ॥ १६ ॥ 
अब्दमात्रं मयोत्सृष्टो वियुक्तप्रग्रहो हयः । 
अब्दादूध्वे मदातमानं मदर्थ हयमालमे ॥ १७॥ 


जिस उपासनामें प्रतीक प्रधान है, उसी उपासनामें अहंअहका निषेध है, 
अन्यथा प्रणवकी उपासनामें भी अहंगहके निषेषका प्रसंग होगा, जो सबके 
मतसे अनुचित है। प्रतीकोपासनामात्रमें अहंग्रहका छोप ही हो जाय, अन्य 
प्रतीकोपासनाएँ तो निषिद्ध हें ही । यदि उपास्यके स्वरूपकी प्रातिरूप फलसे 
युक्त उपासनामें मी अहंग्रहका निषेध होगा, तो निश्चय ही उपासनामात्रमें 
अहंग्रहका अभाव हो जायगा, जो स्वीकारके योग्य नहीं दे.। प्रणबक्की उपासनामें 
अइग्रह सबके मतसे सिद्ध है ॥ १५ ॥ 

प्रसंगप्राप्त अहंग्रह कहाँ होता है और कहाँ नहीं! इस विचारको समाप्त 
कर प्रकृत विषयका विचार करते हैँ--'आत्मानमश्चमग्नि च' इत्यादिसे । 

अपने शरीरका अइवरूपसे तथा अझिरूपसे चिन्तन करके अर्थात्‌ अश्वमेध 
यज्ञके अनधिकारी आक्षण आदि अपने शरीरका ही उक्त अश्व तथा अमि- 
स्वरूपसे ध्यानकर उक्त काळ, छोक आदि धर्मसे विशिष्ट अश्वस्वरूप शरीरका 
समाठम्मन--वघ--करनेके लिए छोड़ द ॥ १६॥ 

'अब्द्मात्रम्‌' इत्यादि । अश्वमेधका घोड़ा जैसे सारु भर स्वच्छन्दरूपसे 
बिचरनेके लिए छोड़ा जाता है वैसे ही अपने शरीरको स्वच्छन्द--मुक्त--अश्वके 
समान मानकर वर्षके बाद अपनी आत्माके लिए मैं अपने शरीररूपी अश्वका 
आलम्भन करता हूँ, ऐसा चिन्तन करे ॥ १७ ॥ 

प्रजापति सर्वदेवतात्मक हैं, इस कारण उनके आश्रयभूत अग्नि आदि अन्य 
देवताओंके लिए शास्रबिधिके अनुसारसे आम्य अजादि, आरण्य गवयादि 
पशु दिये । उक्त अरव अपने लिए दिया । अतः सर्वदेवात्मक प्रजापति उक्त 
कर्म द्वारा पूर्ण तृप हुए । यह तो प्रजापतिका अपना किया हुआ अश्वमेध 
है। इसी प्रकार याशिक लोग भी अइवमेध कराते हैं। वर्ष भर घोड्ेको 
स्वच्छन्द बिचरनेके लिए छोड़ देते दै और उसकी रक्षाके लिए सेना नियुक्त 
कर देते हें, जिसके भयसे कोई उसे पकड़ता नहीं दै । किसीके उसे पकड़नेपर 


2, हरे, 
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मदात्मभ्योऽन्यदेवेभ्यो ददाम्यन्यपशूनहम्‌ । 
अच्वेनाउन्येश्र पशुमिरालब्धेरस्मि तर्पितः ॥ १८ ॥ 
इति ध्यात्वाऽश्वमेधस्य फलत्वेनोदित रविम्‌ । 
संवत्सरात्मक ध्यात्वा पुनरमि विचिन्तयेत्‌ ॥ १९ ॥ 
युद्ध करके वह छुड़ाया जाता है । वर्षके बाद मन्त्रजङसे संस्कृत द्ध उ इया जाता है। बके बाद मन्त्रजछसे संस्कृत करके सर्वदेवत्य 
प्राजापत्य अश्‍वका आलम्भन करते हैं । यहद तो यागप्रक्रिया है, किन्तु उपासक 
प्रजापतिस्वरूपप्रातिकी इच्छासे उक्त प्रकारसे उपासना करे, यदि विरक्त हो, 
तो उसका इस उपासनामें अधिकार नहीं है, कारण कि इस उपासनामें सृत्युप्रापि- 
रूप फडका कामी तथा अहंकाराभिमानी ही अधिकारी है । विरक्तमें अधिकारीकी 
विशेषणरूपसे श्रुत कामना और अहंकार ये दोनों नहीं हें, इसलिए अविद्यावानूका 
ही इसमें मी अधिकार दे, वीतराग मुसुक्षुका नहीं ॥ १८ ॥ 
+इति ध्यात्वाउश्वमेघस्य' इत्यादि। पूर्वोक्त अश्वमेध दो मकारका ददोता 
है--एक कायिक और दूसरा मानसिक | प्रथम वह है जो बाह्य अश्व और 
अग्नि द्वारा शरीरक्रियासे यागात्मक किया जाता हे । दूसरा वह है जो बाह्य 
अश्व और अग्नि निरपेक्ष केवळ मानसिक-- कल्पित--अरव और अनि द्वारा 
मानसिक क्रियात्मक उक्त यज्ञ दोता है । इन दोनों प्रकारके कर्मोंका फल 
प्रत्यक्षतिद्ध सविता-सूर्य--ही दै, कार्य और कारणमें अभेदविवक्षा मानकर 
सूर्य भी अश्‍वमेध कहे जाते हैं । 
शक्का- अझ्वमेध मानस तथा कायिक (मन और देहकी ) क्रियासे 
निष्पन्न होता है । सबिता तो इन दोनोंकी क्रियासे नहीं बने हैं, इसलिए उक्त 
बिवक्षामें भी वे अश्वमेध नहीं कहा सकते । 
समाधान--कायिक और मानसिक जो अद्वमेधक्रिया है, उसके अनुष्ठानसे 
जो अपूव होता है उसीका परिणाम आदित्य है यही मानस अइ्वमेध दै, जो 
प्रथम उपा वा अश्‍वस्य' इत्यादि मन्त्रे निर्दिष्ट दै। कायिक भी यद्दी है, अयादि 
द्वारा उक्त यागका साधक दै 'अग्नौ प्रास्ता55हुतिः सम्यगादित्यमुपतिष्ठते' 
इत्यादि श्रुति भी इसी अर्थका पोषण करनेवाटी ह्दै। 
शङ्धा--अइमेध और उसका फल ये दोनों आदित्य दी है, यद आप 
कहते हैं, इसमें आदित्यका बया आदित्यमण्डलमे ताते दे अथवा उसके देवतामें ! 
यहद स्पष्ट कहिये । 
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क्रत्वात्मसाधकत्वेन वहिरेपो$कनामक! 
सर्वलोकात्मकस्तो द्वावश्वमेघार्कनामकौ ॥ २० ॥. 
तन्नामानौ भास्कराग्नी फलसाधनरूपिणो । 
निवतिते स्वाधिकारे पश्चादेकत्वमइनुतः ॥ २१ ॥ 


समाघान--द्वितीय पक्ष अभिमत है, क्योंकि आदित्य देवताका आत्मा 
संवत्सर है, यह श्रतिमें स्पष्ट निर्दिष्ट दै । यहाँ आत्माका अर्थ दै- स्वरूप, अत 
संवत्सर आदित्य देवता-स्वरूप हो सकता है, मण्डलस्वरूप नहीं । 

शङ्का-संबस्सर तो द्वादश था त्रयोदश मासात्मक होनेसे कालसे परिच्छिन्न 
है, फिर उसे देवतात्मक कैसे कहते हो ? 

समाषान--आदिस्यके उदय और अस्तसे दिन और रात्रि बनती है, ३० दिन 
और रात्रिसे मास बनता है और १२ माससे एक संवत्सर बनता है। इस प्रणाहीसे 
संवत्सर सवितासे ही बनता है । कार्य और कारणका तादात्म्य ही सम्बन्ध 
माना जाता है, इसलिए सविता संवत्सर ही है, ऐसा श्ुतिमें कहा गया है ॥१९॥ 

अश्वमेघयज्ञमें आदित्यइष्टि कहकर प्रक्रत यज्ञांग अमिमें आदित्यदष्टिके 
लिए कहते हें-'क्रत्वात्मसाधकत्वेन' इत्यादिसे। 

क्रतुस्वरूपसाधक पार्थिव कुण्डमें जो संस्कृत तेजोरस अभि है, वह भी 
अके ही है अथात्‌ उसमें भी अभ्निइष्टि करनी चाहिए, क्योंकि पूर्व आदि 
दिशा रूप अग्नि सर्यछोकस्वरूप दै, यह चिन्तन करना चाहिए । अग्नि और 
आदित्य इन दोनोंका अइवमेधरूपसे चिन्तन करना चाहिए | 

शङ्का-पूर्वोक्त अनिको आदित्य क्यों कहते दो ? कुण्डमें संस्कृत अग्नि 
अन्निसे भिन्न दै, आदित्यरूप अग्नि अलिसे अन्य है, ऐसा क्यों नहीं मानते ! 


समाधान--जो प्राच्यादिदिगास्मकस्वरूपकथन द्वारा लोकारमक चित्याग्निका 
स्वरूप पूर्वमें कहा गया है, उसीको यहां भी कहते हैं, इस प्रस्यभिज्ञासे चिस्याग्निको 
ही आदित्य कहते हैं, अन्य अग्नि आदित्य नहीं दै ॥ २० ॥ 

अक्रियात्मक आदित्य और अगि अइवमेध केसे कहलाते हैं ! अश्वमेध 


तो क्रियात्मक दै, ये दोनों सिद्ध द्रव्यस्वरूप हैं, यह कहते हैं---'तम्नामानौ 
` मास्कराग्नी' इस्यादिसे । 
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एकत्वरुपः प्राणात्मा सत्युशब्दोक्त ईश्वरः । 

सोऽहमस्मीत्यमिध्यायेदातादात्म्यामिमानतः ॥ २२ ॥ 

इहेव देवो भूत्वाऽसौ शरीरे पतिते ततः । 

पुनर्देह न ग्रह्माति सत्युभूंत्वाःवतिष्ठते ॥ २३ ॥ 
TIMERS See 

उक्त क्रतुका आत्मा आदित्य दै, क्योंकि यह फल दै, और अग्नि उक्त 

यागका साधन है, इसलिए साधनात्मा है । दोनों प्राणोपासनादिब्यापार द्वारा 
प्राणासक होनेसे एक दी कहे जाते हे, इस तास्ते कहते दैं--निवर्तते' 
इत्यादि । 


अग्नि और आदित्य देवता जवतक अपने अधिकार--पद्‌--पर आरूढ हे 
तबतक अपने-अपने काये करते हैं, अतएव भिन्न-भिन्न स्वरूपसे प्रतीत होते हैँ । 
वर्तमान सगौवसानसमयमें इनका समय समाप्त हो जायगा। तब फिर दोनों 
एक हो जायेंगे । 


(एकत्वरूपः इत्यादि । सूतारमा विश्वमात्रमें अनुवृत्त है, अतएव सूत्रात्मा जो 
प्रजापति हैं, उनका अधिकार उनके सौ वर्ष तक रहता हे । उसके अनन्तर पूर्वोक्त 
आदित्य और अभि इन दोनोंका मी अधिकार समाप्त हो जाता है, अतः ये 
भी दोनों प्रजापतिरूपसे एक हो जाते हैं, और प्राणोपासक भी तत्स्वरूपापत्न 
हो जाता है । इसलिए तबतक प्राणकी उक्त उपासना करनी चाहिए जबतक 
उक्त एकत्वरूप सृत्युशब्दसे निर्दिष्ट प्राणात्मा ईश्‍वर प्रजापतिस्वरूप ददी मैं हूँ, 
यह अभिमान उपासकको न दो जाय । उक्त अभिमान होनेपर उपासनाकी 
समाप्ति हो जाती दै । फलोलपत्तिपर्यन्त दी कर्मका अर्थात्‌ उपायका अनुष्ठान 
किया जाता दै । फलसिद्धिके बाद त्याग करना ठीक ही है ॥ २२ ॥ 

पक्त उपासनाका फळ कहते दैं-- 'इहेव देवो' इत्यादिसे । 

प्राणोपासकका जब शरीर नष्ट हो जाता दै तत्र वह' उक्त प्रजापतिस्वरूप 
होकर सगीवसान तक समं ही रहता दे । उसके --प्रजापतिके-- साथ वह भी 
मुक्त दो जाता है । सकल लोकका संहार प्रजापतिसे होता है, इसलिए प्रजापति 
ही मृत्युस्वरूप है ॥ २३ ॥ 


CVI IS 
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सर्वदेवसमष्ट्यात्मा ैतैकत्वात्मकः प्रशुः । 
भवत्युपासकः सोऽत्र मृत्यु; संहारहेतुतः ॥ २४॥ 
उपास्तितत्फले प्रोक्ते निष्डप्याऽत्राऽथवाद्तः । 
अर्थवादस्य तात्पयैमतः परमुदीयते ॥ २५ ॥ 


-सर्वैदेवसमप्ट्ात्माः इत्यादि | 'अशनाया हि मृत्यु? इत्यादि श्रुतिसि अश- 
नायासे उपलक्षित अशनायापिपासावती जो सत्र स्थूळका संहार करनेवाली प्राणाख्य 
देवता है वही उपास्य कही गई दै । तत्कतुन्यायसे वही उपासककी आत्मा है | 

शाा--यदि प्रकत उपासनाका अशनायापिपासावती प्राणस्वरूपप्रा्ि फल 
है, तो उपासक सदा भूख तथा प्याससे पीडित ही रहेगा, तो इससे सुके 
बदले दुःख दी अधिक होगा । अतः अनर्थके लिए किसी मी बुद्विमान्‌ पुरुपकी 
इस उपासनामें प्रबृत्ति ही नहीं हो सकती । 

समाघान--अजर और अमर छोकसमप्टिप्राणात्मक प्रजापति फल है, अतः 
वर्तमान शरीरपातके अनन्तर जरा, मरण, विविध रोगोंके योग्य शरीरचक्रसे 
उपासकका छुटकारा दो जाता है; इसलिए वह सब सांसारिक उपद्रयोंसे रहित 
हो जाता दै । अशनायादिका तात्पय यह नहीं है कि उक्त प्राण देवता सतत भूख 
और प्याससे व्याकुळ रहती है, किन्तु सकळ प्रपश्चका यही संहार करनेवाटी है, 
दूसरा नहीं। अपना संहार तो कोई करता नहीं । दूसरा संहार करनेवाला है 
नहीं, इसलिए उपासक अजर और अमर हो जाता है । 

शङ्गा-यदि, प्राणस्वरूपापन्न होनेपर उपासक्रका शरीर नष्ट नहीं होगा, 
तो वह शरीर कैसे कहळायेगा ! शरीर तो उत्पन्न होता है, अतएव विनाशी 
है और आप कहते हें कि वह अविनश्वर है, यह कथन तो स्पष्टरूपसे 
व्याहत है कि शरीर और अविनाशी । टीक है, मेरे कहनेका तात्पर्य यह है 
कि वर्तमान शरीरपातके अनन्तर सकर सांसारिक सम्बन्धोसे मुक्त हो जाता है 
फिर दूसरा शरीरसम्गन्ध नहीं होता, जिसमें नाशका भय हो । वर्तमान 
शरीर स्थित ही रहता है, यह नहीं दै । आदित्य, अग्नि आदि समस्त देवताओंसे 
अभिन्न अतएव सकल देवताओंके आस्मस्वरूप हो जाता दे, यही प्रकृत 
उपासनाका फर दै ॥ २४ ॥ 


उक्तका अनुवाद करते हुए उत्तर अन्धका तात्पर्य कहते दैं--“उपास्ति०? 
. इत्यादिसे । 
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अवान्तरं महक्षेति द्विधा तात्पर्यमेतयोः । 
महातात्पर्यमत्र स्यादुपास्याग्निप्रशंसनम्‌ ॥ २६ ॥ 
अवान्तरं तु तात्पर्यमग्न्युत्पत्तावतो जनिम्‌ । 
बह्देवैक्तुमिय सृरे! प्रागवस्था$त्र वर्ण्यते ॥ २७॥ 
नैवेद्द किश्वनाग्रेड्भून्शत्युनेवेदमावतम्‌ । 

इति श्तौ प्रागवस्था तमेतत्मविचायते ॥ २८ ॥ 
प्रागवस्था शून्यरुपा सद्रूपा घेति संशये । 

जैवेह किश्चनेतयुक्तेः शून्य स्यादिति केचन ॥ २९ 


इस ब्राक्मणमें उपासना और उसका फछ--ये दोनों कहे जा चुके । अब 
अर्थवादका तात्पय कहा जाता है ॥ २५ ॥ 

“अवान्तरम्‌? इत्यादि । प्रकृतमें अधैवादके दो तास हैं, एक महातात्पये 
और दूसरा अवान्तरतात्पय । प्रथम तासये उपास्य अग्निकी प्रशसामें है ॥२६॥ 

“अवान्तरम्‌? इत्यादि । अर्थवादका अवान्तर तात्य अप्रिकी उत्पचिमें 
है । इस कारण वद्विकी उसतिका बोधन करानेके लिए सृष्टिकी पूर्व अवस्थाका 
यहांपर वर्णन किया जाता है । अलिकी उत्पति मद्दान्‌ और पवित्र कारणसे 
हुई है, इसलिए अति पवित्र होनेसे वह उपास्य है अर्थात्‌ उक्त फलके अभि- 
लापियोकि ढिए अवश्य उपासनीय है ॥ २७ ॥ 

्रागवस्थाके प्रतिपादक वाक्य पढ़ते दैं--'नैयेह' इत्यादिसे । 

तेह किश्चनाग आसीन्मृत्युनेवेदमावृतमासीत्‌ । अशनाययाशनाया दि मृत्यु- 
स्तन्मनोऽकुरुताऽऽन्वी स्याम्‌? यह श्रुति अद्ववमेधोपयोगी अग्निकी उति 
बतछानेके लिए कहते हैं, वर्योकि परक्तगें अग्निविपयक विज्ञान विधेय है, अतएव 
विवक्षित हे । इसके लिए अग्निकी उत्पप्िका कथन दै । इस जगते 
नामरूपात्मक कोई मी वस्तु नहीँ थी । तो क्या शून्य दी था ! बौद्ध कहते दैं-- 
'नैवेह किन! इत्यादि पूर्वोक्त श्रुति तथा 'विमतं जगत्‌ प्रागसत्‌ , उत्पयमान- 
त्वत्‌, यतेने तंत्षेवम्‌, यथा परमते ब्रक्ष' इस अनुमानसे उस अवस्थामें वस्तुतः 
शुन्य ही था ॥ २८ ॥ 

प्रागवस्था! इत्यादि । सष्टिकी प्रागवस्था शुन्यरूप है, या सत्रप है, 
ऐसा संशय होनेपर बौद्ध ढोग उक्त प्रकारसे “शुन्यरूप है! यह कहते हैं ॥ २९॥ * 
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सेवं यतः श्रुति! साक्षात्सन््मेवाऽवदत्स्वयम्‌ | 
कार्यकारणयोः स्पष्ट मृत्युनेवेति साद्रा ३० ॥ 
मृत्युना कारणेनेदं कार्य सवे समावृतम । 

आइतौ कारकामावे थुतिर्नाञवक्ष्यदीदरशम्‌ ॥ ३१ ॥ 


___ Creare Non SR AN 
बौद्ध द्वारा उक्त मतका निराकरण करते दै;--मिवं यतः इत्यादिसे । 
शुन्य कहना ठीक नहीं है, कारण कि श्रृतिने ही स्वयं 'सृत्युनेवेदमा55बतस्‌' 
इत्यादिसे कार्य तथा कारणकी सत्ता कही है । यदि उस अवस्थामें कुछ न 
होता, तो यह मृत्युसे आदृत था, ऐसा श्रुति कैसे कहती ! इससे स्पष्ट प्रतीत 
होता है कि जगत्‌ था, किन्तु आदृत होनेसे प्रतीत नहीं होता था, जैसे 
तिठमें तेरु है, किन्तु आइत होनेसे प्रतीत नहीं होता । निष्पेषण आदि व्यापारसे 
जब प्रतिबन्धक हटाया जाता है, तब तेळकी अभिव्यक्ति दोती है। इसी 
तात्प श्रति कहती है कि 'मृत्युसे आवृत था' ॥ ३० ॥ 
` (मृत्युना' इत्यादि । यह दृश्य-निखिल प्रपश्च-सृत्युनामक कारणसे आवृत 
था, यह कथन तमी ठीक हो सकता दै, जब कि प्रागवस्थामें कार्य जगत्‌ रहे । 
अन्यथा कर्मका अभाव होनेसे यदि आवरणीय पदाथ ही नहीं रहेगा, तो आवरण 
किसका होगा ! ग्रामके बिना आमं गच्छति! यह प्रयोग नहीं हो सकता । 
इसलिए श्रुतिरूप प्रमाणसे प्रागवस्थाम भी जगतूकी सत्ता सिद्ध होती दै । तथा 
) यदि आवरक पदार्थ भी न होता, तो 'मृत्युसे आवृत था! यह कहना ही 
असंगत दो जाता, क्योंकि वन्ध्यापुत्र आकाशपुप्पसे ढका था, ऐसा प्रयोग नहीं 
होता, क्योकि आच्छाय बन्ध्यापुत्र और आच्छादक आकाशपुप्प ये दोनों ही अप्रसिद्ध 
हैं । प्रकृतमें 'मृत्युसे आइत था! ऐसा श्रुति स्पष्ट कहती दै, इसलिए प्रागवस्थामें 
यी कारण और कार्यकी सत्ता सिद्ध होती दै । जो कार्य कारणमें रहता है, वही 
कारकब्यापारके अनन्तर आविभूत होता हे । जो उसमें नहीं रहता, उसकी अभि- 
व्यक्ति उस कारणसे नहीं होती । निष्पेपण करनेपर तिरसे तै निकलता है, बाढसे 
नहीं, क्योंकि बाळमें पहले तेल नहीं रहता और तिलमें रता है, यही न्याय सर्वत्र 
कार्य और कारणें समझना चाहिए। प्रकृतमें इसी प्रकार उत्पत्तिसे पहले ब्र और 
उसके काय जगतकी सत्ता अनुमानसे सिद्ध होती दै । कारणका अनुमान इस प्रकार 
*दोता दै---(विमत सत्यूवेकम्‌, कायत्वात्‌; कुम्भवत्‌, नानुपसृद्य प्रादुभोवात्‌! इस 
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न्यायसे मृपिण्डका ध्वंस होनेपर ही घटका आविर्भाव होता है । इसलिए 
अभाव ही भावका कारण है, यह कथन मी ठीक नहीं है। घटादि कार्यकी 
कारण मिट्टी है, मृत्तिण्ड नहीं, कारण कि अन्वय-व्यतिरेक जिसका जिसके 
साथ होता है, उन्हींगें परस्पर कार्यकारणभाव होता है, दृसरेमे नहीं। 
घड़ेके रहनेपर मिट्टीकी सत्त; रहती है, मिट्ठीके न रहनेपर घट नहीं रद्द सकता। 
इस कारण मिट्टी और घटका परस्पर अन्वय-व्यतिरेक दै, पिण्ड और घटका 
नहीं । घटकी सत्तादक्यामें पिण्श कमी नहीं रदद सकता, अतः मिटटी दी घरकी 
कारण है, पिण्ड नहीं । अतएव मिष्टीसे अन्वित घट प्रतीत होता दै, पिण्डान्वित 
नहीं । यदि पिण्ड घटका कारण होता, तो अवश्य पिण्डान्वित घटकी 
प्रतीति होती । 


शङ्का--यदि मृत्तिका ही घटकी कारण दै, तो पिण्डके ज्योकि त्यो रहने 
पर भी उसकी अवस्थामें मृत्तिका है, फिर घट क्यों नहीं होता, अर्थात्‌ 
पिण्ड और वट दोनों एक समयमें उपलब्ध होने चाहिए ? पिण्ड और घट 
दोनोंका कारण तो सूचिका दै ही, अतः एक इन्तमें स्थित दो फलोके न्यायसे 
पिण्ड तथा घट दोनोंकी उपठड्पर एक साथ एक ही आश्रयमें क्यों नहीं दोती £ 


समाधान---कारणमात्रका यह स्वभाव है कि जब कारण अन्य कार्यका 
उत्पादन करता है तब आपने पूर्व कार्यक्रा अवश्य तिरोधान कर लेता दै । 
मूत्तरूप दो पदार्थोकी एक ही कारणमें एक काउमें स्थिति विरुद्ध है। इस 
कारण पूर्व कार्यका तिरोधान करके ही कारण दुसरे कार्यका उत्पादन कर 
सकता है, अन्यथा नहीं। इस नियमके अनुसार दो कार्योंकी एक समयमें 
प्रतीति नहीं होती । पिण्डका विनाश होनेपर मी मृत्तिकाका विनाश नहीं होता । 
मृत्तिकामें ही पिण्डका लय सूक्ष्महूपसे रहता है। यदि ग्ृत्तिकाका मी नाश 
माना जाय; तो पिण्डका ल्य ही किसमें होगा ! कारणसे भिन्नमैँ तो कार्यका 
लय माना नहीं जाता । यदि ऐसा माना जाय, तो उससे भी कार्यकी उत्पत्तिका 
प्रसङ्ग हो जायगा । जिसमें सूद्ष्मरूपसे कार्य रहता है वही कारण दै, कारण- 
भिन्नको कारण कहूनेमे व्यापात होगा । इसलिए पिण्डका उपमर्दन देखकर 
कारणके उपमर्दनसे कार्य होता दै, यह अवधारण करना अनुचित है । उक्त 
रीतिसे पिण्ड घटका कारण नहीं दै, किन्तु केवळ मृत्तिका कारण है । 


Ce 


६२४ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


समाधान--यद्द तो देखते हैं कि पिण्ड आदि अवस्थाकी निवृत्ति होनेपर 
मी घट आदि कार्यमें मृत्तिकारूप कारणकी अनुदृत्ति होती दै, अतएव 'मृदू घट! 
इत्यादि प्रतीति दोती दै । यदि घट आदि अवस्थामें मृत्तिका होती, तो 'गृदू घटः' 
यह प्रतीति केसे होती ! अतएव पूर्व दिन में जो केवल मिट्टी थी उसे ही 
आज घररूपसे देखते हैं, यह प्रत्यमिज्ञा भी होती हे । यदि घटावस्थामें 
मृत्तिका न होती, तो उक्त प्रत्यमिज्ञा ही कैसे होती ! 

शङ्का -ौद्धमतमें 'यत्‌ सत्‌ तत्‌ क्षणिकम्‌, सम्तश्चेमे भावाः, तस्मात्‌ 
क्षणिकाः! इस ब्यासिसे पदा्थमात्र क्षणिक हैं, इसलिए सब्र जगह प्रत्यभिज्ञा 
साहश्यमात्रसे होती है । अतः अभेदर्मे उक्त प्रत्यभिज्ञा प्रमाण नहीं है । सत्तिकाका 
अन्वय भी साइइयसे ही होता है, वस्तुतः नहीं । 

समाधान--पिण्डादि कार्यगत मृत्तिकाके अवयवोंका ही घटमें प्रत्यक्ष होता 
है। इसलिए क्षणिकत्वका अनुमान प्रत्यक्षविरोषसे आभासमात्र है, सदनुमान 
महीं, अतः साइइय आदिकी करपना व्यर्थ है । 


शङ्का--उक्त प्रस्यमिज्ञारूप प्रत्यक्षसे पिण्डगत मृत्तिकाके अवयवोंका ही घटमें 
अत्यक्ष होता है, इसलिए उसे कारण मानना ठीक है । और उक्त क्षणिकत्वके 
अमुमानसे कारणेक्य नहीं हो सकता, अतः उक्त प्रत्यमिज्ञाकों साहइ्यनिवन्धन मानना 
चाहिए। अव्यभिचारी विरुद्ध दो प्रमाण प्रकृतमें प्रसक्त हें | वस्तु उभयात्मक हो 
मही सकती । अतः इन दोनोंमें एकतरका बाध अवश्य मानना चाहिए । किसका 
बाध उचित है! इस समीक्षामें प्रत्यक्षते क्षणिकलके अनुमानका बाध होना 
ठीक है, क्योंकि प्रत्यक्ष ज्येष्ठ है तथा अनुमान आदि प्रमाणोंका उपजीव्य है | 
दृष्टास्तमें व्याप्ति आदिके ग्रहके बिना अनुमान आदि नहीं दो सकता । प्रत्यक्ष 
अनुमान आदिके बिना मी होता हे । प्रत्यक्षमं अनुमान आदि निमित्त नहीं 
है, अतः प्रस्यक्ष ही बलवान है । इससे अनुमानका बाध दोना ठीक है । 
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शङ्षा- -उपजीव्य होनेसे प्रत्यक्ष वळ्वान्‌ अवश्य है, परन्तु यहां तो 
प्रत्यक्षसे अनुमानका विरोध नहीं है । प्रत्यभिज्ञासे विरोध है, प्रत्यमिज्ञा प्रकृत 
अनुमानमें उपजीव्य नहीं है, क्योकि समान बल्वाठॉका ही विरुद्ध अन्यभिचारितव 
दृष्ट है, सो प्रकृतमें है । 

समाधान--यद्यपि प्रत्यमिज्ञाके साथ उपजीव्य और उपजीवक भाव नहीं 
है, किन्तु प्रत्यक्षे ही साथ है, तथापि उपजीव्यजातीय प्रत्यभिज्ञा मी 
है। दोनोमिं प्रत्यक्षत्व जाति दै, इसलिए मत्यभिज्ञा ही अनुमानकी अपेक्षा 
प्रब है । उपजीवकजातीय अनुमान होनेसे बाध्य भी है और भावमात्रको 
क्षणिक माननेपर प्रत्यमिज्ञा ही असम्भव हे । आत्मा भी तो भावें आया है, 
सो मी यदि बौद्धमतसे क्षणिक हो, तो फिर साइड्यनिवन्थन भी प्रत्यभिज्ञा 
नहीं हो सकती । पूर्वोतरवर्तिक्षणद्दयमे यदि द्रष्टा रहेगा, तो दोनोंमें सदृश 
धर्म देख सकता है । अन्य इष्टका अन्य तो स्मरण करता नहीं । बौद्ध- 
मतमें आत्मा भी क्षणिक ही दै। पूर्वोचर क्षणका एक द्रष्टा यदि माने, 
तो उक्त व्याप्तिका ही भङ्ग हो जायगा | न माननेपर सादृद्यनिवन्थन मी 
प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती । और मी देखिए--प्रत्यभिज्ञा प्रत्यभिज्ञायमान 
अमे स्वयं प्रमाण नहीं दै, क्योंकि बुदूष्यन्तरसंवादसे ही बुद्ध्यन्तरमें 
प्रामाण्य होता दै । स्थायित्वसाधक बुदूघ्यन्तर है नहीं, इसलिए प्रत्यभिाय- 
मान अर्थ मी क्षणिक दो सकता दे, यह कहना भी ठीक नहीं है, कारण 
कि क्षणिकखबुद्धि भी तो स्वतः क्षणिकलमें प्रमाण नहीं है, बुदृध्य- 
म्तरसंबादसे ही प्रमाण मानी जायगी । बुदृध्यन्तर भी तो स्वतः प्रमाण नहीं दै, 
इसकिए पूर्व-पूर्व बुद्धिम उत्तर-उत्तर बुद्धिकी अपेक्षा होनेसे अनवस्था दोप दोगा । 
और क्षणिकत्ववुद्धिमें मी प्रामाण्य ग्रदीत नहीं हो सकेगा, इसलिए बुद्धिको स्वयं 
प्रमाण बौद्धोंको मी मानना पड़ेगा। स्वतः प्रमाण माननेसे क्षणिकत्वबुद्धि- 
प्रमाण द्वारा जैसे क्षणिकलकी सिद्धि होती हे, बैसे ही प्रत्यभिज्ञाप्रमाणसे 
प्रत्यमिज्ञायमान पदार्थमें स्थायित्व भी सिद्ध होता दै । और यह भी दोप है-- 
दं क्षणिकम्‌! ये दोनों बुद्धियां एक ही आश्रयमे होती हैं, या मिन्न आश्रयमें £ 
प्रथम पक्षमें आश्रयमें क्षणिकल नहीं दो सकता, क्‍योंकि दोनों क्षणोंमें 
उसकी अनुवृत्ति आवश्यक है । (इद क्षणिकम! ये दोनों बुद्धियां एक ही आश्रयर्भ 
हे । द्वितीय पक्षम क्षणिकलविशिष्ट एक अर्थका ज्ञान अन्यतर अर्थात पूर्वक्षणवर्ती . 


| 
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सत्तामात्रस्वरूप यद्‌ ब्रहमाज्ञातसतस्तकम्‌ । 
सृत्युजनिमत! साकषाचत्राऽशेपजगछ्यात्‌॥ ३२ ॥ 
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आश्रय तथा उत्तरक्षणवर्ती आश्रयको नहीं होगा । जिसको अर्थज्ञान दोगा, 
उसको क्षणिकत्वज्ञान नहीं दोगा, जिसको क्षणिकत्वज्ञान होगा, उसको 
अभज्ञान नहीं होगा । 


शृक्का- बुद्धि तो अनाधार है, अतः आश्रयविपयक प्रश्न ही असङ्गत है । 
समाधान--अज्ञातका ज्ञान होता है, अजातका जन्म होता दै, यह जिनका 
मत है, उनके मतमै मी प्रत्यभिज्ञा प्रमाण है । 
झङ्रा--अज्ञातका ज्ञान तथाः अजातका जन्म होता है, ऐसी प्रतिज्ञा तो हम 
छोगोंने ( बौद्वोने ) नहीं की है । 
समाधान--यदि नहीं की दे, तो क्या ज्ञातका ज्ञान तथा जातका जन्म 
आप मानते हैं ! यदि ऐसा माने, तो अनवस्था दोप अवस्य होगा । और 
यह भी कहिए कि प्रस्यभिज्ञामे अप्रामाण्य स्वतः मावते हैं या परतः ? 
प्रथम पक्षम क्षणिकलबुद्धिसे मी स्वार्थका निश्चय नहीं हो सकता, यह भी 
प्रत्यमिज्ञाकी तरह स्वतः अप्रमाण ही होगी । द्वितीय पक्षम अनवस्था कह ही 
चुके हें और अविश्वास मी हो जायगा, क्योंकि. आपके मतानुसार सत्र बद्धियां 
अप्रमा हैं । स्वतः अका तो प्रामाण्य दै नहीं । परतः पक्षमे अनवस्था ही है, अतः 
यह पक्ष बन नहीं सकता । अतः यदि किसी मी बुद्धिस कोई अथ निश्चित 
नहीं हो सकता, तो फिर 'सब क्षणिक है! यह मी नहीं सिद्ध हो सकता है । 
ओर भी विचारिए--'तत” और "इदस? इस प्रकारकी दों बुद्धियोंमें एक धर्म हे 
या नहीं ? प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि क्षणद्वयस्थायी एक धर्म यदि नहीं 
मानते हो, तो “सब क्षणिक है” इस प्रतिज्ञाका ही भङ्ग होता है । द्वितीय 
पक्षम तदिदंबुद्धिमं साहस्यसे तदूबुद्धि होती है, यह कहना निराधार है । आश्रय 
आत्मा और विषय घटादि--इन दोनोंमें यदि कोई स्थिर नहीं दै, तो साइर्य- 
निबस्धन भी प्रस्यभिश्ञा नहीं दो सकती, यह तो अतिस्पष्ट है। क्षणिकस्व- 
विरोधी प्रतयक्षके रहते तद्विरुद्ध क्षणिकत्वकी सिद्धि नहीं ददो सकती, क्योंकि 
इसका साधक कोड प्रमाण नहीं दै, इसलिए क्षणिकत्वका अनुमान आमास है, 
इत्यादि बौद्धोक्त निराकरणका संक्षेप है ॥ ३१ ॥ 
१ '“सचामाप्रस्तरूपं यत! इत्यादि । 


लयो नामा5त्र नाऽभावस्तस्य वस्त्वविभेदतः । 
शिन्नत्वेन पंरेरिटो नाऽभावो वस्तुनः पृथक्‌ ॥ ३३ ॥ 


शङ्डा--असिद्व मृत्यु जगत्‌का नाशक है, किन्तु कारण नहीं है, अतः उससे 
जगतका आवरण केसे हो सकता है? उत्पत्तिसे पूर्वे कारणमें सूइमरूपसे 
कार्य रहता है, पर कारणसे आवृत होनेसे वदद प्रतीत नहीं द्दोता, यही 
आपका वक्तव्य है, किन्तु आवरक क्या है £ इस प्रश्नका उत्तर देते हैं--मृलु' 
इत्यादिसे | लेकिन प्रसिद्ध मृत्यु तो जगत्कारण नहीं है, इसलिए वह उक्त 
कार्यका आवरक कैसे दो सकती है ! 

समाधान--ठीक दै, यहां मृत्युशब्दसे जगत्कारण अशनायाद्ुपलक्षित 
अनमिव्यक्तनामरूप प्रत्यक्षायोग्य अपञ्चीकृत पश्चमहाभूतावस्थातिरिक्त मायारूप 
सामास ही विवक्षित है, जैसे पिण्डावस्थापन्न मृत्तिकासे घट आवृत रहता 
है और उसीसे अभिव्यक्त होता हे वैसे ही सत्र कार्य उक्त हिरण्यगर्भावस्थ 
अज्ञात सत्त्वक सत्तामात्रस्वरूप त्रक्मसे आइत हे और उसीसे आविर्भूत होता 
है। सकल कार्यके संह्ारका देतु दै, इसलिए मृत्यु कद्दा जाता है ॥ ३२ ॥ 

सकल जगत्‌का यदि ब्रह्मे डय मानते हो, तो ख्य तो ध्वंस दी दै, 
इसलिए ध्वंस ब्रक्षम रहता है, यह सिद्ध होता है। तब उत्पत्ति पहले कारणमें 
प्रागभाव मी मानना चाहिए । यदि ऐसा दै, तो उससे पूर्व कार्य सत्‌ है, 
यह कहना असंगत है, 'नासतो विद्यते भावो नाभावो विद्यते सतः' इत्यादि 
वचनविरोध मी होता है, इत्यादि शङ्काके परिहारके लिए कहते हैं--'लयो 


नामाउम्र नाऽभावः’ इत्यादिसे । 
लय यहां अभावात्मक ध्वंस नही विवक्षित है । भावसे अतिरिक्त अभाव 


है, इसमें कुछ प्रमाण नहीं दै; किन्तु भावात्मक ही अपेक्षाबुद्धिविशेषसते अभाव- 
शब्दसे व्यवद्दत होता है, अत५1-- 

'मावान्तरमभावो हि कयाचिचुब्यपेक्षया । 

स्वरूपपररूपाभ्यां नित्यं सदसदात्मके ॥ 

वस्तुनि ज्ञायते रूपं किश्चित्‌ केथ्चित्कदाचन ।' 

इत्यादि वचन भावात्मक अभावमें ही प्रमाण है, इसका विशेषरूपसे 

निरूपण आगे चलकर करेंगे । इस अभिम्रायसे कहते हें कि 'पैरैरिष्टः 
इत्यादि । नैयागिक अभावको भावसे अतिरिक्त कहते हैं, सो 5+ नहीं दै ॥३३॥ . 
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पय MM ed स्ल्स्स्स्च्स्स्<ड 


सहम वस्त्वनमिव्यक्तमपश्यन्‌ मन्द्दक्‌ पुमान्‌ । 
नास्तीत्यभावतां वक्ति शुन्यता नास्ति तावता ॥ ३४ ॥ 
अभिव्यक्त्यनभिव्यक्ती भावाभावौ तथा सति । 
नवेहेत्यनभिव्यक्तिमपेक्ष्य श्रतिरजवीत्‌ ॥ ३५ ॥ 
ना$मिव्यक्ते नामरूपे सुः पूर्व तथापि च । 

विद्यते इत्यभिप्रेत्य श्रतिराइततां जगौ ॥ ३६ ॥ 


(वम वस्त्वनमिव्यक्त० इत्यादि । “घटो नास्ति’ इत्यादि । 

व्यवहारका मूळ यह है कि जबतक ग्रत्तिकासे घटकी अभिव्यक्ति नहीं 
होती या मृतिकामें जबतक घटका ख्य नहीं हो जाता, तबतक घट सूक्षमरूपसे 
मृत्तिकामे रहता है । पर मन्दर असूद्ष्मदर्शी पुरुप घटके स्थूळ रूपको न 
देख कर 'नास्ति घट” इस व्यवहारसे घटका अमाव मान लेता है । अल्पज्ञफे 
माननेसे कोई पदार्थ सिद्ध नहीं हो सकता, इसलिए इस व्यवहारसे शुन्यात्मक 
अमाव प्रथक्‌ पदार्थे नहीं कद्दा जा सकता ॥ २४ ॥ 

स्वमतमें भाव और अभावका स्वरूपकथनपूर्यक फलिताथे कहते हैं-- 
'अमिव्यक्त्यनभिव्यक्ती' इत्यादिसे । 

घट आदिकी अभिव्यक्तिको भाव कहते हैं और उसकी अनभिब्यक्तिको 
अभाव कहते हैं, ऐसी परिस्थितिमें 'नेवेह किञ्चन आसीत्‌? इत्यादि श्रुतिमें 
अनभिः्यक्त्यवस्थाके तासर्यसे नञ्‌ द्वारा अनभिव्यक्तिका प्रतिपादन किया गया 
है, अतिरिक्त अभावका नहीं ॥ ३५ ॥ 

उक्त अथका ही स्पष्टीकरण करते दँ--“ना5भिव्यक्ते' इत्यादिसे । 

सृष्टिसे पूवेकाळमें नामरूपकी यद्यपि अभिब्यक्ति नहीं है, तो भी ये अपने 
कारणमें विद्यमान ही हैं। 

शक्का--यदि वे विद्यमान हैं, तो सश्टिकि बाद जेसे अभिव्यक्त होते हैं । 
और नामरूपात्मक व्यवहार होता है, वैसे दी सृष्टिसे पूर्वे क्‍यों व्यवहार 
नहीं होता ! 

समाधान--इसी अभिप्रायको लेकर श्रुति कृती है कि वे आवृत हैं, जैसे 
अन्धकारसे आवृत घटका व्यवहार नहीं होता और प्रदीपप्रकाश द्वारा अन्ध- 
कारका निराकरण करनेपर वहॉपर स्थित घटकी अभिव्यक्ति होनेपर घटका व्यव- 


>>>“ 
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सन्मूलाः सद्वस्थानाः स्वया अखिलाः प्रजाः । 
इति कारत्रयेऽप्यस्य जगतः सच्तमन्रवीत्‌ ॥ २७ ॥ 
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दवार होता है। पेसे दी सष्टिसे पूर्व, अन्थंकारावृत घटके सहश, मृत्युसे आबत 
होनेसे अनभिव्यक्त रहते हैं और सृष्टि दोनेपर अभिव्यक्त हो जाते दें और 
व्यवहार भी होता है । 

शङ्का यदि सष्टिसे पूर्व मी सब कार्य विद्यमान हैं, तो 'सदेव सोम्येद- 
गग्र आसीत्‌! इत्यादि श्रुतिसे जो यदृ कहा गया दै--'सत्‌ तक्षत्ते अतिरिक्त कुछ 
नहीं था, केवळ अंद्वेत अक्ष ही था--वद्द असंगत दो जायगा, क्योंकि आपके 
कथनके अनुसार प्रपञ्च मी है ही और श्रुति मन्द्दक्‌ मी नहीं है जिससे कि वह 
अद्म विद्यमान नाम-रूपको नहीं देखकर और उसके अभावको मानकर 
अद्वितीय ब्रह्मा प्रतिपादन करती दै, ऐसा कह सकें, क्योंकि अति अतीत, 
अनागत, स्थूळ तथा सूक्ष्म निखिङ अर्थका यथार्थ प्रतिपादन करती है, फिर 
अद्वितीय वस्तु कैसे सिद्ध होगी ! यदि अद्वितीय ही सत्य वस्तु दै, तो कारणमें 
राक्ष्मरूपसे भी कार्यकी सत्ता नहीं माननी चाहिए । 

समाधान--यद्यपि त्रह्ममें सृक्ष्मरूपसे समी कार्य विद्यमान हैं, तथापि 
उनकी कारणसत्तासे अतिरिक्त सत्ता है नहीं, इसलिए स्वसत्तातिरिक्त सत्ता- 
शूऱ्यत्वके तात्ययेसे उस अवस्थामें मी ब्रह्म अद्वितीय ही है। केवल उसी 
अवस्थामै नहीं, किन्तु सगीवस्थामें मी अ्क्ष अद्वितीय दे । 'सन्‌ घट” इत्यादि 
प्रतीति आरोपित अक्षप्तताकों लेकर उपपन्न होती दै, इसलिए उक्त प्रतीतिके 
निबीदके ढिए कार्यही अलग सत्ता माननेकी आवश्यकता नहीं है, यह सब 
“तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्यः' इस सूत्रके भाष्यादिमें स्फुट है ॥ २६ ॥ 

सत्‌ बरहम दी जगत्‌का उपादान कारण है, इस अर्थका प्रतिपादन करनेवाडी 
श्रुतिका निर्देश करते हैं-“सन्मूलाः' इस्ादिसे । 

सत्‌्--ब्रक्ष--है मूळ कारण जिसका वह सम्मूर कहलाता है तथा सत्‌-- 
प्रक्त--दी है आपततः अवस्थान जिसका वह सदवस्थान कहलाता दै एवं 
सदमे ही जिसका लय है वह सल्लय कहलाता है | एवं च ये निखिल प्रजा 
सन्मूळ, सदवस्थान तथा सस्य दवै, ऐसा समझना चाहिए। जिससे उत्पत्ति 
जिसमें स्थिति और जिसमें जिसका लय होता है वदी उसका उपादान * 


८० 
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६३० बृहदारण्यकवाँतिकसार [ १ अध्याय 
मुदं घटं कपालं च.पश्र्यामस्तत्र वादिनः | 
प्रागभावं मृदि ग्राऽऽहुः कपाले भ्वंसमूचिरे॥ २८ ॥ 


वि nn RM ननिितभना खाए 
कारण होता है । जगतके ये तीनों विकार ब्रह्मे दी होते हैं, इसलिए जगतके 
उपादानमूत अक्षक्की सत्तासे ही काठत्रयमे अर्थात्‌ उतपचिसे पूर्वे समय, वमान 
समय एवं ध्वंससमयर्मे सूक्ष्मरूपसे कारणमें कार्य सत्‌ हे, इस प्रकार काठत्रयमे 
कारणकी सासे कामे सत्‌ कहा जाता दै, अतएव कारणसत्तासे अतिरिक्त 
सत्ताके अभावके तात्पयसे मझ अद्रे है” यह श्रुतिने निर्देश किया है ॥ २७ ॥ 

“नुदं घटम्‌! इत्यादि | हम छोग मिट्टी, घट और कपाळ--इन तीनोंको ही 
देखते हैं । उसमें नेयायिक आदि वादी मिट्टीमें घटका भागमाव और कपाठमें 
घटका ध्वंस मानते हैं और उसमें प्रमाण यह देते हैं. कि पिण्डावस्थामें “इह. घटो 
भविष्यति' यह प्रतीति होती हे और कपाठमें घटनाशोत्तर “इह घटो ध्वस्तः' 
इत्याकारक प्रतीति होती है, इसलिए मिट्टीकी अवस्थामें उसका प्रागभाव और 
कपाढावस्थाम उसका घ्वंस रहता है । वेदान्ती लोग कहते हैं कि उनकी उक्त 
दळीळ ठीक नहीं है, कारण कि उस अवस्थामें 'हृह घटो भबिप्यति' यह प्रतीति 
मिंद्टीमें सुक्षमरूपसे विद्यमान घटका ही आलम्वन करती है, उससे अतिरिक्त प्राग- 
आवका नहीं । एबं नाशके वाद कपालमें उक्त प्रतीति सूदमरूपसे छीन घटकों 
ही विषय करती है, उससे अतिरिक्त ध्वंसको नहीं । इस प्रकार अभावके 
विषयमें विवाद है, अतः विचार कर देखना चाहिए कि तत्त्व क्या दै! 

इस परिस्थितिमें नेयायिक कहते हैं--विलक्षण प्रतीतिसे भाव और अभाव 
ये दोनों पदार्थ परस्पर विरोधी हैं, अतएव ये भिन्न हैं | वेदान्ती कहते हैं-- 
आवसे अतिरिक्त अभाब है नहीं, मिट्टीकी कमी पिण्डावस्था कमी कपाला- 
वस्था होती है, इससे अतिरिक्त और कोई पिण्ड तथा कपाठमें रहनेवाळा 
प्रागभाव तथा ध्वंस नहीं दीख पड़ता, इसहिए अभाव अतिरिक्त है, यह प्रमाणसे 
सिद्ध नहीं होता | और चार प्रकारके अभाव नैयायिक मानते हें--आगभाव/ 
प्रध्वंसाभाव, अत्यन्ताभाव और अन्योन्याभाव । इनमें अन्योन्याभाव प्रतियोगी 
घटसे अतिरिक्त पटादिस्वरूप ही है । यदि पटादिसे अतिरिक्त मानें, तो उसका 
अन्योन्यामाव मी घरसे अतिरिक्त ही होगा, अतः घटके अन्योन्माभावमें भी 
घटका अन्योन्याभाव मानना पड़ेगा, एवं अन्योन्यामावनिष्ठ अन्योन्याभावमें भी 
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तीसरा अन्योन्यामाव मानना पड़ेगा, क्योंकि वह भी तो घट नहीं है । इस 
प्रकार अनवस्था होगी, इसलिए घटका अन्योन्याभाव पटादिस्वरूप है | पट 
आदि मावस्वरूप हैं, यदि अभावस्वरूप होते, तो पटकी अभावास्मक प्रतीति 
होती, एवं प्रागमाव तथा ध्वंस भी भावात्मक दी हैं । भावात्मक होनेपर यह विचार 
करना चाहिए कि घटस्वरूप दै या पयादिस्वरूप दै ! यदि पटादिस्वरूप मानें, 
तो वह हो नहीं सकता, कारण कि ऐसा माननेपर वह अन्योन्याभाबस्वरूप दी 
होगा, तदतिरिक्त नहीँ हो सकेगा । यदि घटस्वरूप कहियेगा, तो “घटस्य प्राग" 
सावः? इत्यादि प्रतीति नहीं होगी, क्योकि भेदके बिना पछी नहीं दो सकती । 

यदि कहो कि 'राहोः शिरः? इस्यादिके समान प्रकृतमें भी अभेदमें मेदकी 
करपना करके “घटस्य प्रागभावः! यह प्रतीति बन सकती है, तो इसका 
उत्तर यह है कि हां हो सकती है, किन्तु सम्बन्धकी कल्पना इसलिए करनी पड़ती 
हैं कि जहाँ दो सम्बन्धी नहीं रहते, क्योंकि अनुयोगी और प्रतियोगी रूप दो 
सम्बन्धियोके बिना वास्तविक सम्बन्ध नहीं होता, इसलिए जैसे अभिन्नमें पष्ठीके 
लिए सम्बन्धकी कल्पना करनी पड़ती है, चेते दी द्वितीय सम्बन्धीकी भी करपना 
करनी पड़ती है, इस तरह एकसम्वन्वित्वेन इष्ट तो है पर अपरसम्बन्धित्वेन इष्ट 
प्रागभाव तो घटातिरिक्त दै नहीं, फिर किसके साथ उक्त कल्पित सम्बन्ध होगा, 
इसलिए सम्बन्धकी तरह द्वितीय सम्बन्धी भी कश्पित दी मानना पड़ेगा । 

यदि ऐसी स्थिति दै, तो प्रागभाव शुक्तिरजतके सदृश कस्पित ही है, 
बास्तविक पदार्थ नहीं। यदि अभावको अतिरिक्त मानते दो, तो घटकी उत्पचिसे 
पूर्व मृत्तिकामें उसके न रहनेसे आकाशपुप्पकी तरद असत्‌ होगा । फिर कारणके 
व्यापारके अनन्तर भी उत्पत्ति नहीं होगी, क्योंकि स्वकारणसत्तासम्बन्ध ही उत्पत्ति 
है, सम्बन्ध सर्तोका होता दै, सदू और असतका नहीं । अयुत सिद्धोके सम्बन्धगें 
यह दोप नहीं है । युतसिद्ध वे कहलाते हैं जो अरग अलग उत्पन्न दोकर 
पश्चात्‌ सम्बन्धी दते हैं । इनसे भिन्न अयुतसिद्ध कहते हैं। घट और तदभावके 
सम्बन्धर्मे दोप नहीं दै, यह भी कहना ठीक नहीं है, कारण कि भावका अभावकै 
साथ अयुतसिद्धत्व नहीं हौ सकता । भावभूत पदार्भोका युतसिद्धत्व या अयुत- 
सिद्धख माना जाता दे । भाव और अभावके या दो अमावोंके ये दोनों सम्बन्ध 
नहीं हैं, इसलिए उत्पत्तिसे पूर्व घटकी सत्ता मानना आवश्यक है, अतः सत्काये- 
बाद ही युक्तियुक्त है, शेष आगे कहेंगे ॥ २८ ॥. 


९६२ बृहदारण्यकवारतिकसार [ १ अध्याय 
To 
एवं च वाद्यभिमतावभावावनुभूतितः। | 
मृत्कापालात्मकौ भावौ सददवैतं ततो भवेत्‌ ॥ २९ ॥ 
सदेवाऽऽगमतः सिद प्रत्यक्षाच सदीक्ष्यते । 
अनुमानाच्च सत्सव यथा तदधुनोच्यते ॥ ४० ॥ 
नत 13 मी एमा डड 
(एव च? इत्यादि । 
शक्का-- घरादि कार्यका ध्वंस अनुभवसिद्ध है, इसलिए अद्र ब्रह्म फिर भी 
सिद्ध नहीं होता । 
समाधान--उछ रीतिसे घटादिध्वंस भृत्तिकादिसे अतिरिक्त नही है, किन्तु 
तंत्वरूप ही दै । नेयायिकोंका जो यह कहना है कि भावसे अतिरिक्त अभाव 
पंदा् है तथा उसका अनुभव भी होता है, सो उनका कहना प्रमाण नहीं 
डे, क्योंकि जगतका अभाव तत्कारण ब्रह्मस्वरूप ही है, उससे अतिरिक्त 
नहीं है, इसी प्रकार घटप्रागभाव भी घटकारण मृत्तिकाका स्वरूप ही है, अति- 
रिक्ताजुभव अप्रामाणिक दै । जगतकी सत्यता तथा कारणसे अतिरिक्त कार्य को 
कहनेवाले नैयायिकादिकोंके अभिमत अभाव और ध्वंस अनुभवादि द्वारा मृत्कपा- 
छाक हैं अथीत्‌ घटप्रागभाव मृत्तिकात्मक है और तदूष्वंस कपाढात्मक है, अति- 
रिक्त नहीं । एवं जगतका प्रागमाव और ध्वंस जगत्कारण ब्रह्मखरूप ही दै, 
उससे अतिरिक्त नहीं है, अतएव ब्रहम सत्‌ तथा अद्वेत ही है ॥२९॥ 
श्रुति और प्रत्यक्षसे कार्यकारणकी सत्ता सिद्ध हुई, अनुमानसे मी यही 
सिद्ध होता है, यह कहते हॅ---'सदेवा ०! इत्यादिसे । 
प्रत्यक्ष तथा आगमसे कार्य और कारण दोनोंकी सत्ता सिद्ध कर चुके । 
अब जिनको अनुमानके बिना सन्तोप नहीं होता है, ऐसे तर्करसिकोंके संतोपके 
लिए उस अर्धेमें अनुमान भी कहते हँ--'मुत्युनेवेद्मावृतम्‌! । इस थ्रुतिसे यह 
स्फुट है कि उत्पत्तिसे पूर्व यह व्याकृतनामरूपात्मक जगत्‌ त्रक्षमें मृत्युसे 
आवृत था । यदि ब्रह्म पूर्वेमे न होता, तो जगत्‌ किसमें आइत रता एवं 
जगत्‌ न होता, तो 'आवृत था' यह निर्देश ही असंगत होता । भूतलमें घट 
अन्थकारसे आवृत था और प्रदीप आनेपर अभिव्यक्त हुआ, यदद कददना तमा 
, षनता है जब भूतछ और घट प्रदीपके आनयनसे पूर्व रहें, अन्यथा नहीं ॥४०॥ 
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अचुमेयं जगत्सृष्टेः पूव सत्कारणं तथा । 
सत्कार्यमुभयं चेतत्म्रयोगेण प्रदव्येते ॥ ४१ ॥ 
सक्ष्यमाणं जगत्सवे सत्कारणकमिष्यताम्‌ । 
कायेत्वाद्वाटवद्ेदसिद्वा5ञ्काशादिकार्यता ॥ ४२ ॥ 


“अनुमेयम्‌? इत्यादि । सष्टिसे पूर्व जगत्‌ तथा उसका कारण ब्रक्ष--ये 
दोनों थे । कारण और कार्यकी पूर्वेकालिक सत्ताको पश्चाययवरूप न्याय द्वारा 
मी दिखलाते हें ॥ ४१॥ 

प्रथम कारणसत्ताका साधक अनुमान दिखलांते दैँ--स्रक्ष्यमाणम्‌' इत्यादि । 

सद्ष्यमाण तथा करिष्यमाण संपूर्ण जगत्‌, अक्षरूप सत्‌ कारणसे दी होता 
है, कार्यत्वरूप हेतुसे, घटके सदृश | 

झङ्का--आकाश्च आदि नित्य पदार्थे हैं, इसलिए उक्त अनुमानमें यदि 
सब जगत्को पक्ष करोगे, तो आकाशादि भी पक्षके अन्तत हुए, परन्तु उनमें 
कार्यत्व हेतु तो नहीं दे, इसलिए प्रकृत अनुमानमें भागासिद्धरूप देवामास दोप 
है, अतः यह अनुमान असंगत है । 

समाधान--"एतह्मादासमनः आकाशः सम्भूतः इत्यादि भ्रुतिसे वेदान्तिमतमे 
आक्राशकी'भी उत्पत्ति मानी जाती दै, इसलिए कार्यत्वहेतु भागासिद्ध नहीं है 

झङ्का-जगतके कार्य होनेपर भी वह स्वभावसे ही उत्पन होता है, इसलिए 
कारणकी अपेक्षा ही क्यों होती दै ! 

समाधान--स्वभाववादका आगे निराकरण किया जायगा । परन्तु 
अभी तो इसीसे सन्तोप कीजिये कि यदि स्वभावसे ही कार्य होता, तो कायोर्थी 
नियमसे कारणके संग्रहे प्रवृत्त नहीं होता । एवं भोजनके बिना भी तृप्ति हो 
जाती, फिर भोजनर्गे आपकी भी प्रवृत्ति क्यों होती है ! इसलिए यह मानना आव- 
दयक दै कि कारणके बिना कार्य नहीं दोता, विशेष आगे कहेंगे | 

शद्दा--अच्छा तो इस अनुमानमें सत्मतिपक्ष दोपदै-- विमतम्‌ असकारण- 
कभ, कार्मलात्‌ , कुग्भवत्‌ अर्थात्‌ 'नानुपमृद्य प्रादुर्भावात! कारणका बिनाश किये 
बिना कार्य नहीं दोता । जैसे मिट्टीको चूर कर पिण्ड बनता है पिण्डका नाझ 
कर घट बनता दे वैसे दी कारणरूपसे अभिमत पिण्ड आदिका विनाश 
दी घटादि काका कारण दै । कार्यकालमे कारणका विनाश हे दी, इसलिए, 
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बढी कारण है, इससे उक्त न्यायसे अते ही सग कार्य होते है, जगत्‌ मी 
अभावसे ही होता है, फिर जगदुसतिके अनुरोधसे सद्रूप जह्मको कारण माननेकी 
क्या आवश्यकता है ! 
समाधान--कारणका नाशक कार्य ही है या अन्य कोई: प्रथम पक्षमें 
यह दोप स्पष्ट है कि उसतिसे पूर्व जब कार्यका अस्तित्व ही नहीं है, तब उससे 
अपने कारणका नाश कैसे हो सकता ! यदि अनुपन्न ही कार्य अपने कारणका 
नाशक मानिए, तो कार्यको सत्‌ ही मानना होगा, क्योंकि असत नाशक नहीं हो 
सकता । क्या असत्‌ शशश्से वन्ध्यापुत्रका नाश देखा है! या सुना है? 
इसलिए सदसत्‌ दोनों मानना व्याहत दै। और यह भी प्रश्न होता दै कि कारणका 
विनाश कार्थ दै अथवा अका ! प्रथम पक्षमें वह भी तो कार्य ही है, अतएव 
वहां भी सत्कारणकस्वका अनुमान करेंगे। यदि काथमात्र प्रकृत अनुमानमें 
पक्ष है, तो कारणनाशके भी कार्य होनेसे वह घटादिकी तरह अभाव 
नहीं हुआ, किन्तु भावात्मक ही हुआ, भावान्तर ही अभाव होता दै, वस्त्वन्तर 
नहीं । अथवा कारणनाशमें कायत्वरूप हेतु दै, पर असत्कारणकत्वरूप साध्य 
नहीं है, क्योंकि कारणके रहनेपर ही अनन्तर क्षणमें नाश होता है, नाश- 
रूप कार्यक्रा कारण प्रतियोगिविधया कारण ही.है, सो तो नाशसे पूर्व है ही, 
अतः कारण सत्‌ ही दै । 
यदि विनाशरूप कार्य भी अपने कारणका विनाश करके दी उत्पन्न दोता 
है, तो वह भी स्वकारणका विनाश करके ही उत्पन्न होगा, इस प्रकार अन- 
बस्था होगी । द्वितीय पक्षमें यदि वह अका हे, तो सुतरां स्वकारणक्रा नाशक 
नहीं दो सकता, क्योंकि कार्यको दी उक्त न्यायसे कारणका नाशक कहते हो, 
अतः निस्य दोनेसे पिण्डादि सदात्मक दी माना जा सकता है, ऐसी परिस्थितिमें 
माशको आप कृतक ( काये ) मानते हें, तो अकायस्वरूपसे उसका अवस्थान 
कैसे मान सकते हो ! 
और इस प्रश्नका भी उत्तर देना कठिन है कि सिद्ध क्राय अपने कारणका 
नाशक होता दै अथवा असिद्ध कार्ये ! दोनो पक्षॉगें अङ्गुरादि कार्य स्वकारण 
धीजका नाशक नहीं हो सकता, कारण कि प्रथम पक्षमें कारणविनाशके बिना दी 
जब कायकी उत्पत्ति मान ली तत्र यह फेसे कह सकते है कि कारणनाशके बिना 
, काये होता ही नहीं। कारणके बिनाशके मिना ही कार्य उत्पन्न दोकर 
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अछुरो मृदिते बीजे बीजाभावात्मजायते । 
इत्ययुक्तं बीजदाहादडुरोत्पत्त्यरशनात्‌ ॥ ४३ ॥ 

पश्चात्‌ अपने कारणका विनाश करता है, ऐसा यदि मानते दो, तो कार्यकी 
उत्पत्तिके लिए कारणका विनाश मानना उचित नहीं दै । यदि कारणसत्त्वके 
विरोधके बिना ही काकी उत्पत्ति मानते हो, तो फिर कार्यमें कारणनाश- 
कस्वकी कल्पना ही व्यर्थ है । द्वितीय पक्षमें असिद्ध--अनुपन्न--काये तो वस्तुः 
मात्रका नाशक हो नहीं सकता, किन्तु उसके कारणका ही नाशक कहियेगा । 
जबतक कार्य उत्पन्न नहीं हुआ, तबतक उसका कोई कारण दी नहीं कहा 
जा सकता, क्योकि कार्यकी उत्पत्ति देखनेसे कद्दा जाता दै कि यह इसका 
कारण है, उसचिसे पूर्व ही यदि नाशक होगा, तो यहद कहना ठीक नहीं 
दै- कार्य स्वकारणका नाश करके दी उत्पन्न होता है। इसी तरद विनाश 
भी तो कार्य ही है, उसे मी अनुसन्न ही स्वकारण पिण्डका विनाशक कदियेगा। 
नाशकके बिना नाश कहना केवळ ढड़कोंक़ा खेलवाड़ है । कर्ताके बिना क्रिया 
नहीं होती, दन्ताके बिना हननक्रिया कैसे हो सकती दै! प्रत्युत गमनादि 
क्रिया जैसे गन्ताके बिना नहीं होती, अतएव वह गन्तुपुरुपाधीन होती है, गन्ताकी 
विनाशक ,नहीं होती, चैसे ही नाश क्रिया नष्टुपरतन्त़ा है, अतः उसके कारणकी 
निर्वतक नहीं होती, इस अर्थमें प्रमाण अनुमान है--'विमत अपने हेतुका 
नाद्यक नहीं दै, धालभ दोनेसे, गतिके समान । यद्यपि कार्य तथा विनाश 
ये दोनों अपने कारणके नाशक हो सकते हैं, तथापि सब पदार्थ क्षणिक हैं, 
इसलिए जिस पूर्वक्षणबृत्तेकों आप कारण कहते हो, उसका, क्षणिक द्वोनेसे, द्वितीय 
श्षणमें अभाव ही दै । बौद्धमतमें कार्यक्षणवृत्ति कारण माना जाता है। इससे 
जो आपके ( नेयायिक आदिके ) मतमें सत्‌ दे, सो उनके मतमें असत्‌ हॅ, अर्थात्‌ 
पूर्वक्षणका कार्यक्षणमें अभाव दी है. | 

झङ्का--अच्छा घट आदिकी कारणभूत मिही आपके मतमें स्थायी हैं 
या क्षणिक ! प्रथम पक्षमें आपको अपसिद्धान्त होगा, क्योंकि आप भाव- 
मात्रको क्षणिक मानते हो । द्वितीय पक्षमे कार्यकारणभाव दी ठत हो जायगा, 
क्योंकि विनाशरूप व्यापारसे आविष्ट बस्तुमें कार्योपादन व्यापार होता दी 
नहीं दै । अग्निसंयुक्त बीजसे अङ्कुर उत्पन्न नहीं होता, यह सबके अनुभवसे 


सिद्ध दै॥ ४२ ॥ 
समाषान--“अङ्रो०' इत्यादि । बीजके फटनेपर दी अझुरकी उत्पत्ति देखी, 
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बीजस्याऽ्रयवा एव जनयेयुरिहाऽङुरम्‌ । 
ब्रीज त्ववान्तरावस्था ज्ञेया पिण्डो यथा मृदः ॥ ४४ ॥ 


CC 


जाती है, इसछिए बीजका ध्वंस दी अछुरका कारण मानना उचित है । यदि 
स्वरूपतः बीज ही कारण होता, तो अस्फुटित बीजसे भी जङ्कुरकी उसति 
होती, पर ऐसा देखा नहीं जाता । यदि बीजके अभावसे ही जछुरकी उति 
होती, तो अलिसे दग्ध बीजके अभावसे भी अङ्कुरकी उत्पत्ति होनी चाहिए । 
बीजामाव तो वह भी है, किन्तु उससे अङ्करकी उत्पत्ति नहीं देखी जाती, 
इसढिए बीजाभाव उक्त कार्यका कारण नहीं दै, किन्तु बीजावयव ही कारण 
है। स्फुटित बीजके जो अवयव हैं, वे ही अछुरके कारण हैं। 

झङ्का--बीजके दाइसे जो बीजका अभाव होता है, वह कारण नहीं 
है, किन्तु आईमूमिके संयोगसे जो बीजका घ्वंस होता है, वही कारण है, 
ऐसा मानते हैं। 

समाधान--अभावमें तो कोई अतिशय होता नहीं, कारण कि अभावान्तरका 
ब्यावतक कोई विशेष धर्म रहता नहीं दै, इसलिए बीजके ध्व॑समें अवान्तर 
मेद नहीं कह सकते, किन्तु किसी भी कारणसे हो बीजध्नंस एक दा है, 
अनेक नहीं दे, अतः ध्वस्त बीजके अवयव ही अङ्कुरे जनक हैं, अनिदग्थ 
बीजके अवयव अवशिष्ट रहते नहीं, बीजके साथ ही वे मी दग्ध दो जाते हें, 
इसलिए उक्त दक्षामें कायकी आपत्ति नहीं हो सकती ॥ ४३ ॥ 1 

इस अभिप्रायसे कहते हं--'बीजस्याअत्यवा' इत्यादिसे । 

बीजके ध्वस्त अवयवोंसे ही अङ्कुर होता है। ध्वस्त बीजके अवयव 
बीजकी अवस्थाविशेष है, इसलिए उस अवस्थासे युक्त ही बीज अङ्कुरका 
कारण है। अतएव अङ्कुर, उसके परिणाम वृक्ष तथा फर आदिमें उसकी 
अनुवृत्ति होती है । आग्रके बीजसे आम्रका दी वृक्ष होता है और आम्रमें 
जो स्वभाव, रस और गुण आदि हैं, ये सत्र आम्रत्रीज द्वारा समुत्पन्न वृक्ष, 
फळ आदिमें देखे जाते हैं । कारणके ही गुण कार्थगें आते हैं। यदि बी जध्वंस कारण 
माना जायगा, तो उसके स्वभाव अगावमें कोई विशेष है नहीं अर्थात्‌ आम्रके वीज- 
ध्वंसमें आम्रवृत्ति कोई विशेष धर्म है नहीं, तो आम्रबीजध्व॑ससे आम्रत्वभावका ही 
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मृत्तिका घटहेतुः स्यान्मुदस्तत्रा$चुवर्तनात्‌ । 
मुद्त्ववान्तरावस्थपिण्डस्याऽनचुबत्तनात्‌ ॥ ४५ ॥ 

वृक्ष नियमसे क्यों होता है! वट आदि वृक्ष क्यों नहीं होते, अतः सर्वत्र 

अनुभूयमान कार्यमें कारणस्वभावकी अनुवृत्तिके लिए बीजके अवयर्वोकों दी अङ्कुर 

आदिके प्रति कारण मानना ठीक है, ऐसा माननेसे 
ध्यस्मिज्ञव हि सन्ताने आहिताः कर्मवासनाः । 
फळें तत्रैव बध्नन्ति कापीसे रक्तता यथा ॥' 
यह झोक मी सङ्गत होता है। यदि आत्मा मी क्षणिक होता, तो 'अन्य आत्मा 
द्वारा अनुभूतका अन्य आत्मा स्मरण नहीं करता” इस नियमके अनुसार अन्य दिनमें 
अनुभूत वस्तुका उसी शरीरमें रहनेवाले आत्माको अन्य दिनमें स्मरण नहीं होगा, क्योंकि 
क्षणिक माननेसे दोनों आत्मा भिन्न हैं । इसके समाधानके लिए यदि यह कहो कि 
समान सन्तानमें अन्य आत्मासे अनुभूतका उस संतानमें रहनेवाला अन्य आत्मा स्मरण 
करता है, क्योंकि भिन्न संतानवर्ती आत्माओंके लिए ही अनुभव ओर स्मरणमें 
समानकतकत्वका नियम है । इसमें इष्टान्त भी है--'कार्पसे रक्तता यथा! 
अर्थात्‌ कपासका बीज छाक्षारससे भिगोकर बोया जाय और उसके पौधेको 
कुछ दिन उस रससे सींचा मी जाय, तो उसके पुष्पमें रक्तता आ जाती द्दै। 
याने उसमें डाळ फूळ लगते दें, इवेत नहीं । यद्यपि अङ्कुर वृक्ष आदि 
भिन्न हैं, पर समानसन्तान दोनेसे उत्तरोत्तर अवयवो पूर्व-पूर्व अवयबोके 
गुण उत्पन्न होते जाते हैं, तो यह कहना भी असंगत हे, वर्योकि यह 
सिद्धान्त तमी बन सकता हे, जब कि बीजके अवयव दी अवस्थान्तरापन्न होकर 

अङ्कुरके जनक मानें जाये, अन्यथा तुच्छ अभावगें कारणगत विशेष धर्मके न 

होनेसे उक्त घर्मकी अनुबृत्तिका समर्थन केसे कर सकते हो ! इस अर्थमें दृष्टान्त 

देते हैं--'पिण्डो यथा मृदः इति। घटका कारण पिण्ड नहीं दै, किन्तु मिट्टी दै। 
पिण्ड उसीकी एक अवस्था दे । पिण्डावस्थापन्न मृत्तिका घटकी कारण दे एवं 
बीज भी उक्त अवस्थासे युक्त होकर अङ्कुरका कारण होता है । बीजका बिनाश 


कारण नहीं होता ॥१४॥ 
घटकी उत्पत्तिसे पूर्व क्षणमै कपार मी विद्यमान दे, अतः उसीको घटके 


प्रति कारण क्यों नहीं मानते, मृत्तिकाको ही कारण गर्यो मानते हैं ? इसपर 
कहते दे--'मृत्तिका घटहेतुः! इप्यादिसे । १ 


८१ 
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मृत्तिका ही घटकी कारण है, क्योंकि घटकी स्थितिदशामें मृत्तिकाकी ही अनुषत्ति 
देखी जाती है, अतः "गू घट यह सामानाधिकरण्यप्रतीति होती है, "पिण्डो घट? 
ग्रह प्रतीति नहीं होती । 
श्टा--यदि मृतिका ही घटकी कारण है, तो पिण्डावस्थाके बिना घट 
उत्पन्न क्यों नहीं होता । नियमसे पिण्डके अनन्तर ही घटकी उसति देखी 
जाती है, इसलिए पिण्डकों ही घटका कारण मानना चाहिए । अन्यथा कार्य- 
कारणभावके बिना पिण्ड और घटका पौवोपय्ये सर्वथा अनुपपन्न हो जायगा । 
समाधान--पिण्ड मृत्तिकाकी एक अवस्था है । पिण्डरूप अवस्थासे युक्त 
मृत्तिका घटकी कारण है, पिण्डकी अवस्थामें मी मिद्टीकी अनुइचि है, अतः 
उभयत्र अनुद्दत्त मृत्तिका ही, उक्त कारणसे, घटकी उपादान दै, पिण्ड नहीं । 
घटके सद पिण्ड भी मृत्तिकाका ही कार्य है, अतः पिण्ड घटका कारण दै, 
इसमें कुछ प्रमाण नहीं दै, मत्युत “पिण्डो घटः' यह सामानाधिकरण्य प्रस्यक्ष- 
विरुद्ध दै । घट पिण्डाभ्नित नहीं दै, किन्तु मृत्तिकाश्रित है । कारणसे अतिरिक्त 
काका समबायी नहीं होता। असमवेत भाव कार्य नहीं होता, अतः 
मृत्तिकासमवेत होनेसे वही कारण है । 
यदि कहो कि पिण्ड मृत्तिकाका कार्य दै, इसलिए वह कारण नहीं 
माना जा सकता, तो यह कहना भी सङ्गत नहीं है, क्योकि भ्रत्तिका भी तो 
सावयव होनेसे कार्य ही है, अतः वह भी घटकी कारण कैसे दो सकती दे ! 
तथा विनाशित्वरूप हेतुसे मृत्तिका आदिमें भी कार्यत्वका अनुमान हो सकता है । 
जैसे मृत्तिका कार्यम्‌, विनाशित्वात्‌, घटादिवत्‌, जो विनाशी है, वह घट आदिके 
समान कार्य होता है । 
अच्छा तो विनाश क्या पदार्थ है ! इसका भी विचार करना चाहिए, 
क्या मृत्तिकाका नाझ पिण्डकार्थके सद्दश मृत्तिकाका अतिशयविशेष है, या तद- 
तिरिक्त! प्रथम पक्षमें मृतिका और तदतिश्षयविरेपरूप तन्नाश--ये दोनों स्वरूप 
ही होंगे, क्योकि प्रत्यक्षसे ही पिण्डके समान अतिशयबिशेषनाशकी भी प्रतीति 
होती है। अतिशय धर्म है, अतः वह धर्मीके बिना रह नहीं सकता। नाशका नाश 
मानते नहीं, अन्यथा प्रतियोगीका फिर अवस्थान ददो जायगा । नाश और नाशी 
मृदादि--ये दोनों असत्‌ नहीं हैं। द्वितीय पक्षमें नाशसे धर्मीका कुछ संबन्ध ही 
` नहीं दै, इसलिए मृदादि धर्मी कूटस्थ नित्य हो जायगा । 


द्वितीय म्राह्मणे ] भापाचुवाद्सहित ६३९ 


सारांश यह है कि नाश असत्‌ है, भावभूत अतिशय नहीं दै, अतः 
मृत्तिका आदिके साथ असत्‌ अभावका सम्बन्ध ही नहीं हो सकता । सतूका सत्के 
साथ सम्बन्ध दोता दै, असतोंका या सदसतोंक़ा परस्पर सम्बन्ध कोई भी नहीं 
मानता । एवं घटका मी नाश घटगत अतिशयविरेप है या उससे अतिरिक्त ! 
दोनों पक्षोमें दोप देखनेसे यह स्पष्ट होता है कि विनाश सर्वथा दुर्निरूप दै । 

और यह मी विचार कीजिये कि नाश वस्तुकी क्रिया है या फळ दै 
अथवा वस्त्वन्तर हे या कुछ नहीं £ इस प्रकार चार विकल्प होते हैं। चारों 
विकल्पोमें सत्ता ही सिद्ध होती है । यदि क्रिया दी नाश दै, तो आश्रयकी 
उपस्थिति अनिवार्य है; क्योकि आश्रयके बिना क्रिया रहेंगी कद्दोँ अगर फर 
है, तो मी आश्रयके बिना फळ भी निराश्रय नहीं रह सकता | बस्सवन्तरकर्पमें 
घट आदि कार्यके साथ उसका कोई सम्बन्ध ही नहीं है, अतएव घट आदि कार्य 
बना ही रहेगा । पटसे घरकी कोई हानि जैसे नहीं होती, वैसे दी घटादिके 
अमाबसे मी घटादिकी कोई क्षति नहीं दोती। यदि वाश तुच्छ दै, ऐसा कहें, तो 
तुच्छका किसीके साथ सम्बन्ध नहीं हो सकता, फिर घटादिके साथ सम्बन्ध कसे 
होगा ! इसलिए सत्‌ ही सदा बना रहेगा, वस्तुतः नाश तुच्छ नहीं हो सकता । 
नाशमें 'नास्ति' इत्यादि व्यवहार प्रस्यक्षसिद्ध है, खपुप्पादिमें ऐसा व्यवहार नहीं 
होता, इसलिए नाशको तुच्छसे विलक्षण मानना अत्यावश्यक है। यदि तुच्छवि- 
क्षण दोनेसे सतस्वरूप ही विनाश दै, तब तो वस्तुमेदक दो दी नहीं सकता, 
क्योंकि स्मात्र सब जगह समधर्म नहीं है । यद्यपि नाश वस्तुस्वरूप ही है, 
तो भी उसका स्वभाव ही विरोध है, इसलिए वस्तुका विरोधी कहा जाता है; 
यदि ऐसा है, तो नाशका भी नाश मानना पड़ेगा, बर्योकि उसका स्वभाव ही 
विरोधी है । यद्यपि दूसरा नाशक नहीं दै, तो भी अपनेसे ही अपना नाश करेगा, 
अन्यथा उक्त स्वभावकी ही अनुपपत्ति दो जायगी; अतः मृदादिका नाश दुर्निरूप 
है, इसलिए कार्यत्व भी दुर्निरूप दी दै अतएव पिण्डादिकी तरह ग्रदादि 
कार्य होनेसे वे घटादिके कारण नहीं दो सकते, यद आशङ्का अयुक्त है, 
कारण कि जैसे पिण्डादिका नाश प्रत्यक्षसिद्ध दै, वैसे मृत्तिकाका नाश भत्यक्ष- 
सिद्ध नहीं दै, इसलिए अस्वय-व्यतिरिकसे गदादि दी घटादिके कारण दे, तसुर्ववर्ती 
पिण्डादि नहीं । घटकी स्थितिदशामें पिण्डकी अनुवृत्ति नही है, किन्तु मत्तिकाकी 
अनुबृत्ति है, इसलिए वद्दी कारण है ॥ ४५ ॥ £ 
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पिण्डे घटे कपालादौ याञ्नुवृत्ता विभाति सा । 
मृदेव सर्वहेतुः स्यात्का्याः पिण्डादयोऽखिलाः ॥ ४६॥ 
विरुद्धानेककार्याणां पुगपजन्म नेष्यते । 
एकस्मात्कारगात्तन पिण्डादेः क्रमभाविता ॥ ४७॥ 
पिण्डाद्यखिलक्ायेण विना सत्कापि नेष्यते । 

अतोऽसती सदिति चेन मानेनोपलम्मनात्‌ ॥ ४८ ॥ 


(पिण्डे घटे! इत्यादि । पिण्ड, कपाळ, घट, तथा आदिपदसे आद्य चूर्ण 
और शर्कर आदि मृत्तिकाके विकारोंमें गृत्तिकाकी अनुवृत्ति है। एवं सबसे 'मृद्‌ घट? 
“मृत्तिका चूर्णम्‌! इत्यादि व्यवहार द्वारा मत्तिकाका भान होता है, अतः मृत्तिका ही 
घटकी कारण है । एवकारका ब्यावर्य पिण्डादि है। सव विकार कार्य ही हैं, घटके 
कारण नहीं । पिण्डावस्थामे ब्यापार होनेसे पिण्ड भी नष्ट हो जाता है, उस 
अवस्थामै अनुदृत्त मृत्तिका ही कारण है । ॥४६॥ 

यदि मृच्तिका'ही घटकी कारण दै, तो पिण्डावस्थामें भी सृत्तिका है ही, फिर 
पिण्डके रहनेपर भी घट क्‍यों नहीं होता ! इसपर कहते हे--'विरुद्धा०' इत्यादि । 


बिरुद्ध पिण्ड, कपाळ, घट, शर्करा, चूर्ण इत्यादि अनेक कार्य एक 
ही समयमै एक दी कारणसे नहीं हो सकते, इसहिए मृत्तिकाकार्य 
पिण्ड जतक रहेगा तबतक कपाढादि विकारान्तरकी उत्पत्ति नहीं हो सकती, 
इसलिए पिण्डादि कार्य क्रमिक दोते हें, एक समयमे नहीं ॥४७॥ 
यहांपर यह शक्का होती है कि पिण्डकी सद्भावदशाम पिण्डसे अतिरिक्त 
मृत्तिका दै नहीं, इसलिए उस अन्रस्थांम मृतिका अनुबृत्त है, अतः वही कारण है, 
इत्यादि कहना निराधार है, क्योकि पिण्डावस्थानापन्न मृत्तिका उस समयमें किसी 
प्रमाणसे सिद्ध नहीं होती, इसे कहते हें--'पिण्डाद्खिल०' इत्यादिसे । 
पिण्ड, कपाळ आदि निखिळ विकारके बिना सर्वथा बिकारानापन्न 
मृत्तिका तो कहीं मी देखी नहीं जाती हे, जहां देखिए किसी 
बिकारके रूपें ही दिखडाई देती है, इसलिए स्वविकारानापन्न मृत्तिका 
है नहीं, विकारापन्न मृत्तिका कारण ही नहीं हे, यह आप स्वयं 
` कहते हैं, तो मृत्तिका दी घटकी कारण है, यह कैसे सिद्ध हो सकता दे ! 
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असाधारणरूपेु व्यावृत्तेष्वितरेतरस्‌ । 
बहुष्वेक यदा भाति प्रत्यक्ष कारणं तु तत्‌ ॥ ४९ ॥ 

पिण्डादि अवरथामे ग्रसिका यदि न होती, तो “बदू घटः? यह प्रतीति कैसे होती ! 
यह प्रतीति मृतिका और घट--इन दोनोंका अवगाहन करती है, यह प्रतीति 
न आहार्य और न अम ही है, क्योकि उत्तर काउमें बाध नहीं देखते । 

शक्का--'मृद्‌ घटः इत्यादि प्रतीति धर्मीके एकलवमें प्रमाण है, मृत्तिकाकी 
अनुवृत्तिमे प्रमाण नहीं दे, इसलिए पिण्डावस्थामें मृत्तिकाकी अनुवृत्ति सिद्ध 
नहीं हो सकती । " 

उत्तर--'घटः, मृदू घट इन दोनों प्रतीतियोमें मेद है, यह तो सबके 
अनुभवसे सिद्ध है । बिपग्रमेदके बिना प्रतीतिभेद होता नहीं, इसलिए विपयमेद 
मानना आवश्यक दै । यदि घटकी अवस्थामें रसिका न होती, तो शिका 
आङम्पन करनेवाडी प्रतीति कैसे होती! और प्रत्येक विकारोगें गत्तिकाक्ी अनुवृत्ति 
देखते हैं, विकारोंकी नहीं | अतः 'येपु ब्याबर्तमानेपु यदनुवतते, तत्‌ ततो भिन्नम्‌, 
यथा कुसुमेभ्यः सूत्रम! अर्थात्‌ जिनके व्याइत्त दोनेपर भी जो अनुबृत्त होता है 
बह उनसे भिन्न होता है, जैसे फूछोंसे सृत पिण्डादि विकारोंकी परस्पर व्यावृत्ति 
होनेपर मी गतिका सब विकारोंमें अनुदृत्त है, इसलिए पिण्डादि बिकारोसे मृत्तिका 
तदनुभ्यूत और भिन्न दै, इस अनुमानप्रमाणसे मृत्तिका तत्‌-तत्‌ विकारावस्थागे 
उपादान कारण अवश्य है, यह माना जाता है, भृदू घटः? यह प्रतीति जैसे घढमें 
प्रमाण हे, वैसे दी गृचिकाम भी प्रमाण है । यदि विपयके बिना प्रतीति मानोगे, तो 
घरटं मी वह प्रमाण नहीं दो सकेगी, क्योंकि वहां भी कह सकते हें कि यदद भी 
प्रतीति बिपयके बिना ही है, इस तरह सत्र जगह अनाश्वास ही दो जायगा ॥४८॥ 

“असाधारण ०” इत्यादि । पिण्ड, कपार आदि असाधारणस्वरूप परस्पर व्याशत 
है, क्योंकि पिण्डावस्थामें कपाळ नहीं है और कपाढावस्थागें पिण्ड नहीं दे, परन्तु 
मृत्तिकाकी दोनों अवस्थाओंमें अनुदृत्ति होती दै, एवं चूर्ण, शर्करा आदि 
अस्थाओंगे गुतिकाकी अनुशत्ति है; अतः उक्त न्यायसे कपाळ आदि अव- 
स्थाओंसे अतिरिक्त तथा अनेकोंगें अनुद मृत्तिका प्रत्यक्षसे सिद्ध हे । बही 
घटादि काकी कारण है । पिण्ड आदिकी उत्तरोत्तर अवस्थाओंमें अनुवृत्ति न 
होनेसे वे सुतिकाके कार्य दी हें । 
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झङ्का--सृत्तिकाकी उरोचर पिण्डादि अवस्थाओंमें दोनेवाळी प्रतीति अम 
है । वस्तुतः शरतिकाका अन्वय नहीं है; किन्तु साइश्यसे उत्तरोचरमे बैसी प्रतीति 
दोती है जैसे कि ज्वाढामे ऐक्यप्रत्यक्ष होता है । 

समाधान--नहीं, अम नहीं है, पिण्डावस्थामें जो अवयव हैं, वे दी घट 
आदिगे प्रतीत होते हैं। अन्य अवयबोंकी प्रतीति होनेपर अम कह सकते, पर ऐसा 
है नहीं । अतएव क्षणिकत्वका अनुमान आमास है, जैसे "उष्णो वहिः' इस प्रकौर 
त्वगिन्द्रियके मत्यक्षसे “वहिः अनुष्णः, कृतक्रत्वात्‌, घटवत्‌?, अर्थात्‌ आग गरम 
नहीं है, क्योंकि वह काये है, घटके समान, इस कृतकत्वलिक्ञक अनुमानका 
बाघ होता है, वैसे दी सत्त्व हेतुसे किये गये क्षणिकत्वके अनुमानका भी प्रत्य- 
मिज्ञरूप प्रमाणसे बाघ होता है, अतः उक्त अनुमान प्रमाण नहीं है । 


शङ्का--प्रत्यक्षसे एक मृत्तिका ही कारण प्रतीत होती है, और क्षणिकत्वके 
अनुमानसे अवस्थायी कारणल् प्राप्त होता है, ये दोनों अव्यभिचारी होनेसे प्रमाण 
वस्तु उभयात्मक हो नहीं सकती, इसलिए विरुद्ध हे और विरुद्धाव्यभिचारित्वसे 
यह निर्णय कठिन है कि प्रत्यक्षसे अनुमानका बाघ करना अथवा अनुमानसे 
प्रत्यक्षका बाध करना उचित है । इस परिस्थितिमें दोमेंसे एकका वाध तो 
आवशयक है । पर एकमें दोपके दशनके बिना अथवा प्राबश्यनियामक धर्म- 
दुशनके बिना कौन बाध्य है, यह निश्चय नहीं हो सकता । 

समाधान--प्रकृतमें विरुद्धा्यभिचारित्व नहीं है, किन्तु विरुद्वन्य भिचारिस्व 
ही प्रतीत होता दै, कारण कि प्रत्यक्ष अनुमानादिका उपजीः्य है । प्रत्यक्षके बिना 
अनुमानादि दो दी नहीं सकते, क्योकि व्याप्त्यादिमें हेतु प्रत्यक्ष है । और प्रत्यक्षमें 
अनुमानादि अपेक्षित नहीं है, इसलिए 'उपजीन्यविरोधस्य अन्याय्यत्वम? इस न्यायसे 
प्रत्यक्ष प्रबल है, अतः तद्विरुद्ध क्षणिकत्वका अनुमान दी बाध्य है । 

शङ्वा--उपजीव्य होनेसे प्रत्यक्ष भले ही प्रबळ हो, किन्तु प्रत्यमिज्ञा 
तो उपजीब्य नहीं है, अतः प्रत्यभिज्ञा और क्षणिकलानुमान--ये दोनों तुल्यबळ 
हैं, इसलिए प्रृतमें विरुद्धाव्यभिचारित्व स्पष्ट है । 

समाधान--तुल्यबलोंका दी विरुद्धाव्यभिचारित्व होता है। लोकमें भी 
सिंह और श्वगालका विरुद्धाव्यभिचारित्थ नहीं देखा गया है। प्रत्यभिज्ञा 
यद्यपि क्षणिकत्वके अनुमानकी उपजीव्य नहीं है, किन्तु प्रत्यक्ष दी उपजीव्य दै, 


तथापि प्रसयक्षजातीय दी परस्यभिज्ञा है । प्रत्यमिज्ञानें भी न्यायमतसे म्रत्यक्षत्व है, 
इसलिए उपजीव्यजातीय पत्यभिज्ञासे क्षणिकत्वानुमान दुर्बळ है । समानबळ- 
झीलोका विरुद्धव्यभिचारित्व होता दै, प्रबळ या दुर्वलोंका नहीं । छोकमें भी यह 
प्रसिद्ध है कि सिंह और श्रगालकी विरुद्धव्यमिचारिता नहीं होती, वर्योकि श्रगालकी 
अपेक्षा सिंह अधिक बलवान होता दै. और क्षणिकत्वानुमानसे यदि विश्वमात्रको 
क्षणिक कहते हो, तो प्रत्यभिज्ञा दी असंभव दै, क्योंकि आश्रय और विपयके 
एक होनेपर दी प्रत्यभिज्ञाका होना संभव है, कारण कि विपयमेद्‌ तथा आश्रयभेद 
होनेपर प्रत्यभिज्ञा नहीं होती । घटको देवदत्तने देखा और पटको भैत्रने देखां 
ऐसी अवस्थामें दोनों प्रत्यभिज्ञा नहीं कर सकते । 

अच्छा तो उक्त अनुमानसे विश्व तो क्षणिक है, फिर भी समानसन्तानेक्य 
मानकर प्रत्यमिज्ञा हो सकती है, जैसे घटसमानसन्तानमें घटजातीय ही 
रहता है. एवं देवदत्ताससन्तानमें देवदचारमा दी रहता द्दे । इस नियमके 
अनुसार समानसम्तानान्तःपाती अन्य आसा द्वारा दृष्ट समानसन्तानान्तःपाती विपया- 
न्तरकी प्रत्यभिज्ञा बन सकती है । अन्य दृष्टका अन्य स्मरण नहीं कर 
सकता, इत्यादि नियम भिन्न सन्तानके विपयमें छागू दै, यह भी कहना टीक 
नहीं है, कारण कि सन्तान सम्तानीसे अतिरिक्त है या नहीं ! प्रथम पक्षमें 
यह भी क्षणिक है, या स्थिर ! प्रथम पक्षगें सन्तानेक्य कहना असंगत ही 
है। द्वितीय पक्षमें सन्तानैक्यको स्थिर माननेसे विश्वमिथ्यालसाधक हेतुके व्यभि- 
चारी होनेसे उक्तानुमान ही असंगत होगा । प्रथमके द्वितीय पक्षमें सन्तानी क्षणिक 
है, अतः तदतिरिक्त सन्तान दी जब असिद्ध है, तब तंदेक्यसे प्रत्यभिज्ञाका 
समर्थन करना वाठोक्तिमात्र दै, अतः पत्यभिज्ञासे घटादि पदा्थमें स्थायित्व 
ही सिद्ध दोता दै । 

शङ्का --प्रत्यभिज्ञा स्वार्थस्थैयगें स्वयं प्रमाण नहीं है, अपि तु बुद्धयन्तरके 
संवादसे बुद्धिको स्वार्थमें प्रमाण बौद्ध मानते दं, परकृतमें बुद्धयन्तरसंवाद 
है नहीं, इसलिए केवळ प्रत्यमिशके बलसे स्थिर पदार्थ सिद्ध नहीं 
हो सकता । 

समाधान--तब तो क्षणिकत्वबुद्धि मी क्षणिकत्वरूप स्वार्थमें प्रमाण नहीं 
होगी और उक्त अर्थमे प्रमाणान्तरसंवाद दे नहीं, इसलिए क्षणिक् भी सिद्ध नहीं 
हो सकता । अन्य बुद्धिकी अपेक्षा माननेसे अनवस्था होगी, अतः कोई भी बुद्धि " 
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कारणस्या5स्तिता तस्मात्सिद्वा कार्योदयात्युरा | 


ही रहेगी । 

और यह मी प्रश्न होता है कि 'इदम और 'क्षणिकम्‌' ये दोनों बुद्धया 
एकाश्रय हैं. या भिन्नाश्रय ! प्रथम पक्षमे क्षणिकतकी सिद्धि हो नहीं सकती, 
क्योंकि उक्त दोनों बुद्धियों भिन्न भिन्न क्षणवृत्ति होनेसे एक आश्रयमें नहीं हो 
सकती । आश्रय आत्मा मी आपके मतमें क्षणिक ही दै, दो क्षणमें एक 
आश्रयकी स्थिति ही नहीं हो सकती । यदि दो क्षणमें आश्रय मानते हो, तो 
अपसिद्धान्त और क्षणिकत्वसाधक हेतु व्यभिचारी होगा । द्वितीय पक्षमें 
क्षणिकत्वविशिष्ट अभा ज्ञान किसीको भी नहीं होगा, इत्यादि बौद्धमतमें 
दोष संक्षेपसे कहा गया । इस विपयमें विशेष जिज्ञासाके होनेपर आकरमन्थोको 
देखना चाहिए ॥ ४९ ॥ 

'कारणस्या5स्तिता? इत्यादि । उसप्तिसे पूर्व कारण और कार्य दोनोंकी 
सत्ता है, यह प्रतिज्ञा कर कारणकी सिद्धिका अनुमानसे उपपादन करनेके अनन्तर 
कार्यकी सत्ता सिद्ध होती है, यह इस छोकसे कहते हें अर्थात्‌ कार्यकी भी सत्ता 
उत्पत्तिसे पहले दै, इसका उपपादन करते हें । 

दाक्का--उतपत्तिसे पूर्व कार्की सत्ता किस प्रमाणसे सिद्ध होती दै । 

समाधान--अनुमानसे । अनुमान इस प्रकार है--विमत प्रागमिव्यक्तेः सत्‌, 
अभिव्यक्तिविषयत्वात्‌ , तमोऽन्तःम्थ घत्‌, उत्पत्तिसे पूर्व काय अपने कारणमें 
स्थित है, क्योंकि कारणसे दी कार्यकी अभिम्यक्ति होती है । यह सय जगह देखा 
गया है किजो अमिव्यक्त दोता है, सो अभिग्यक्तिसे पूर्व रहता है, जैसे गौमें पय 
और तिलमें तेळ पहले रहता है, अतः कारणश्यापारके अनन्तर उनसे 
अमिग्रयक्त होता है। जिनमें जो नहीं रहते उनसे उनकी अभिव्यक्ति कमी और 
करिसी मी व्यापारसे नहीं होती--जैसे बेळसे दूध, बाळसे तेल, कारण कि उनमें वे 
पदाथ नहीं हैं। कारणसे कार्यकी अभिव्यक्ति होती है, इसलिए उत्पत्तिसे पूर्व 
काय है, अन्धकारसे आवृत घटकी उपछव्धि प्रदीपानयनसे पूर्व नहीं द्वोती, 
प्रदीप ळे आनेसे घटकी उपरूडिध होती है, इसलिए यह माना जाता है कि अभि- 
*व्यक्तिसे पूव अभिव्यज्यमानक्ी सत्ता रहती है ॥५०॥ 
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स्स्य्य्य 


To 


सर्वपूवे जगत्काये तमोऽन्तःस्थघटादिवत्‌ । 
अमिव्यक्तत्वधर्मित्वादन्यथा स्यान्तृश्रङ्गवत्‌॥ ५१ ॥ 


'सरवपूर्वम! इत्यादि। घट आदि सब कार्य सत्त्वपर्वक द क्योकि ये अभिव्य- 
क्तत्वके धर्मी हें, तमसे आवृत घटकी तरह । यहाँ वार्तिकमें-'अभिब्यक्ति- 
धर्मिस्वात! और वार्तिकसारमें 'अभिः्यक्त्वधर्मत्वात्‌? ऐसा पाठ दै । वार्तिक- 
पाठके अनुसार अनुमानप्रयोग पूर्वेछोकमें दिखडा चुके हैं, प्रकत पाठके 
अनुसार भी वही प्रयोग होगा; क्योंकि पाठमें झब्दमात्रका कुछ भेद दै, अर्थ 
एक ही है; क्योंकि विपयतासंबन्धसे अभिव्यफिका धर्मी कार्य दी है और अभि- 
व्यक्तत्व धंमका भी धर्मी कार्य ही है; इसलिए अर्थमें कुछ भेद नहीं है । 
अथवा “अभिव्यक्ति: सत्त्वपूर्विका, अभिव्यक्तित्वात्‌ , आत्मवत्‌, व्यतिरेके नृशुक्गवत्‌' 
अभिव्यक्ति सतकी दी होती दै, असतकी नहीं । यदि उत्पतिसे पूर्व आकाशपुष्पकी 
तरह घट आदि कार्म असत्‌ होते; तो कमी मी घट आदिकी उपलब्धि नहीं होती । 
पर ब्यापारके अनन्तर घटकी अभिव्यक्ति होती दै; अतः घट उत्पचिसे पूर्व 
भी अपने कारणमें है, यह ज्ञात होता है । नरश्॒ज्ञादि अत्यन्त असत्‌ हैं; इसढिए 
उनकी प्रत्यक्षामक अभिब्यक्ति नहीं होती । यहाँ अभिव्यक्तिशव्दका प्रत्यक्षात्मक 
अभिव्यक्तिमें तात्पय दै; अन्यथा 'शव्दज्ञानाचुपाती वस्तुझुन्यो विकल्प” इस 
योगसूत्रके अनुसार विकल्यात्मक अभिव्यक्ति खपुप्पकी मी होती दै; इसलिए 
व्यतिरेकी इश्टन्तके तात्पर्यसे किया गया नरशृङ्ग आदिका उपादान असङ्गत दो जायगा। 

शङ्का--नरश्चङ्गका अपरोक्षमान नहीं होता; इसमें असत्त्व कारण नहीं है, 
किन्तु भपरोक्षावमासक सामग्रीका विरद्द ही कारण हे अर्थात्‌ उसकी अनभिम्यक्िमे 
सामग्रीका अभाव प्रयोजक दै; असतत नहीं । 

समाधान--यदि कार्यको भी नरश्ङ्गके समान असत्‌ मानते दो, तो प्रकृतमें भी 
उक्त सामग्रीका अभाव तुर्य ही दै, बोकि असतकी उत्पत्ति तो होगी नहीं, अन्यथा 
नरश्र॒ज्ञ आदिकी मी उसचिका प्रसङ्ग हो जायगा, अतः असतूकी उत्पत्तिकी 
सामग्री नहीं होती, यह मानना आवश्यक है; इसलिए सामग्रीका अभाव 
सुश्य ही है ॥५१॥ 

कारण्यापारके अनन्तर कार्की स्पष्ट अभिव्यक्ति होती है; अतः 
उत्सतिसे पूर्व मी काये सत्‌ दी हे, असत्‌ नही; नृशक्षकी अनमिव्यक्ति > 


८२ 


ree 
TOSI SSSI SY SYYYS 


सत्यामपि हि सामग्र्यां वन्ध्यापुत्रो सर्वतः । 
अभिव्यक्यालम्बनत्वं न कदाचित्म्रपद्यते ॥ ५२ ॥ 
सदेव चेत्‌ सदा काये घटः पिण्डकपालयो! । 
कालोऽपि चोपलम्येतेत्येतधोध न युज्यते ॥ ५३ ॥ 


असस्वप्रयुक्त नहीं होती, किन्तु सामग्रीविरहमयुक्त होती है; इस शक्काका 
निराकरण करते हैं--'सत्यामपि' इत्यादिसे । 

उक्त शङ्का ठीक नहीं है, कारण कि आळोक आदि सामग्रीके 
रहनेपर मी घट आदिके सहश वन्ध्यापुत्रादिकी उपलब्धि नहीं होती, इसलिए 
असत्त्व ही अनुपलब्धिमें प्रयोजक है, सामग्रीविरह नहीं, यह निश्चय होता 
है। वस्तुतः वन्घ्यापुत्र आदि अत्यन्त असत्‌ हैं और कार्यामाव अत्यन्तासत्‌ 
नहीं दै, क्‍योंकि कायीभावकी उपलब्धि होती हे ॥ ५२ ॥ 


यदि प्रकृत अनुमान द्वारा उसचिसे पूर्वै कारमें एवं नाशसे उत्तर कारगें घट 
आदिकी सचा मानते हैं, तो सदा घटादिकी उपलब्धि होनी चाहिए, यह आशङ्का 
करते हैं--'सदेव चेत्‌ सदा! इस्मादिसे । 
यदि वतमान, अतीत और अनागत घट सदा सब्ूप है, तो वर्तमान कालमें 
जैसे घटकी उपलव्धि होती है; वैसे ही अतीत आदि कालमें भी घटकी 
उपछब्ध्र होनी चाहिए, परन्तु उस कारमें उपछग्पि नहीं होती, इसलिए अनुपछब्धि 
ही अतीत आदि कालमें घट आदिकी सत्ताकी साधक अनुमितिकी प्रतित्रन्धक 
है । पिण्ड और कपालका उपादान अतीत और अनागतके तासय्यसे है । पिण्डमें 
अनागत भावी घट रहता है, कपालमें अतीत घट रहता है, न्यायमतसे घट- 
प्रागमावका अधिकरण पिण्ड है और उसके घ्वंसका अधिकरण कपाळ है । कार्ये 
समवायी कारणें तद्घ्वंसप्रागमावकी स्थिति मानी जाती है ॥५३॥ 
न्यायमतमें संदा उपलब्धिकी आशङ्का नहीं हो सकती, क्योंकि उस कारमें 
घटका असत्त्व (अभाव) है, वतमान कारमं दी घटकी सत्ता है, इसलिए उसी कालमे 
घटका प्रत्यक्ष होता है । वेदान्तमतमें सदा घरकी उपलब्धिकी शद्धा होती दै, 
क्योंकि उस मतमें कार्यका प्रायमाव और ध्वंस कायकी सूद्ष्मावस्था ही हैं; तदतिरिक्त 
* नहीं । उपठम्मक सामग्रीका अभाव है, इसलिए उसकी सदा उपलब्धि नहीं होती, 
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विद्यमानत्वमात्रेण नाऽभिव्यक्तिर्भवेद्यतः । 
सहस्त्वेवाऽनभिव्यक्तं तत्सामम्यां च लक्ष्यते ॥ ४४ ॥ 


यह कहना भी ठीक नही दै, क्योंकि घटकी उत्पत्तिकी सामग्री ही उसकी उप- 
लम्मकसामग्री है, अतः सामग्रीसद्भावकारमें घटकी उपलब्धिका प्रसंग हो सकता 
है; यह आक्षेप युक्त नहीं है, यह कहते हैं--“विद्यमानत्वमात्रेण' इस्यादिसे । 

वस्तुके विद्यमानत्वमात्रसे अभिव्यक्ति नहीं होती, क्योकि विद्यमानतादशामें भी 
अमिव्यज्ञक सामग्रीके अमावसे उसका उपछम्म नहीं होता और सामभीके रहनेपर 
उपडग्म होता है। अभिप्राय यह है कि केवळ वि्यमानस्वक्ो उपलब्धिका प्रयोजक मानते 
हो या सामग्रीकी सत्ताको प्रथम पक्ष टीक नहीं दै, क्योंकि जैसे जढाहरण आदि कार्य 
अनागत अवस्थामें विद्यमान घटसे नहीं होते, वैसे ही घटकी अभिव्यक्ति भी विध- 
मानत्वमात्रसे नहीं होती, जिससे कि अनागत कारमें विद्यमानकी उपलब्धिकी आपत्ति 
हो । द्वितीय पक्षमें अभिव्यक्ति-सामग्रीकी सणा अनागत आदि अवस्थामें दे नहीं, 
इसलिए उसकी अभिव्यक्ति नहीं होती। वस्तुतः कार्यमात्र दो प्रकारके होते है--एक 
अभि्यक्त और दूसरे अनमिव्यक्त-। प्रथम पक्षमें अभिः्यक्तिप्रयोजक सामग्रीका 
अस्तित्व उसकी अभिव्यक्तिका साधन माना जाता है, अतः घट आदि कार्यकी 
उत्पत्तिके अनन्तर आलोक आदिसे सहकृत चक्षुरादिका संबन्ध जब घटके साथ 
होता है, तत्र घट आदिकी अभिव्यक्ति होती है, अन्यथा नहीं । 

शङ्का--व्यक्त घट आदिमें जैसे उक्त सामग्री दै, वेसे ही अनागत घट आदि, 
यदि विद्यमान ही हैं, तो उनके साथ भी इन्द्रियसन्निकर्प आदि उपडम्मकसामग्री 
क्यों नहीं होती ! 

समाधान--अभिव्यक्त घट उद्भूत रूप आदि गुणोंसे विशिष्ट तथा अनावृत दै 
और अतीतादि घट न तो उक्त गुणोंसे विशिष्ट ही दै और न अनावृत ही है। 
कपालादिसे पिण्ड आदृत है, अतएव उसके साथ इन्द्रियसन्निकर्ष आदि संबन्ध नहीं 
हो सकता, इसलिए विद्यमान होनेपर भी उसकी सदा उपलब्धि नहीं होती । 
यदि कहो कि विद्यमानतादशा्में अभिव्यक्तिसामग्री नियमसे रहती है; अदृष्टा- 
वस्थामें भी अभिव्यक्त घट रहता दै; अतएव अभिव्यक्तिसाधन ही तदुपरूम्भक 
सामग्री दै, तो यदद कद्दना भी असंगत है, क्योंकि उपलब्धिसाधन सामग्रीके 
बिरहकाठमे अभिव्यक्त तथा वर्तमान घटादि अनुपढश्यमान ही रहते हैं। , 
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यदि सत्‌ नियमसे व्यज्यमान दी रहते हैं; यह नियम मानियेगा, तो ज्ञान तो 
न्यायमतसे क्षणिक है, अतः विषयमें-धटादिमें--मी क्षणिकतवकी आपत्ति होगी 
और घटादि. वस्तु अक्षणिक है, यह सिद्धान्त ही असङ्गत हो जायया । इस 
विषयमै योगाचारका कहना दै कि विषय भी क्षणिक दे, स्थायी नहीं । 

अच्छा तो योगाचारके मतकी भी समीक्षा कर लेनी चाहिए । यदि ज्ञान 
और विपय--ये दोनों क्षणिक हैं और समान समयमे ही प्रतीत होते हैं, तो दो 
पदार्थ माननेकी आवश्यकता नहीं दै, क्योकि ज्ञानका ज्ञेयमें अथवा ज्ञेयका ज्ञानम 
अन्तभीब करना चाहिए । यदि ज्ञानका शैयमें अन्तर्भाव करते हो, तो प्रमाण और 
्रमेयका मेद नहीं होगा, क्योंकि प्रमाणज्ञानके प्रमेयमें अन्तर्गत होनेसे मरमेयमात्र. ही 
अवशिष्ट रहा; कोळ्यन्तर नहीं, ऐसी परिस्थितिमें प्रमाणसे प्रमेयकी सिद्धि 
नहीं हो सकती, क्योकि विपयविपयिभाव मेदमें होता है; अभेदमें नहीं । प्रमाण 
यदि प्रभेयामक हुआ; तो प्रमेयकी मी सिद्धि नहीं हो सकती; क्योकि प्रमाणका 
विषय ही प्रमेय कहळाता है । यदि प्रमाण विषयी ही नहीं दै, तो तद्विपय प्रमेय 
केसे होगा ! एवं बिषयका ज्ञानमें अन्तर्भाव माननेपर मी यही दोप है । मेय यदि 
मानसे अभिन्न है, तो भी पूर्ववत्‌ मेद तो सिद्ध होगा नहीं, अतएव मेदनिवन्थन 
्रमाणप्रमेयमाव ही छप्त हो जायगा तथा प्रमेयकी असिद्धिसे पूर्ववत्‌ प्रमाणकी 
भी असिद्धि होगी । 


यदि प्रमेय नहीं है, तो उसका करण प्रमाण केसे होगा? विपयके बिना विपयी 
मही माना जा सकता, अतएव सप्तम रसका व्यञ्जक प्रमाण नहीं होता, इस 
्रणाडीसे प्रमाण और प्रमेयकी असिद्धि द्वारा झुन्यतामें अन्ततः पर्यवसान होगा, 
इसलिए विज्ञानवाद माननीय नहीं है । 


शक्का--अच्छा तो स्थायिवादमें भी कार्यकी उत्पत्तिसे पूव कार्यकी 
अनुपलव्धि सबके अनुमश्रसे सिद्ध है, इसमें किसीको विवाद नहीं है । विवाद 
केवळ अनुपलब्धिके प्रयोजकांशमें है, सो मी विचारणीय है । अनुपलब्धिका 
ग्रयोजक प्राकृकालिक असत्त्व है या सामग्रीका अमाव : दोमे से एक पक्षके निश्चयके 
बिना संशय निवृत्त नहीं दो सकता और संश्चयके रहनेपर कार्यकी प्राककालिक 
सत्ता भी सिद्ध नहीं हो सकती । 


समाधान-ठीक दै, कार्यकी अनुपठब्धिका प्रयोजक सामग्रीका अमाव ही है, 
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असत्त्व नहीं, अन्यथा कार्थकी तरह कारणकी भी सत्ता सिद्ध नहीं होगी । 
कारणकी सत्ता श्रुति, अनुमान आदि प्रमाण द्वारा पहले सिद्ध की जा चुकी दे । 

शक्रा--कायेसचाकी सिद्धिसे कारणसचाकी सिद्धि क्यो नहीं होगी ? 

समाधान--कार्य और कारण, पिता और पुत्रादिके सदश, परस्पर सापेक्ष हैं, यह 
लोकप्रसिद्ध. दै । यदि कार्य दै नहीं, तो उसका कारण कौन और कैसे हो सकता है ! 
सप्तम रसके न रहनेसे ही उसकी अभिव्यक्तिकी करण अन्य इन्द्रिय नहीं मानी 
जाती; अतः कार्य और कारणके विपयमें भी यही माना जायगा अर्थात्‌ इन 
दोनोंमें एकके सिद्ध न हेनेसे दूसरेकी मी सिद्धि नहीं हे सकती । उक्त प्रमाणोसे 
कारणकी सिद्धिका समर्थन कर चुके हैं, इसलिए उत्पत्तिसे पूर्वेगे भी कार्यकी सचा 
मानना आवश्यक है । 

शङ्का-का्यके अभावसे कारणका अभाव क्यों होगा ! क्योंकि कारण-- 
समवायी-सृत्तिका, असमवायी--उसके अवयवोंका संयोग और निमित्त-- दण्ड, 
कुडाळ आदि ये तीनों कारण--स्वरूपसे उपछम्धिगोचर होते हैं; अतएव सिद्ध 
ही हैं, असिद्ध कैसे होंगे ! 

समाधान--ये तीनों व्यापारविशिष्ट होकर कारण होते हैं. अथवा स्वसत्ता- 
मात्रसे ! दोनों तरह वे कार्यके कारण नहीं दो सकते और अन्त्य पक्षमें उत्पचिके 
समयमें वे स्थिति और लयके भी कारण हैं, इसलिए उत्पति,, स्थिति और लय-- 
ये तीनों कार्य एक दी समयमें होने चाहिएँ एवं स्थितिकाङमँ तथा ठयकालगें 
तीनोंको रहना चाहिए । तीनों कायोंके कारण तीनों समयमें हें, उत्पचिके कारण 
मिट्टी, दण्ड, कुडाळ आदि हें । यचिकामें घटकी उत्पत्ति होती है, इसीमें घटकी 
स्थिति रहती दै । अनियत देशप्रसक्तिके निराकरणके लिए समवायी कारण मानते हैं 
तथा मृचिकामें ही घटका ल्य ददता है, क्योंकि समवायी कारणें प्रध्वंस रहता है, 
यह सिद्धान्त नेयायिकोंका दी है, अतः तीनोंकी कारण मृत्तिका स्फुट दी है। दण्ड 
जैसे उत्पचिमें निमित्त कारण है, वैसे ही नाशगें भी निमित्त कारण है । दण्डसे 
घट फोड़ा जा सकता हे, कुलाल भी फोड़ सकता है; तथा स्थितिमें भी कुछाछ, 
दण्ड आदि कारण हो सकते हैं, चेतन तो तीनोंमें कारण होता दै । 

यद्यपि इन तीनों कायोंगें--इन कारणका ब्यापार एथकू-पृथक हे; तथापि 
स्वसत्तामात्रसे कारण है, यह पक्ष मानकर यह दोप होता है और सत्तागात्रसे 
थे तीनों कारण हैं, यह माननेसे सत्ता सत्र जगह है, अतः सम जगह कार्यकी - 
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III 


` अविज्ञातो न एमि ज्ञायमानोऽथ विस्मृतः । 


रम्यते स्मृत इत्येवं सन्नेवं बहुधोच्यते ॥ ५५ ॥ 
लोके सामग्रचमावादवा इुब्याद्याइृतितोऽथवा । 
सन्‌ घटोऽपि न दृश्येत पिण्डस्थो नेक्ष्यते इतः ॥ ५६ ॥ 


fb NAR 00%: म म ए”।भ। पे 
उत्पत्ति हो जायगी, यह मी दोष है । यह दोष हो, परन्तु फिर भी कार्यकारण- 


भाव तो सिद्ध होता ही है, इस प्रकार कार्यकारणभाव माननेसे घटार्थी 
पुरुषकी नियमसे ग्रत्तिकाके आनयनमें प्रवृत्ति नहीं होगी । उक्त कायार्थीकी 
मृदादि कारणमें नियमसे प्रवृत्ति होती है; अतः सत्तामात्रसे कारण कहना ठीक 
नहीं है और समवायी आदि तीन ही कार्यके कारण हैं, यह नियम भी असंगत 
होता दै । सत्ता तो सबमें समान ही दै, फिर ये ही क्यों कारण हैं ! सत्तासे 
समान तो अन्य भी हैं । प्रथम कश्पमें यदि तीनों कारण व्यापारविशिष्ट हो मिल 
कर कार्य करते हैं, तो व्यापारविशिष्टत्व भी कार्य है अथवा अकार्य है ! प्रथम 
पक्षमें यह भी कारणत्रयकी अपेक्षा करेगा, अन्यथा कारणत्रयके बिना भी कार्यापत्ति 
होगी | इस प्रणालीसे वह मी कार्य होगा, तो फिर अन्यकी अपेक्षा अवश्य होगी 
इस प्रकार अनवस्था होगी; प्रथम पक्षमें कारण सदातन है, अतः सदा 
कार्यकी आपत्ति होगी। अतः. उत्पतिसे पूर्व घट अंपने कारणमें हे और यह नियम 
नहीं है कि जो रहती दै, वह उपल्ब्ध ही होता है । प्रथ्वीके नीचे जळ अवश्य 
रहता है, पर बिना खोदे उपलब्ध नहीं होता । प्रमाण केवळ वस्तुके ज्ञानका 
जनक है, वस्तुसत्त्वका साधक नहीं, वस्तु स्वयं ही सत्‌ या असत्‌ होती है ॥५४॥ 

उक्त प्रकारसे सत्त्वसाधक प्रमाणको बतढाकर व्यवहारसे भी यही सिद्ध होता 
है आगा वादा ६ 

सत्‌की सतत उपलव्थ्रि होती दी है; यह नियम नहीं है, क्योंकि 
अविज्ञात, जाननेके लिए इष्ट, ज्ञायमान, विस्मृत, स्मर्यते, स्मृत, इस 
प्रकार सदू अथे भी अनेक प्रकारसे व्यवद्दत होते हैं | असन्निद्षित सत्‌ 
अर्थ 'अबिज्ञात और ज्ञानेच्छाका विषय कहलाता है । प्रायः मावीमें ऐसा 
व्यवहार होता है । ज्ञायमान--इसक वर्तमान विषयमें तासर्य दै । स्मयते, स्मृतः 
इत्यादि अतीत अवस्थामै विषयक्री सत्ताके साधक हँ, इस रीतिसे घटादि 
उत्पत्तिसे पूव तथा नाशके अनन्तर भी सत्‌ ही हैं, असत्‌ नहीं ॥ ५५ ॥ 

“लोके! इत्यादि । घटादिकी अनुपछब्धि छोकमें दो प्रकारसे होती दै-- 
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साक्षात्कारजनक विपयेन्द्रियादिसत्रिकप सामग्रीके अभावसे अथवा कुड्यादिके 
आवरणसे । इन दोनोंके कारण सत्‌ू--वरतमान--घट भी उपलब्ध नहीं होता | 

सारांश यह है उत्पन्न घटादिके कुच्यादि और अनुसन्नके कारण आवरण 
होते हैं; इस प्रकार आवरण दो प्रकारके हैं । 

शङ्का-वेदान्ती छोग कार्य भौर कारणका अभेद मानते हैं । यदि कार्यका 
कारण आवरण होगा, तो घट और कुछालके सहश कार्यकारणका भी भेद 
मानना पड़ेगा । 

समाधान--मृदादि कारणसे घटादि कार्य व्याप्त है; घटादि नाम-रूप 
मृत्तिकासे तिरोदित रहता है; कार्यका नामरूपतिरोघायक ही कारण कहलाता है । 
तिरोघायक ही आवरण कहलाता दे; अतः कुच्यादिकी तरह उसमें मेद नहीं माना 
जाता, कुच्यादि उक्त प्रकारसे नामरूपके तिरोधायक नहीं हैं । 

शक्का--कार्य यदि कारणमें है तो कारणसे व्याप्त हो सकता है; पर 
ऐसा है नहीं, क्योंकि कारण कार्यसे पूर्व क्षणमें रहता दै और काय उत्तर क्षणमें 
रहता है, अतः भिन्न क्षणमें रनेवालोंका आधाराधेयभाव केसे हो सकता है! 

समाघान-- मृत्तिकाको घटकी कारण मानकर यदि कहते दो कि घटका कारण 
पूर्वक्षणम रहता है, तब तो कारणकी तरह घटादि कार्यकी मी सत्ता पूर्वक्षणें 
सिद्ध द्वोगी, क्योंकि कारण और काय ये दोनों परस्पर सापेक्ष हैं । यदि कार्य पूर्व- 
क्षणमै नहीं है, तो कारण भी पूर्व क्षणमें नहीं रह सकता । यदि कारणकी पू्वक्षणमें 
सत्ता मानते हो, तो उसमें रहनेवाला कार्य मी पूर्व क्षणमें सिद्ध दी होता है, अतएव 
यह भी आक्षेप निरस्त हुआ कि कारण पूर्वक्षणमें है और कार्य उत्तर क्षणमें। 
विमित्नक्षणवर्तियोंका आधाराधेयमाव नहीं होता । कारण और कार्य दोनों स्थिर हैं, 
क्षणिक नहीं हैं । पूर्वोत्तर दोनों क्षणोंगें कारण और कार्य ये दोनों हैं, अन्यथा 
परस्पर असम्बद्धोंका दिम और बिन्ध्यके सदश कार्य-कारणभाव दी नहीं दोगा ! 

शङ्ा--यदि उत्पत्तिसे पहले मी कार्य-कारणमें दै, अतः दोनों सत्‌ हैं और 
कारण कार्यके अभिन्यज्ञछ हैं, तो पूर्व क्षणमें कारणसे इतर कुड्यादि तो व्यव- 
घायक है नहीं, कारणको दी व्यज्ञक् कहते दो, तो फिर उस समय घटकी उपलब्धि 
क्यों नहीं होती ! इससे ज्ञात होता दै कि उत्पत्तिसे पहले कार्य असत्‌ ही है । 

समाधान--प्रथुबुभलोद्र स्त्राकारनिशेषसे घटकी उपलब्धि चाहते दो या , 
सदुरूपसे प्रथम पक्षमें मृदादि कारणकी पिण्डादि कार्यान्तररूपसे अवस्थिति है 
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आवृतत्वादिति हमः पिण्डेनेव तदाशृतिः । 
न पिण्डस्थो घटः किन्तु सनिष्ठः पिण्डसँबृतः ॥ ५७॥ 


गा 

और उसी कार्यीन्तरसे घट आवृत दै, इसलिए स्वाकारविशेषरूपसे उपलब्ध नहीं 
होता । द्वितीय पक्ष सद्रूप कारणसे उसकी उपलब्धि होती ही है ॥५६॥ 

'आबृतत्वादिति त्रम इत्यादिसे । 

प्रश्न --यदि उसासे पूर्व घट है, तो बह उपठब्ध क्यों नहीं होता ! 

उत्तर--पिण्डसे आइत है । 

प्रश्ष--पिण्ड तो घटका कारण होनेसे व्यज्ञक है, वह तिरोधायक कैसे ! 

उत्तर--पिण्ड घटका कारण नहीं है, किन्तु मृचिका कारण है । जो कार्ये 
अनुद रहता दै, वही कारण होता है । घरें मृचिकाकी अनुइि है, पिण्डकी 
नहीं । इसलिए मृत्तिकागें रहनेवाले घटका पिण्डसे आवरण होता है । सारांश यह है 
कि सामान्याकारसे घटकी उपलब्धि तो इष्ट ही है, विशेषाकारसे घटकी उपलब्धि 
क्यों नहीं होती ! यह प्रश्न है । यदि कहें कि विशेषाकारसे घट अपने कारणमें 
नहीं है, इसलिए उसकी उपलब्धि नहीं होती, तो उत्सत्तिसे पूर्व मी विशेषाकारसे 
घट अपने कारणमें नहीं है और कारणब्यापारके अनन्तर विशेपाकारसे उत्पन्न होता 
है, ऐसा अफ्लीकार करनेसे असतकी उसत्ति होती है, यह मानना पड़ेगा । यदि विशे- 
पाकारसे मी घट अपने कारणमें है यह कहें, तो उपलब्ध क्‍यों नहीं होता ! और 
कारणब्यापार मी व्यर्थ है, क्योंकि घटकी उत्पत्तिके लिए ही दण्ड, चक्रादिके 
ब्यापारकी अपेक्षा होती है । यदि घट सिद्ध ही है, तो उसन्नके छिए जैसे 
कारणव्यापार नहीं होता, वैसे ही आपके मतसे कमी मी कारणव्यापारकी अपेक्षा 
न होनी चाहिए । 

उत्तर--टीक दै, यद्यपि उत्पत्तिसे पूर्व मी बिशेपाकारसे अपने कारणमें 
घट है. पर उपध नहीं होता, क्योंकि वह पिण्डादि कायसे आवत हे । कारणें 
अनेक कार्य रहते हैं। एक कार्य दूसरे कार्यका आवरक होता है और जो 
काये वर्तमान रहेगा वह. अनागत और अतीत दोनों इतरके कायाँका तिरोधायक 
होता है, जैसे मृत्तिकागे घट और पिण्ड दोनों कार्य रहते हैं, किन्तु जबतक पिण्डकी 
अभिव्यक्ति रहेगी, तबतक अनागत घटकी अभिव्यक्ति नहीं हो सकती, म्योकि 
पिण्ड आवरक दै एवं घरकी सत्तादृशामें यपि अतीत पिण्ड सृत्तिकामें हैं, तथापि 
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कुभ्मदेशाद्धिचदेश कुड्याद्यावरण भवेत्‌। 
अभिन्नदेशपिण्डेन कुम्भ आब्रियते कथम्‌ ॥ १८ ॥ 


अभिव्यक्त नहीं होता, क्योंकि वह घट कार्यसे आवृत रहता है । इसी प्रकार 
अन्य फार्योंकी अभिब्यक्ति अन्य कार्यवश नहीं होती । 

तम, मिति आदि आवरण भिन्न देशमें रहकर घटके आवरक होते हैं, जिस 
जगह घट रहता है, उससे मित्र देशमै भिति, अन्धकार आदि रहते हैं, वे 
घटाद्यमिव्यक्तिके तिरोधायक देखे जाते हैं । पिण्ड और कपाळ घटके समानदेश- 
रूप मृत्तिकामें दी हैं, इस कारण उक्त आवरकसे विलक्षण होनेके कारण 
चे आवरक कैसे हो सकते हें ! ॥ ५७ ॥ 

'कुम्भदेशा ०? इत्यादि । भाव यह है कि पिण्ड आदि घट आदिके आवरक 
हैं, इसमें कुछ प्रमाण नहीं है, प्रत्युत अनुमानसे पिण्डादिमें घटादि अनावरकत्व दी 
सिद्ध होता है, जैसे “पिण्डादि न घटाद्यावरणस्‌ , समानदेशत्वात्‌ , यत्‌ यस्य आवरणं 
न ततेन समानदेशस्‌, यथा कुब्यादि न तेन समानदेशम्‌, समानदेशश्चेदं 
तस्माम तदावरणम्‌। और असमानदेशमे ही प्रतिबन्‍्धकत्व है, यदद नियम 
मी नहीं है, क्योंकि समानदेश भी क्षीर नीरकी अभिव्यक्तिका प्रतिबन्धक 
होता है, इसलिए उक्त अनुमान आभास है। और समानदेशत्व कैसा 
विवक्षित दै; क्या एकाश्रयत्व विवक्षित है या एककारणकत्व ! प्रथम पक्षमें 
एकपत्रमें स्थित क्षीर नीरकी अभिव्यक्तिका आवरक होता दै; अतः 
उक्त हेतु विरुद्ध दै । द्वितीय पक्षमें घट और कपाउकी कारण मृत्तिका ही 
है। अतः समानकारणक पिण्डसे घटका आवरण केसे होगा ! क्षीर, नीर आदि 
मिन्नकारणक हैं, इसलिए उनमें आवरणभाव दो सकता है। ठीक दै, 
यहाँपर भी हटि दीजिये; घटादिकी अवस्थामै जो कपाल आदि कार्य हैं, वे आपके 
कथनके अनुसार घटादिके आवरक नहीं दै, क्योकि दोनों कार्योकी कारण उक्त 
अवस्थासे विशिष्ट मृतिका एक ही दै, पर पिण्ड और घटके विषयमें यदद बात 
नहीं है, जिस अवस्थाविशेषसे विशिष्ट मृत्तिका पिण्डकी कारण है, उससे विलक्षण 
अवस्थाविशेषते विशिष्ट गतिका घटकी कारण हे, अतः अवस्थाविरोषके , 
भेदसे यत्तिका भी भिन्न होकर उक्त कायाँकी कारण होगी, अन्यथा दोनों 

८३ 
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जज 


एकरिमेब वियति चान्द्रं 'तेजोऽभिभूयते । 
सौरेण तेजसा तद्वत्पिण्डेनाऽऽब्रियतां घटः ॥ ५९ ॥ 


कार्योकी एक कालमें सत्त्वापत्ति हो जायगी, अतः समानकारणकत्वरुप हेतु 
प्रकृतमें असिद्ध है, इसलिए अनावरकत्वका अनुमान आमास दै ॥ ५८ ॥ 

४एकस्मित्नेव' इत्यादि । यद्यपि एकपात्रमे दुग्ध अधिक हो और जरू 
थोड़ा हो, तो दूधके सम्मिश्रणसे जठ़का विवेक नहीं होता तथापि दूरधके 
साथ जढका भी प्रत्यक्ष होता है, इसलिए दृष्टान्त देते हैं कि जैसे एक 
ही आकाशमै सूर्य और नक्षत्रगण हैं परन्तु तूयके आछोकसे नक्षत्रॉका अभिभव 
नेसे वे प्रत्यक्ष नहीं देख पड़ते, यह सबके अनुभवसे सिद्ध है, वैसे दी 
एक दी सृत्तिकामें पिण्ड और घट हैं, इसछिए पिण्डसे घटकी आवृति होती है । 

शद्का--पिण्ड मृत्तिकामे है, किन्तु घट तो अपने समवायी कारण 
कपालमें है, मृत्तिकामें नहीं, इसलिए वह स्वतः ही भिन्नदेश दै, एकदेशस्थ नहीं, 
अतः कुड्यादिके - सदश पिण्डादि आवरक अनायासे ही हो सकते हैं, फिर 
एकदेशस्थस्वकी हक्का और एकदेशस्थ ही आवरक होता है, यह सिद्ध 
करनेके लिए प्रकृत इष्टान्तक। प्रदर्शन निष्प्रयोजन है । 

समाधान--नहीं, निष्प्रयोजन नहीं है, क्योंकि यह आरम्भवादी तार्किकोंका 
मत है । उनके मतसे अवयव और अवयवी अतिरिक्त हैं, अतएव अबयवोंमें 
अवयवी समवायसे रहता हे । परन्तु यह भत वेदान्तियोंको मान्य नही है, 
कारण कि कार्य और कारणका अमेद ही विचारसे सिद्ध होता है, अन्यथा 
तन्तुकी अपेक्षा पटमें प्रथक्‌ परिमाण मानना पड़ेगा जो सर्वथा असंगत दै । 
परिमाणवत्त्व ही द्र्यका निदुष्ट लक्षण है । एक सेर सूतसे जो कपड़ा बनता 
है, यह दो सेरका नहीं होता । एवं एक तोळे सोनेकी बनी मुद्रिका दो 
तोलेकी नहीं हाती, क्योंकि सूत ददी आतान-बितानरूप विशेषाकारसे संपन्न 
पट है और भुद्निकाकारापन्न सुवर्ण ही अंगूठी दै, अतिरिक्त नहीं । इस 
प्रकार कारण और कार्यका अभेद मानकर पिण्ड और घट- थे दोनों कार्य 
एक ही मृत्तिकामें हैं, इसलिए उक्त इष्ान्त आवश्यक है । 

शडा--यदि कारण और कार्यका अभेद मानते हैं, तो उनका आधाराधेय- 
भाव नहीं हो सकेगा । कितना भी नट विचित्र खेळ करे, पर अपने कंघेपर 
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स्वयं नहीं चढ़ सकता, कारण कि एक ही कियाका कती और कर्म एक 
नहीं होता, यह नियम है । और मूचिकाकी अनुशृत्ति जैसे पिण्ड, कपाळ आदिमे 
होती दै, वैसे ही मृत्तिकासे अभिन्न होनेके कारण पिण्डकी भी उचरोत्तर कार्यो 
अनुबृत्ति होनी चाहिए, पर होती नहीं । एवं अमेदपक्षमें और मी दोप दै 
“मृदू घटः? 'खुवणे कुण्डलम्‌ यह सामानाधिकरण्य प्रतीति नही बन सकती, 
बयोंकि अत्यन्तामेद होनेपर 'घटो घट” की तरह उक्त प्रत्यय भी असंगत हे! 
जायगा। और दूरसे सुवणेमात्रके देखनेपर कटक आदि विरोपकी जिज्ञासा अनुभव- 
सिद्ध है । जिज्ञासा अज्ञात विपयकी होती है, ज्ञातकी नहीं, क्‍योंकि विषयका 
ज्ञान विषयकी जिज्ञासाका निवर्तक है । कटक और सुवर्ण यदि अभिन्न हँ, 
तो सुवर्णे देखनेपर उससे अभिन्न कटक आदिका मी ज्ञान हो द्वी जायगा, फिर 
जिज्ञासा न होनी चाहिए, लेकिन होती हे; इसलिए सुवर्ण आदिसे कटक 
आदिका मेद मानना चाहिए एवं एकका दो बार भान दोना चाहिए । 
सुवर्णके कटकको देखनेपर सुवर्ण कटकसे अभिन्न है, अतः सुवर्ण और कटक-- 
इन दोनोंकी प्रतीति साथ होनी चाहिए। तथा कटक और कटकसे अभिन्न 
सुवणे की मी साथ ही प्रतीति- होनी चाहिए, पर होती नहीं । एवं "कटके 
सुवर्णम्‌! के सहश “कटक कुण्डम्‌! ऐसा भी कटक और  कुण्डलका सामाना- 
थिकरण्य प्रत्यय होना चाहिए, कारण कि सुवणेसे अभिन्न कटक और कुण्डळ 
ये दोनों हैं। अतः कटकसे अभिन्न सुवणे और सुवर्णसे अभिन्न कुण्डळ है, 
इसलिए “तदमित्तामिन्नत्य तदमित्नत्वम' इस न्यायसे उक्त प्रतीतिकी आपत्ति 
स्फुट है, इत्यादि । 

समाधान--पिण्डरूपसे और घटरूपसे कार्यकारणभाव नहीं है, किन्तु मृत्तिका- 
रूपते और घटरूपसे ही कार्यकारणभाव माना जाता है, इसलिए मृत्तिकाकी अनुबृत्ति 
होती है, पिण्डादिकी नहीं । “मृदू घटः' इत्यादि सामानाधिकरण्यप्रतीतिके छिए 
सबैथा अभेद नहीं दै, किन्तु भेदसहिष्णु अमेद मानते हैं अर्थात्‌ मेद और 
अमेद दोनों मानते हैं। मेद मानते हे, इसलिए सुवर्णका शान हेनेपर भी 
तत्काथ कटक आदिकी जिज्ञासा दोनेमें कोई आपत्ति नहीं है । एवं एकका 
दो बार भान भी नहीं हे सकता । तथा कटक, कुण्डरु आदिके परस्पर सामाना- 
चिकरण्यप्रत्ययकी आपत्ति मी नहीं हो सकती । सारांश यह है कि अभेद पक्षमें 
प्रसक्त दोपोंका परिद्वार मेदपक्षसे हे! जाता है । 
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एकस्यां सरदि पिण्डाद्याः कार्याः सन्ति सहसशः । 


हो जायगा । 

समाधान- ठीक है, समसत्ताक भाव और अमावमें अवश्य विरोध दे, 
व्यावहारिकसचाक भाव और अमाव एक आश्रयमें नहीं रह सकते, इसलिए 
भेद और अमेदसे एककी व्यावहारिक सचा और दृसरेकी पारमार्थिक सत्ता 
माननेमें कोई दोष नहीं है । 

शद्वा--अच्छा तो किसकी पारमार्थिक सत्ता दै और किसकी व्यावहारिक ! 

समाधान--अमेदकी पारमार्थिक सत्ता और मेदकी व्यावहारिक सत्ता है । 

शङ्रा--क्यों ! 

समाधान--भेद॒की पारमार्थिक सत्ता माननेमें आपति यहद है कि 
अभेद एक है और मेद भिद्यमान दो पदार्थोकी अपेक्षा रखता है, अनुयोगी 
और प्रतियोगीके बिना भेद नहीं बन सकता, इसलिए भेदका उपजीः्य 
अमेद है । अमेदकी सिद्धिमें मेदकी अपेक्षा नहीं दै, क्योंकि अमेद एक दै। 
और अभेदर्गे ढाघव मी है । 'मृतिकेत्येव सत्यम्‌? इत्यादि श्रुतिसे कारण परमार्थ 
सत्‌ दै, और कार्य अनादि अविद्याप्रयुक्त सदसतसे अनिर्वचनीय है, यह 
वेदान्तियोंका परमसिद्धान्त दै । इस सिद्धान्तके अनुसार अवयबों द्वारा एथक्‌ 
अवयवोंका आरम्म नहीं होता, किन्तु मृत्तिकाकी विविध अवस्थाओंमें तत्‌ तत्‌ 
कार्यका व्यवहार होता है ॥ ५९ ॥ 

अच्छा पिण्ड यदि मृत्तिकाका कार्य है, तो घटावस्थामे भी घटकी तरह 
पिण्डका भान क्यों नहीं होता, इस शहाका निराकरण करते द 
“एकस्यां मृदि' इत्यादि से । 

एक दी मृत्तिकामें पिण्ड, कपाळ, घट, शर्करा, चूर्ण आदि हजारों कार्य 
होते हैँ, उनमें जिसकी अभिब्यक्तिसामग्नी होती है उस सामग्रीसे अन्य 

, काये आशत. ह्यो जाते हैं, इसलिए दुसरेका भान नहीं होता । जैसे पिण्डरूप 
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पिण्डेनाऽऽब्रियते कुम्भ! कुम्मेनाऽपि कपालकम्‌ | 
कपालेनाऽऽबृतः कुम्भ एवमन्योन्यसंवृतिः ॥ ६१ ॥ 

कार्यकी अभिव्यक्तिकी जनक सामग्रीके रहनेपर पिण्डकी ही अभिव्यक्ति नियमसे 
होती है, कपाळ, घट आदिकी नहीं होती । यद्यपि पिण्डावस्थागें भी काळ, घट 
आदि हैं, किन्तु वे पिण्डरूप कार्यसे आवृत हैं, इसलिए उनकी अभिव्यक्ति नहीं 
होती । अमिव्यक्तिके न होनेसे यद्द निश्चय करना अयुक्त दै कि उस अवस्थामें 
कार्यान्तर है ही नही । यदि उनकी सचा न होती, तो उनकी उससे अभि- 
व्यक्ति कमी नहीं होती । उक्त कारणसे उक्त कार्योकी अभिव्यक्ति होती है, अतः 
उत्पतिसे पूर्व तथा नाशके अनन्तर अपने कारणमें कार्य रहता दै । नेयायिक 
मी घंटादिका प्रागभाव तथा ध्वंस उसके समवायी कारणमें मानते हें, उनके मठे 
अमाव मावसे भिन्न एक अलग पदार्थ है | अपने मतमें अभाव भावान्तरातमकृ दै, 
तत्त्वान्तर नहीं दै, क्योंकि यह पिद्धान्त दै--'भावान्तरमभाबोडऱ्यो न कश्चिइनिरूप- 
णात! अन्योन्यामाव जैसे भावान्तरात्मक दै, वैसे संसर्गाभाव भी भावात्मक ही है, 
प्रागभाव उत्परस्यमान वस्तुकी सूक्मावस्थास्वरूप दै और ध्वंस स्वकारणमें छीन 
बस्तुकी सूक्ष्मावस्था ही दै, वस्तुसे अतिरिक्त नही, अतएव “घटः उत्पस्यते नष्टः? 
इत्यादि प्रतीति उपपन्न होती दै, अन्यथा उक्त प्रतीति ही निराउम्मन हो 
जायगी, क्योंकि अतीत और अनागत अवस्थामें जम वस्तु है दी नहीं, तभ सालम्बन 
प्रतीति होगी केसे! इसलिए अतीतादि अवस्थाओसे युक्त विषय दी उक्त 
प्रतीतिका अवलम्बन माना जाता है, इत्यादि विशेष फिर कहेंगे ॥ ६० ॥ 

“पिण्डेनाऽऽव्रियते' इत्यादि । पिण्डसे घट आदत होता है, पिण्डावस्थामें 
अनागत घट मृचिकामे है, किन्तु पिण्डरूप यिकाके कार्यसे आइत होनेसे अभि- 
ब्यक्त नहीं होता, एवं कुम्भसे कपाळ आदृत होता दै, इसलिए कुम्भी 
अवस्थामें कपालकी अभिव्यक्ति नहीं होती । 

झङ्का--कुम्मसे कपालका आवरण कहना तो ठीक नहीं है, कारण कि 
कुम्मकी प्रतीतिके समय कपालका भान होता है । हां, यह बात दूसरी है कि 
घटके समय पिण्डका भान नहीं होता, अतः उसे पिण्डका आवरण मानें । 

समाधान--दो कपालोंसे घटका आरम्भ होता दै, घटके आरम्मसे पदले जैसे 
दो कपाोंकी एथक्रूपसे प्रतीति होती है, वैसे घटदशामें प्रतीति नहीं 
होती, इस तात्पर्ये कुम्मसे कपालका आवरण कहा गया है ॥ ६१ ॥ 
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कम्मेनेव कपालाख्याः इम्मांशा भान्त्यतो घट; | 
न कपाठराबृतश्े्न विभक्तैस्तदाबृतेः ॥ ६२ ॥ 
यदि पिण्डावृतिः कुम्भः कुलालस्तहिं साधने! । 
भङ्गायैवाऽऽबृते््लं ङुर्यान्न घटनिमितौ ॥ ६३ ॥ 
एवं चोद्यतस्तेऽत्र कोऽभिप्रायस्तमीरय | 
किसुत्पत्ति वारयसे किं वा दण्डादिसाधनम्‌ ॥ ६४ ॥ 
आद्य इटो द्वितीये तु मा दण्डादि निवायेताम्‌ । 
'कुम्भनव' इत्यादि । 
शक्का- कुम्मके साथ दी-कुम्भके अंशभूत कपाळका भान होता है, 
इसलिए कुम्भ कपारसे आइत होता दै, यह कहना अनुभवविरुद्ध है । 
समाधान--कपाल्में जिस समय घटका ध्वंस होता है, उस समय दो कपालंमे 
घट लीन होता दै । यद्यपि उस कालमें सूद्षमरूपसे घट उक्त कारणमें है अवश्य, 
किन्तु कपालरूप कायसे आबृत है, अतः पूर्वमें प्रतीत नहीं होता, इसलिए आवरण 
कहना समुचित ही हे, इसी अभिप्रायसे 'ना5सतो विद्यते भावो नाऽभावो विद्यते 
सतः इत्यादि थ्रीमगवद्वाक्य है ॥ ६२ ॥ 
“यदि पिण्डाइतिः' इत्यादि । यदि पिण्डका आवरण घट है, तो कुछाजको 
) दण्ड, चक्र आदि साधन द्वारा आवरणके विनाशके लिए ही प्रयत्न करना 


चाहिए, घरकी उत्तत्तिके लिए नहीं | तात्पय यह है कि यदि पिण्ड द्वारा उत्पत्त्य- 
मान घट आदृत दै, तो उसकी अभिव्यक्तिके छिए पिण्डके विनाशमात्रका यल 
करना चाहिए, घट बनानेके लिए नहीं, क्योंकि घट तो सृत्तिकाने है दी 
अतः आवरणका भङ्ग करनेसे वह स्वयं अभिव्यक्त हो जायगा; पर छोकमें देखा जाता 
है, तो यही प्रतीत होता है कि 'घट बनावे' ऐसा सङ्कर करके ही घट आदिके 
निर्माणमें कुडा आदिकी प्रवृत्ति होती है, प्रतियन्धकका विनाश कर घटकी 
अभिव्यक्ति करें! ऐसा सङ्कर्प कर उक्त कायोर्थी उस कार्यम प्रवृत्त नहीं दोता, 
इसलिए सत्कार्यवाद ठीक नहीं है ॥ ६३ ॥ 

(एवं चोद्यतः इत्यादि । इस आश्षेपत्ते आपका अभिप्राय वया दै) सो 
स्पष्ट कहिए, क्या घटकी उत्पत्ति रोकना चाहते हैं. अथवा दण्ड आदि साधनका 
निराकरण करना आपको अभीष्ट हे? ॥ ६४ | 

आद्य इष्टो' इत्यादि । प्रथम पक्षमें घटकी उत्पत्तिका वारण तो इष्ट दी है, 
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घटाभिव्यक्तिहेतुत्याद्‌ ग्राह्यं दण्डादिसाधनम्‌ ॥ ६५ ॥ 
अनेकसाधना यस्मादभिव्यक्तिजंगत्यसो । 
चस्तुमेदादतो लोकसिद्धं साधनमिष्यताम्‌ ॥ ६६ ॥ 
दीपेन व्यज्यते रूपं नवनीतं तथा घटः । 

दण्डादिना ततः सर्व सदेव व्यक्तितः पुरा ॥ ६७ ॥ 
तमोविनाशनायेव दीपश्चेदस्तु तावता | 

सदेव व्यज्यते सर्वमिति नेवाऽपचुद्यते ॥ ६८ ॥ 
क्योंकि विद्यमान घट आदिकी केवळ अभिव्यक्ति अपेक्षित दै, अपूर्वोत्पत्ति नहीं । 
द्वितीय पक्ष है--दण्डादि साधनका निराकरण, सो मत कीजिए, कारण कि 
अभिब्यक्तिके साधनका यह प्रयोजन नहीं है कि आवरणभग्गसे सर्वत्र कार्यकी 
अभिव्यक्ति हो; इस विषयमें अग्रिम छोकोसे अधिक विशद करेंगे । यहां यही 
कहना है कि दण्ड घटकी अमिव्यक्तिका साधन है, इसलिए घटकी अभिव्यक्तिके 
लिए दण्ड आदि साधनका अवश्य अहण करना चाहिए ॥ ६५॥ 


(अनेक०' इत्यादि । संसारमै तत्‌-तत्‌ वस्तुओंकी अभिव्यक्ति अनेक साधनोंसे 
होती है, इस कारणसे तत्‌-तत्‌ वस्तुओंकी अभिञ्यक्तिके लिए लोकसिद्ध तत्‌-तत्‌ 
साधन सत्कार्यवादीको भी अमीए हैं ॥ ५६॥ 

वस्तुमेदसे साधनभेदका उदाहरण देते हं--'दीपेन' इत्यादि । 

प्रदीपसे रूपादिकी अभिव्यक्ति द्दोती है । दषिसे आवृत नवनीत ( मक्खन ) 
मथनेसे अभिव्यक्त होता है एवं घटकी अभिव्यक्ति दण्ड आदिसे दोती है, 
इस प्रकार उन-उन वस्तुओंकी अभिव्यक्तिका साधन एक प्रकारका नहीं दै, किन्तु 
वस्तुके मेदसे अभिव्यक्तिके साधन अनेक प्रकारके हैँ । केवळ आवरणभङ्ग 
ही सब जगह सब वस्तुओकी अभिव्यक्तिका साधन है; यह नियम नहीं है, 
अतः घटकी अभिव्यक्तिके साधन दण्ड आदि हैं, अतः घटकी अभिव्यक्तिके 
ढिए दण्ड साधन आवश्यक दै । असक्तार्गवादकी अपेक्षा सत्कार्यवादे विशेष 
केवळ यह दै कि अभिव्यक्तिसे पूर्व कार्य सत्‌ हे, असत्‌ नहीं है ॥६७॥ 

पमोबिनाश०' इत्यादि । दीप तो केवल तमोनाशका हेतु है; रूपकी 
अभिव्यक्तिका नहीं, रूपकी अभिव्यक्ति तो वस्तुतः चक्षुसे दोती हे; अतएव 
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अ 
व्यक्तो दीपेन भावः स्या्जातो व्यक्तस्तु दण्डतः । 
पिण्डाबृतस्त्वमावः स्याञ्नष्टरछ्नः कपालैः ॥ ७० ॥ 


______ 3 Rh st RR 
चक्चुरहित अन्यको दीप ठानेपर मी रुपकी अभिव्यक्ति नहीं होती । ठीक दै 
कि प्रदीप उक्त कार्यमात्रका हेतु है और नेत्र ही वस्तुतः रूपका अभिव्यज्ञक है, 
पर नेत्र सत्‌ रूपकी ही तो अमिव्यक्तिका साधन है; अतः सतूकी ही अभिव्यक्ति 
साघनसे होती है; इस सिद्वान्तमें कोई बाधा ही न पड़ी ॥ ६८ ॥ 

“आवाभावो०' इत्यादि । 

शङ्रा--यदि उत्पत्तिसे पहले विद्यमान घटकी अभिब्यक्ति तथा नाशा- 
बस्थामें मी घटको सूद्ष्मरूपसे वर्तमान ही मानते हैं, तो घट दै, घट उत्पन्न 
हुआ, तिरोहित हुआ, नष्ट हुआ इत्यादि अनेकविध प्रत्यय क्यों होते हैं ! 
विषयके चेलक्षण्यके बिना तो प्रतीतिका भेद होता दै नहीं। जिस मतमें 
अपूर्व उत्पत्ति तथा बिनाश मानते हैं, उस मतमें अपूर्व उत्पत्तिके वाद घट 
उत्पन्न हुआ, तदनन्तर विद्यमान हुआ और तन्राशदशामें “नश्यति' अनन्तर 
ष्ट? यह प्रतीतिमेद बिषयंबेठक्षण्य होनेसे सूपपाद दै । उत्पत्तिसे पूर्व 
तथा नाशके बाद घट आदि कार्यका अभाव है और वर्तमानकालमें भाव दै; 
यह ब्यवस्था उपपन्न होती दै, अतः असत्कार्यवाद ही मानना चाहिए । 

समाघान--उक्त व्यवस्था सत्का्यवादमें मी बन सकती दै; अतः 
उक्त दोष हमारे मतमें नहीं हो सकता दै, इसीका अग्रिम छोकसे विवेचन 
किया जायगा ॥ ६९ ॥ 

ब्यञ्ञकके मेदसे अभिब्यक्ति और तिरोभाव दो प्रकारके माने जाते हैं 
यह कहते दैं--"व्यक्तो दीपेन' इत्यादिसे । 

जब उत्पन्न हुआ घट अन्धकारसे आवृत रहता है, उस समय उसकी 
अभिब्यक्ति नहीं होती, प्रदीपके प्रकाशसे अभिव्यक्ति होती है; उस समय भाव 
अर्थोत्‌ विद्यमानताकी प्रतीति होती है । अन्धकारसे आइत घटकी अभिव्यक्तिका 
साधन प्रदीप है; दण्ड आदि नहीं। और उसत्तिसे पूर्व घट आदि पिण्ड 
आदिसे आवृत हैं; अतएव उनकी अभिब्यक्ति नहीं होती उस समय घटका 
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So 


एवं व्यक्त्यावरणयोबंहुत्वादेक एव सन्‌ । 

उच्यते वहुभिः शब्देस्तदृदाहियते पुनः ॥ ७१ ॥ 
कुड्यावृतस्त्वसंस्पृष्ट: स्पृष्टो व्यक्तस्तु पाणिना । 
मोहाइतस्त्वविज्ञातो ज्ञातो व्यक्तः प्रमाणतः ॥ ७२ ॥ 


अभाव है, ऐसा मानते हो । दण्ड आदि द्वारा पिण्ड आदिकी जव निवृत्ति द्वेती है, 
तब घटकी अभिव्यक्ति होती है । पिण्ड आदि प्रतिवन्धककी निवृत्तिका साधन 
दण्ड आदि है; प्रदीप नहीं । नष्ट होनेपर भी घट खपुष्पादिकी तरद्द अत्यन्त असत 
नहीं होता; किन्तु कारणमें छीन दो जाता है । कपाळ आदि द्वारा आइत 
होनेसे उसकी अभिव्यक्ति नहीं होती । 

शह्वा--यदि कपाळ आदि ही घटके आवरक दें, तो कपाळका नाश 
दोनेपर आवरणका भङ्ग हुआ ही, फिर घटकी अभिव्यक्ति क्यों नहीं होती ? 

समाधान- कपालका नाश भी चूर्णस्वरूप है, अतः वह भी घटकी 
अमिव्यक्तिमें कपालके समान प्रतिबन्धक है, यह विपय आगे विशेष स्पष्ट होगा । 
इस प्रकार व्यज्ञक दो प्रकारके हैं अर्थात्‌ कारक और ज्ञापक । दण्ड आदि कारक 
हैं और प्रदीप आदि ज्ञापक हैं । शापक्रको नेयायिक आदि भी सतका अमिव्यज्ञक 
मानते हैं, पर कारकके विपयमें उनका सिद्धान्त बिपरीत दै । सत्कार्यवादी दोनोंको 
समानरूपसे ही सतका अभिव्यज्ञक मानते हैं, यदी दोनों मतोंमें भेद है ॥ ७० ॥ 

(एवं व्यक्तया०” इत्यादि । उक्त प्रकारसे अभिव्यक्ति और आवरण 
विविध हैं, अतः एक ही सत्‌ घट आदि अनेक शब्दोंसे व्यवहृत दोता है। इसका 
उदाहरण पूर्वमें कह चुके हैं, फिर भी स्पष्टीकरणके लिए पुनः उदाहरण कहते हैं 
प्रकृतमें पुनः कथन दोप नहीं दे, किन्तु उक्ताथको इद करनेसे गुण ही हे ॥७१॥ 

“कुड्यावृत ०१ इत्यादि । कुड्यसे--दीवाटसे-- आडत घटादि प्रकाशक चक्षुरादिसे 

असंसृष्ट होता है, इसलिए वह अभिव्यक्त नहीं होता; प्रकाशक स्वसंबद्ध प्रकारयका 
ही प्रकाश करता है । घटका प्रत्यक्ष चक्षु और खगिन्त्रिय--इन दोनोंसे होता 
है । अन्धक्रारसे आदृत घटका त्वाच प्रत्यक्ष दोता दे। उसमें प्रदीपादि व्यज्ञक नहीं 
माने जाते, इसलिए कुड्यका निर्देश किया गया है । कुड्य आदिसे अव्यवहित घट 
अन्धकारमै स्थित होनेपर भी हस्तादिसे व्यक्त होता है। मोहसे--अज्ञानसे-- 
आवृत घट अविज्ञात कददठाता है । प्रमाणसे उत्पन्न होनेवाली घटाकार वृत्तिके द्वारा 


दर 
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ननदाहरणेष्वेपु तत्तदाप्रतिभङ्गतः | 

अन्या का स्यादभिव्यक्तियेया काये नियम्यते ॥ ७३ ॥ 
अभिव्यक्तेरनन्यत्वे शिलया पिण्डभङ्गतः । 
अभिव्यज्येत कुम्भोष्यं विना दण्डादिसाधनेः ॥ ७४ ॥ 
उच्यते तावदज्ञातज्ञातोदाहरणेऽन्तिमे । 

भेदो विशद एवाउमिव्यक्त्यावरणभज्ञयो! ।॥ ७५ ॥ 
अज्ञातत्वावमृष्टयर्थमादित्सन्ते हि मानिनः । 

मानानि, मानसम्बन्धादज्ञातत्व॑ च नश्यति ॥ ७६ ॥ 


विपयावच्छिन्न चेतन्यमें रहनेवाले घटके आवरक अज्ञानकी निवृत्ति होनेपर 
घट ज्ञात तथा व्यक्त कहळाता है । त्वगादि और ज्ञान दोनों जापक ( व्यञ्जक ) 
हैं अर्थात्‌ सामनेके पदार्थके ज्ञापक हे, यह उभयमतसे सिद्ध हे ॥ ७२ ॥ 

“ननुदाहरणेष्वेपु' इत्यादि । पहले कहे गये उदाहरणोमें कुड्य, अज्ञान 
आदि आवरणोंके - भज्ञके अतिरिक्त और अभिव्यक्ति क्या है! जिससे कार्यका 
नियमन करते हो अथात्‌ अमिव्यक्ति आवरणमङ्गसे भिन्न है अथवा तत्त्वरूप ? 
अतिरिक्तकी उपलब्धि नहीं होती, अतः प्रथम पक्ष समीचीन नहीं है ॥७२॥ 

द्वितीय पक्षमें दोप देते हें-'अभिव्यक्ते०' इत्यादिसे । अभिब्यक्ति 
यदि आवरणमन्गस्वरूप ही होगी, तो पत्थरसे पिण्डका ध्वंस होनेपर भी घटकी 
अभिब्यक्ति होनी चाहिए, क्योंकि आवरणध्वंस ही तो आपके मतसे कार्यकी 
अभिव्यक्ति दै, अतः दण्डादि साषनोके बिना भी घटादिकी अभिब्यक्ति होनी 
चाहिए, पर होती नहीं है, इससे द्वितीय पक्ष भी साधु नहीं है, उक्त दो कोटियोके 
सिवा तीसरी कोटि हो नहीं सकती, इसलिए अभिब्यक्तिका निरूपण असंभव है, 
अतः अभिब्यक्तिवाद समीचीन नहीं है ॥७४॥ 

पूर्वेशक्काका निराकरण करते हॅ--'उच्यते' इत्यादिसे । 

पूर्वेमे कहा जा चुका है कि मोहसे घटके आवृत होनेपर वह अविज्ञात 
कह्राता दै और प्रमाण ज्ञानसे ज्ञात होनेपर अभिव्यक्त होता है । इस 
उदाइरणसे आावरणका भन्न और अभिब्यक्ति--इन दोनोंमें मेद स्फुट प्रतीत 
होगा है ॥ ७५॥ 


अज्ञातत्वा०' इत्यादि । प्रामाणिक लोग अविज्ञात विषयमे अज्ञावकी 
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निवृत्तिके लिए प्रमाणोंका व्यापार करते हैं । प्रमाणके सम्बन्धे अज्ञातत्व निवृत्त 
होता है । अज्ञातत्वके निवृत्त होनेपर विपयकी अभिव्यक्ति अर्थतः ही हो जाती है । 
अथवा विपयकी अभिव्यक्तिके लिए प्रमाणका ब्यापार किया जाता है । विपयाभि- 
व्यक्ति होनेपर तदावरककी निवृत्ति आनुपश्निक फल है । घटके प्रकाशके लिए 
प्रदीपका प्रकाश करते हैं । प्रदीपके प्रकाशसे घटकी अभिव्यक्ति दोती है और 
अन्धकारकी निवृत्ति आनुपञ्जिक फल है । इस विपयमे छोकमें भी यही प्रतीत 
होता है कि कार्योतत्तिके लिए ही कारणका व्यापार होता हे और आवरणकी 
निवृत्ति अर्थात्‌ होती है । 

शक्का--अज्ञानके रहनेपर प्रमाणकी प्रवृत्ति होती है या अज्ञाननिवृत्तिके 
बाद ! प्रथम पक्षमें प्रमाणकी प्रइत्तिका उपजीब्य हुआ अज्ञान । इस परिस्थितिमें 
५उपजीव्यनिरोध अन्याय्य है” इस न्यायके अनुसार जब अज्ञान और प्रमाण 
ज्ञानका विरोध दी नहीं हो सकता तब निवत्ये-निवर्तकभाव तो दूर दी रहा। द्वितीय 
पक्षमें विषयका आवरक अज्ञान यदि नहीं है, तो अनावृत चित्‌से विषयका 
प्रकाश अनायास दी सिद्ध है, फिर प्रमाणकी प्रवृत्ति व्यर्थ है । और यह मी ध्यान 
देने योग्य है कि पहले प्रमाण प्रदत्त होता हे और पीछे अज्ञानका नाश होता है 
अथवा इससे विपरीत, क्योंकि अन्यतरका निश्चय स्फुट नहीं हे । 

समाधान--यदि दोनों क्रियाएँ भिन्न होतीं, तो पूर्वीपरका विचार किया जाता, 
क्योकि एकपुरुपकर्दैक दो क्रियाएँ एक समयमें नहीं दो सकती, इसलिए 
पूर्वीपरभाव नान्तरीयक होता है, किन्तु ऐसा है नहीं, बयोंकि प्रकृतमें एक दी 
क्रिया दै; क्रिया और उसके फलका पौर्वापर्य तो व्यवस्थित ही है-- पथम किया 
और उसके अनन्तर उसका फळ | इसलिए प्रमाण और अज्ञानके नाशमें कौन पूर्व है. 
और कौन पर दै, यह प्रश्न ददी नहीं हो सकता । प्रमाणकी क्रियाका फळ अज्ञानका 
नाश है; जेसे कि प्रदीपके प्रकाशका फळ अन्धकारका नाश दै, इसलिए यहांपर 
यह शङ्का नहीं हो सकती है कि पूर्व प्रदीपका प्रकाश दे या तमका नाश, क्योंकि 
प्रथम प्रदीपका प्रकाश और उसके बाद तमोनाश्च द्वोता है, यद सबके अनुभवसे 
सिद्ध है। एवं प्रकृतमें मी पहले प्रमाणकी प्रवृत्ति और उसके बाद अज्ञाना 
नाश, यह निश्चित दे । 

शक्का- अच्छा तो जो क्रियाका फल आवरणभन्न दै, वह सत्‌ दे या 
असत्‌ : प्रथम पक्षमें काय और उसके आवरणका भङ्ग-ये दोनों यदि सत्‌ ही * 
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मातुर्मानाभिनिष्पचिनिष्पन्न मेयतेति तत्‌ । 
मेयाभिसङ्गतं तच मेयाभत्वं प्रपद्यते ॥ ७७ ॥ 


ठहरें, तो कारकका व्यापार ही व्यर्थ होगा । दूसरे पक्षमें असत्‌की उत्पत्तिका 
प्रसङ्ग होगा । यदि मङ्गकी अभिव्यक्तिके लिए कारकका व्यापार मानो, तो 
अमिब्यक्ति सत्‌ है या असत्‌! प्रथम पक्षमें पूर्ववत्‌ कारकव्यापार व्यर्थ 
होगा और द्वितीय पक्षमें उक्त दोपकी ही आपत्ति होगी । उसकी अभिव्यक्ति 
माननेपर अभिम्यक्तिपरम्पराका स्वीकार करनेसे अनवस्था दोपकी आपत्ति होगी 
एवं कार्यामिःयक्तिके पक्षम मी यह दोप है । 

समाधान- ठीक है, उत्ति पक्षमें मी घटकी तरह उत्पत्ति यदि असत्‌ है, 
तो उसकी भी उत्पत्ति मानियेगा एव उत्पत्तिकी उत्पत्ति भी तो असत्‌ ही 
होगी, फिर उसकी उत्पत्ति, इस रीतिसे उत्पत्तिकी परम्परा माननेसे अनवस्था दोप 
अप्तत्‌-फार्यवादीके मतमें भी है । बीजाळुरवत्‌ अनवस्था दोपका परिहार भी उभयमत 
साधारण है, अतः “यश्चोभयोः समो दोपः परिददारस्तयोः समः? इस अभियुक्तोंके छोकके 
अनुसार उस दोपका एक पक्षमें उपन्यास करना योग्य नहीं होगा । वस्तुतस्तु अनि- 
वैचनीयकार्यवादीके मतमें वह अनुगुण है, दोप नहीं है । अतः निर्वेचनीय- 
कार्मवादीके मतमें ही वह दोष हो सकता हे ॥ ७६ ॥ 

प्रथम प्रमाणज्ञान उसके बाद का नाझ फळ होता है, यह स्पष्ट 
कहते है-'मातुर्माना०? इत्यादिसे आ FT 

प्रमाताका--भन्तःकरणबृत्त्यच्छिन्न चेतन्यका--अन्तःकरण चक्षुरादि द्वारा 
घटादि निपयोंके देशर्मे जाकर घटादिके आफारमें परिणत होता दै; उस 
विपयाकार अन्तःकरणके परिणामको वृत्ति कहते हें, उस वृत्तिसे अवच्छिन्न चैतन्य 
ही वस्तुतः ज्ञान दै, इचि ज्ञान नहीं है, क्योंकि वह इत्ति जड़ अन्तःकरणका 
परिणामविशेष होनेसे स्वयं ही जड़ है; अतएव वह विपयकी प्रकाशक नहीं दै, 
किन्तु ज्ञानस्वरूप चेतन्यकी अवच्छेदक दोनेसे ज्ञानशव्दसे उसका शाखोमें केवळ 
ब्यवहार होता है । धरादि विपयके आकारमें परिणत वृत्तिमें प्रतिबिम्बित चैतन्य 
अर्थात्‌ चित्मतिफलित बृत्ति घटादि विपयके आवरक अशानका नाश करती है । 
अज्ञानका भङ्ग होनेके कारण घटादि विपय अनावृत अपरोक्ष चितमें अध्यस्त 
होते हैं, अतः वे अपरोक्षावभासके विषय होते हें। आवरणभक्ष वृत्तिका प्रयोजन 
है, इस मतके अमुसार उक्त बिपयाकार मनोइत्ति प्रमाण ज्ञान हे । अध्यस्त- 
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आस्मतादाएम्य होनेसे प्रकाशवान्‌ अन्तःकरण दी प्रमाता है । वस्तुतः अज्ञानविशिष्ट 
चैतन्य प्रमेय है; किन्तु उसमें तादास्यसे अध्यस्त घटादि विषय भी, मेयसद्दश 
होनेसे, मेय कहे जाते हैं । घटादि वस्तुतः मेय नहीं हैं, इसे 'मेयाभ! शब्दसे 
स्वयं अन्धकारने ही सूचित किया दै । तादात्म्याध्यासके अनन्तर तद्धर्माका भी 
विनिमय होता है; अतः मेयसाइइ्य स्फुट ही है । मेयाध्यस्त दोनेसे मेयाभत्वप्राप् 
आइत आत्मामें घटका अध्यास रहता है; अतः अज्ञानसे आवृत आत्मा जैसे अवि- 
ज्ञात रहता है; वैसे ही अज्ञानाइत घट भी अविज्ञात रहता है, क्योंकि अधिष्टानस्वरूप 
आसमामें रह्नेवाले अज्ञानका अध्यस्त घटादिमें भी व्यवहार होता दै--घटका अज्ञान 
है, पटका अज्ञान है इत्यादि । वृत्तिके अनन्तर अनावृत चित्में जत्र घटका अध्यास 
होता है; तत्र आगत अज्ञानके नाशका व्यवहार घरादिमें भी होता है-धटके 
अज्ञानका नाश हुआ तथा आसस्वरूप अपरोक्ष प्रकाशका घटादिमें भी व्यवहार 
होता दै--घटका अपरोक्ष ज्ञान हुआ इत्यादि । इस तासर्य्यसे कहते दै--'मेया- 
भवं प्रपद्यते’ अर्थात्‌ विषय भी मेय कहा जाता हे । 

शङ्ा--घटाकारमें परिणत अन्तःकरणबृत्तिसे ही घट आदिका भान हो 
सकता है, फिर उसके लिए अन्ञानध्वंस माननेकी क्या आवश्यकता है ! 

समाधान--जेसे अन्धकारमें स्थित घटका चाक्षुष भान नहीं होता, कारण 
कि अन्धकार व्यवधायक है, प्रदीप आदि द्वारा तमोनिबृत्तिके अनन्तर उसका 
भान होता दै, यदद छोकमें इष्ट दै, पेसे दी ज्ञानरूप अभिव्यक्ति और 
घटके मध्यमें अज्ञान व्यवधायक है, इसलिए तमकी तरद व्यवधायक अज्ञानके 
ध्वंसके बिना घट आदि विपयकी अभिव्यक्ति नहीं हो सकती, अतः उसकी 
निवृत्ति आवश्यक है । 

शङ्का- तब तो प्रथम प्रतियन्धकस्वरूप अज्ञानकी निवृत्ति और उसके 
अनन्तर विपयकी अभिब्यक्ति, ऐसा क्रम होना चाहिए । 

समाधान--एऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि छोकमें पहले प्रदीपके प्रकाशका 
विपयके साथ सम्बन्ध होता है । घटगत प्रकाश समान देश और कामें 
स्थित पश्चात अन्धकारका निवर्तक होता है, क्योंकि समानदेशकारस्थित 
बिरोधियोमे दी निवत्ये-निवतकभाव दोता दै, भिन्नदेशकालस्थितोमें नहीं। 
एवं प्रमाणज्ञान पूर्वमें होता है, पश्चात्‌ अज्ञानका नाश, क्योंकि तमः और प्रकाशकी 
तरह ज्ञान और अज्ञानमें भी विरोध है। व्यवधायक तमका अन्य निवपेक' 
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घटोऽवगत इत्येतत्ततः सम्पद्यते फलम्‌ ॥ ७८ ॥ 
एवं दीपप्रकाशेन सप्रकाशों घटो भवेत्‌ । 
घटनिष्ठप्रकाशो्यं घटनिष्ठं तमो नुदेत्‌! ७९ ॥ 
एवं दण्डादिना मृत्स्थो घटाकारः स्फुटो भवेत्‌ | 
पिण्डाकारस्तिरोधत्त ततो दण्डाद्यपेक्ष्ये॥८०॥ _ 
अनुभूत नहीं दै, अतः प्रकाश ही उसका निवतक माना जाता है, इसलिए पूर्वमे अज्ञान- 
रूप तमके नाशका संभव ही नहीं है । व्यवधानकी निदृत्तिके बिना विषयका प्रकाश 
नहीं हो सकता, इसलिए पूव प्रकाश और उसके बाद तमोनाश, यही युक्त दे | 
उसी प्रकार पूर्वमें घट आदि बिषय अज्ञात रहते हैं, उसके बाद बाल्चेन्द्रिय द्वारा 
तत्तदाकार बुद्धिकी वृत्ति होती है और उसके बाद तदुव्यापत अतएव तदूगत 
अज्ञानके ध्वससे विशिष्ट घट आदि विषयका अपरोक्ष व्यवहार होता है ॥ ७७ ॥ 
फेयामत्व०' इत्यादि । उक्त रीतिसे मेयतुश्य होनेके कारण घट आदि 
विषयकी जब अभिव्यक्ति होती दै, तव उस अमिग्यक्तिसे घटावच्छिन्न चेतन्यनिष्ठ 
अज्ञानकी निवृत्ति कही जाती है । वस्तुतः घटमें अज्ञान है ही नहीं, अतः जड़में 
आवरणकार्य भी कुछ नहीं रहता, जड़ तो स्वयं अप्रकाशस्वरूप दै, अतः प्रकाऱकी 
उसमें प्रसक्ति ही नहीं दै । ज्ञानरूप आत्मामें ही प्रकाश दै, अतः उसके निरोधके लिए 
अज्ञान मी उसीमें माना जाता है । हॉ, विशेष यह है कि अवच्छेदकतासम्बन्थसे 
घट आदि विपयमें भी उसे मानकर 'घट आदिका अज्ञान' इत्यादि विशेष व्यवहार 
होता है और अज्ञानकी निवृत्ति होनेपर 'घटो5वगत;? इत्यादि व्यवहार होता है । पहले 
विषयकी अभिव्यक्ति और उसके बाद फळ अर्थात्‌ हानोपादान आदि होते हैं. ॥७८॥ 
दार्शन्तिकका निरूपण कर दृष्टान्वमे अर्थात्‌ प्रकाश और अन्धकारं 
तिबत्ये-निवतकमावका निरूपण करते हें-'एवम्‌? इत्यादिसे। 
उक्त रीतिसे प्रदीपके प्रकाशसे पहले घट सप्रकाश अर्थात्‌ प्रकाशविशिष्ट होता 
है, उसके अनन्तर घटनिष्ठ प्रकाश घनिष्ठ तमका निवर्तक होता है । विरोधियोंका 
निबत्ये-निवर्तक्रमाव समानदेशकाङमे ही होता है, अतः घटनिष्ठ तमका घटनिष्ठ 
प्रकाश ही निवतेक माना जाता है ॥ ७९ ॥ 
ज्ञापकके विपयमें निवर्त्ये-निवतकभावका समर्थन कर कारकके बिपयमे 
“मी उसी निर्णयका अतिदेश करते हं--“एवं दण्डादिना' इत्यादिसे । 


दितीय ब्राह्मण ] भापानुवादसहित ६६७ 
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उत्पत्तिसे पूर्व कारणमें घट विद्यमान है, किन्तु कारणके विशेष आकारसे वह 
आइत दै, अतः अन्धकारमें स्थित घटकी तरह उसका चक्षुसे प्रत्यक्ष नहीं 
होता । दण्ड आदि साधन द्वारा विरोधी आकारका भङ्ग करनेपर घटकी 
अभिव्यक्ति होती है । अनायाससे समझनेफे लिए किया गया पिण्डका उपादान 
उपढक्षण है अर्थात्‌ उससे तिरोघायक कायान्तरका मी सङ्क समझना चाहिए । 
घटकी कारण मृत्तिका ही दै, पिण्ड नहीं दे, यह पूर्वमें निर्णय कर चुके दें । 
मृत्तिकास्थ हुआ घट और मृत्तिकाका कार्यान्तर हुआ पिण्ड। वह पिण्ड मी घटकी 
अभिव्यक्तिमें प्रतिबन्धक दै, अतः दण्ड आदि साधन द्वारा मृसिण्डका मङ्ग 
करनेपर मूळ कारण मृचिकामें रहनेवाले घटकी अभिव्यक्ति होती है ॥ ८० ॥ 

यदि मृत्पिण्डके विनाशसे ही घटकी अभिव्यक्ति होती दै, तो दण्ड 
आदिंकी नियमसे अपेक्षा नहीं हो सकती, क्योंकि पत्थर आदिसे मी पिण्डका 
मङ्ग कर सकते हैं, इस शद्धाका निराकरण करते हँ--'शिलया' इत्यादिसे । 

प्रमाणका ब्यापार अर्थकी अभिब्मफिके उद्देरयसे किया जाता है; इसलिए 
जिन साघनासे कार्यके अनुकूछ जैसा आवरण भन्न हो, उन साधनों द्वारा ताइश 
आवरणमङ्ग तत्तत्कायोभिव्यक्तिके लिए नियत है; अतएव तत्‌-तत्‌ कार्यकी अभिव्यक्ति 
का अभिलाषी पुरुष नियमसे उन्हीं साधनोंका उपादान करता है, अन्यका नहीं; अतएव 
.कारणका मुख्य फल कार्यकी अभिब्यक्ति है; आवरणमङ्ग आर्थिक दै; अतएव यदृ 
शङ्का समुचित नहीं है कि आवरणभक्क अथीत्‌ पिण्डादिका विनाश तो कारणान्वरसे 
मी हो सकता है; फिर दण्डादिका ही नियमसे उपादान क्‍यों किया जाय ¦ यदि 
कारणान्तरसे पिण्डादिका भङ्ग किया जायगा; तो उससे विदळ, चूर्णादि जो मृचिकाके 
कार्यान्तर हैं, वे ही दोंगे और वे भी पिण्डके सदश कार्यकी अभिव्यक्तिके विरोधी 
हैं, इसलिए कारणके व्यापारकी प्रइत्ति कार्यकी अमिव्यक्तिके लिए दी होती है; अतः 
जिस प्रकारके भज्ञसे कार्यक्री अभिव्यक्ति होती हो; उस कार्यकी अभिव्यक्तिके 
लिए नियत दण्ड आदिका ही उपादान करना उचित है; अतएव पूर्वोक्त धटकी 
अभिव्यक्तिका साधन आवरणका भङ्ग है, उसके लिए प्रकरणव्यापार होता है, यह 
पक्ष निःसार है; आवरणका भङ्ग तो साधनान्तरसे भी दो सकता दै; पर वह कायो- | 


६६८ बृहदारण्यकबातिकसार [ १ अध्याय 


IIIS I 


अतो नियतमेवाऽत्र कार्यामिच्यक्तिसाधनम्‌ । 

सदेव व्यज्यते कायं नाऽपू्ं जायते ततः ॥ ८२ ॥ 
मापामात्रविमेदोऽयमिति चेत्तहबैदिकीम्‌ । 

त्यक्त्वा मापां कार्यसत्तां बद वेदिकभापया ॥ ८३ ॥ 


वह तो आर्थिक दै ॥ ८१ ॥ 
प्रकृत अका उपसंहार करते दे--'अतो नियतमेवाऽत्र' इत्यादिसे । 
चूँकि यल काकी अमिव्यक्तिके किए है, आवरणके भङ्गके लिए नही है, 
अतः कार्यकी अभित्यक्तिके लिए दण्ड, चक्र आदि साधन नियत हैं, अनियत नहीं 
हे । अपूर्वोसचि पक्षमें जैसे जो साधन नियत हैं, वेसे ही सत्कायवादर्मे भी ये नियत 
ही हैं, अनियत नहीं हैं । 
शक्का-यदि दोनों पक्षोमें समान ही साधन हैं, तो सत्कार्यवादमे दी 
विशेष आग्रह क्‍यों ! 
समाधान--असत्कार्यवादमें विशेष दोप आगे स्पष्ट दोंगे॥ ८२ ॥ 
“भापामात्र०' इत्यादि । 
शक्का-- यदि कार्थके लिए य्यक्तिवादीके मतमें भी दण्ड आदि साधन 
आवश्यक हैं, तो उत्पत्ति और व्यक्ति वस्तुतः एक ही पदाथ हुए, केवर शब्द- 
का मेद हुआ, क्योंकि नेयायिक्रादि जिसको उत्पत्ति कहते हैं, उसे वेदान्ती 
लोग अभिव्यक्ति कहते हैं, अतः दोनों मतोंमें अथ एक ही है । 
समाधान--यद्यपि अर्थ एक ही है, तो मी वेदिक शब्दका प्रयोग उचित 
हे । 'सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌! 'आलैवेदमग्न आसीत्‌? इत्यादि श्रृतियोंमें 
प्रत्यक्ष अथके अमिघायी 'इद्‌' शठ्दसे व्याकृत नामरूपात्मक समस्त जगतका निर्देश- 
कर यह प्रत्यक्ष गोचर विषय स्वोत्पत्तिसे पूव अत्याकृत नामरूपसे, बीज शछिके 
समान, कारणमें सत्‌ ही था, यह कदा गया है, अतएव असदू उत्पत्तिवादके निराकरणके 
लिए 'कथमसतः सज्जायेत? इस, शर॒तिमें असत्से सतकाय केसे होगा! कट्टा गया है। 
कारणमें सत्त्व और असत्त्वका विवाद होनेपर भी कार्यमें श्ुतिसे सत्त्वका दी प्रदर्शन 
किया गया हे | तकंसे मी सत्कार्यवाद ही युक्तियुक्त प्रतीत होता है । आम्रवीजसे 
आम्रवृक्ष ही नियमसे पैदा होता है, अन्य वृक्ष नहीं, यदि आम्र वीजमें असत्‌ 
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आम्र वृक्षकी उत्पत्ति होती है, तो उसमें इक्षान्तर भी असत्‌ है, फिर उसकी भी 
उत्पत्ति क्यों नहीं होती ! यदि कहिये किं आम्रबीजमें आग्रवृक्षजननकी ही शक्ति 
है, इक्षान्तरजननकी शक्ति दे नहीं, इसलिए वृक्षान्तर नहीं होता, तो उत्पत्तिसे पूर्व 
भी वृक्ष है, यह मानना पड़ेगा, अन्यथा याने जम वृक्ष ही नहीं होगा, तत्र उसका 
शक्तिके साथ सम्बन्ध केसे होगा ! सत्का सतके साथ सम्बन्ध होता दै; 
असतके साथ नहीं, इससे शक्ति द्वारा उत्पत्तिसे पूर्व कारणमें कार्य दै, यह 
मानना आवश्यक है । 

शक्का--यदि कार्यकी भी सत्ता मानते हो, तो अनेक सत्ताओोके सिद्ध दोनेसे 
अद्रेतवादका ही भग्ग हो जायगा । 

समाधान--स्वतन्त्र कार्यकी सत्ता माननेसे उक्त आपत्ति होगी। परन्तु 
कारणसत्ता ही कार्यमें प्रतीत होती हैं, ऐसा माननेसे उक्त आपत्ति नदी होगी, 
अथवा कार्यमें व्यावहारिक सत्ता है, परमार्थिक सत्ता नहीं, इसलिए उक्त दोपका 
प्रसङ्ग ही नहीं है, इस आशयसे कहते हैं--अवैदिक शव्दका त्यागकर वैदिक 
शब्दसे ही व्यवहार कीजिये अर्थात्‌ कार्य सत्‌ दोनेसे अपूर्व उत्पन्न तो हो नहीं 
सकता, किन्तु कार्यकी अभिव्यक्ति ही कहनी पड़ेगी ॥ ८३ ॥ 

“थूतभावि० इत्यादि । उ्तिसे पूर्व भी कार्य सत्‌ है, किन्तु आइत 
होनेसे इष्टिगोचर नहीं होता, इसका तथा अमिव्यक्तिलिम्रक अनुमानका प्रसङ्ग 
समाप्त हुआ । अब वर्तमान और अतीत घट आदिके प्रत्ययमेदसे भी सत्कार्य- 
का ही अनुमान होता है, इसका निरूपण करते हें - अतीत घट तथा भावी घट 
आपके ( न्यायके ) मतसे असत्‌ हैं, क्योंकि आप अतीतका ध्वंस और भावीका 
प्रागमाव मानते है, किन्तु मेरे ( वेदान्तीके ) मतमें उक्त दोनों घट सत्‌ हँ, 
क्योंकि वमान घटके ज्ञानके समान अतीत और अनागत घटका ज्ञान भी सद्विपयक 
ही हेता दै, असद्विपयक नहीं होता । अभिप्राय यह्‌ है कि ज्ञान सविपयक होता 
है | विषयके बिना सविपयक ज्ञान नहीं होता, अतः 'अतीतादिघटविपयकं 
ज्ञानम्‌, सद्विपयकम्‌, घट्ञानत्वात्‌, व्तमानघटज्ञानवत्‌' इस अनुमानसे भूत 
और भावी घटका ज्ञान मी सद्विपयक ही सिद्ध होता है। यदि अतीत आदि दुशामे * 

८५ 
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अतीतानागतोऽर्थाऽसन्निति यश्चच्यते तदा । 
अतीतानागतज्ञानं आ«न्तमेवेश्वरं भवेत्‌॥ ८५ ॥ 
EO SS 
घट असत्‌ होता, तो उसका ज्ञान मी न होता । उसका ज्ञान जब आप भी मानते 
ही दें, तब उक्त अनुमानसे यह सिद्ध होता दै कि जैसे वर्तमान घटका ज्ञान 
सद्विपयक है, वैसे ही अतीत तथा अनागत घरज्ञान भी सद्विषयक ही दै, अतः 
अतीत आदि दशामें मी सद्ष्मरूपसे घट आदि कार्य रहता है, यह अवश्य 
मानना चाहिए । और मावी घटकी इच्छासे पुरुपकी प्रवृत्ति होती हे अर्थात्‌ 
(घट बनावें' ऐसी इच्छासे घटके निर्माणमें कुछालकी प्रवृत्ति होती है, यह सभीके 
अनुभवसे सिद्ध है । यदि भावी घट असत्‌ होता, तो उसकी कामनासे घटके 
निमीणमें कुछालकी प्रबृत्ति ही नहीं होती, क्योंकि खपुष्प आदिकी इच्छासे 
तो किसीकी प्रवृत्ति नहीं देखी जाती है । तथा योगियॉको और ईश्वरको अतीत एवं 
अनागत घट आदिका प्रत्यक्ष होता है, प्रत्यक्ष विपयके बिना होता नहीं, 
क्योंकि प्रत्यक्ष विद्यमानग्राही ही दै, यह सबका सिद्धान्त है, इसलिए उक्त 
अवस्थामें मी घट आदि कार्य विद्यमान ही हैं, यह मानना होगा ॥ ८४ ॥ 
अतीता०' इत्यादि | अतीत तथा अनागत पदाथ--घट आदि--असत्‌ हैं, 
यदि यह कहते हो, तो ईश्वर और योगियोंका अतीत-अनागतविपयक ज्ञान अम 
हो जायगा और उनको अ्रमासक ज्ञान नहीं होता, यह सब आस्तिकोंका सिद्धान्त 
हे । अम मी आगेके बाधक ज्ञानके बिना सिद्ध नहीं होता । वाधक अधिक बलवान्‌ 
होता है । ईरके ज्ञान निरतिशय माने जाते हैं । इश्वरादिका ज्ञान दुष्ट सामग्रीसे 
उत्पन्न भी नहीं होता, क्योंकि वह नित्य निरतिशय है, इसलिए उसको भ्रम कहना 
तो असङ्गत दी है, अतः उनका प्रमात्मक ज्ञान ही माना जाता है । यदि अतीत 
आदि दाम घट नहीं रहेगा, तो उनका ज्ञान प्रमात्मक केसे दोगा ! 
शड़ा-ईशरका ज्ञान समीचीन है, फिर मी वह घटकी उप्पतिते पूर्व 
असदुधटविषयक ही है, ऐसा क्यों नहीं मानते ! 
समाधान--उक्त अनुमानसे उसततिसे पहले मी घट सत्‌ ही है, यद सिद्ध 
कर चुके हैं, इसलिए उसको असद्विपयक माननेसे अमकी आपत्ति हो जायगी। 
और उसके आगे वाधक जानकी भी कल्पना करनी पड़ेगी तथा ब्राधक ज्ञानें मी 
` बाध्यज्ञानकी अपेक्षासे प्रायस्यके नियामक अतिशयविरेषकी मी कल्पना करनी 
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ग्रागभावस्तथा ध्वंस इत्याद्या वाद्युदीरिताः ¦ 
अभावाः त्रहमकायत्यास्सदूपाः स्पुधेटादिवत्‌ ॥ ८६ ॥ 
भावत्वस्याऽविशेषेऽपि यथा जलभुवोर्गिदा | 
भावावान्तरमेदाः स्युः ग्रागभावादयस्तथा ॥ ८७ ॥ 


TOIT 


पड़ेगी इत्यादि अनेक दोपोकी प्रसक्ति होगी, इसलिए अनागत अवस्थामें भी 
कार्की सचाका स्वीकार करना दी श्रेष्ठ है ॥ ८५ ॥ 

“प्रागभाव ०! इत्यादि । प्रागभाव और ध्वंस अतिरिक्त नहीं हैं, किन्तु 
अपने-अपने अधिकरणस्वरूप दी हैं, क्योंकि पिण्ड, कपालादिमे दी ये प्रतीत होते 
हैं। “इद घटो विष्यति’ इस प्रतीतिको नैयायिक प्रागभावविषयक मानते हे । 
विचार करनेपर प्रागमाव पिण्डसे अतिरिक्त कुछ भी इष्टिगोचर नहीं दोता । एवं 
ध्वंस मी इद॒ कपाठे घटो ध्वस्तः! इत्याकारक प्रतीतिसे कपाउगें रहनेवाले 
घध्वंसको कपाढसे अतिरिक्त मानते हैं, विचार करनेपर वह भी पूर्ववत्‌ अधिकरण- 
मृत कपाल आदिसे अतिरिक्त सिद्ध नहीं होता, इसलिए प्रागमाव और '्वंस--ये दोनों 
अधिकरणस्वरूप तथा भावात्मक हैं, इसे तर्क द्वारा सिद्ध करके तके स्वयं प्रमाण 
नहीं है, किन्तु प्रमाणका अनुप्राहक दोता दै, अतएव केवळ तर्कसे कोई 
पदार्थ सिद्ध नहीं होता, इसलिए इस तर्कका अनुग्राह् अनुमान कहते हैँ-- 
बाद्युक प्रागभाव आदि अमाव सद्रूप हैं, त्रक्षकार्य होनेसे, घट आदिके समान । 
ब्रह्मकार्य होनेसे घर आदि जैसे भावस्वरूप हें बैसे ही पराभिमत अमाव भी 
ब्रह्मकार्य होनेसे भावात्मक ही दै, तदतिरिक्त नहीं । कार्य और कारणका तादाल्य 
सम्बन्ध ही सयुक्तिक है, समवाय आदि सम्बन्धान्तर नहीं । अब कारण 
भावस्वरूप दै, तब तदात्मा कार्य उससे विपरीत अभावात्मक कैसे हो सकता है ! 
यह निष्कर्प है ॥ ८६ ॥ 

“मावत्वस्या०' इत्यादि । 

शक्का--यदि घट आदिके समान त्रहमकार्यत्व देतुसे प्रागभावादिकी भावस्वरूप 
कहते हो, तो प्रागभाव आदि घट आदिकी तरह भावात्मक ही क्‍यों नहीं 
प्रतीत होते ? भावे विरक्षण टी उनकी प्रतीति क्यों द्वोती हे ! अर्थात्‌ विधि- 
मुखसे भावकी प्रतीति होती हे और निपेध मुखसे अभावकी, यद क्यों ! 


समाधान--एथिंवी और बछ- गे दोनों भावस्वरूप हे, यह तो आप भी " 
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लोकग्रसिद्धिमुल्लद्ध्य कि भावत्वदुराग्रहात्‌ । 
कार्य तवेति चेत्ते वा कि काये वेदलइने ॥ ८८ ॥ 

मानते हैं, फिर मी गन्धवत्त्वरूपसे और शीतस्पशवत्त्वरूपसे उन्हें विलक्षण मी कहते 
हैं अर्थात्‌ भावत्य सामान्य धम एक होता हे और विशेष--असाधारण धर्म--मिन्न- 
भिन्न होते हें । भावोंमें अवान्तर भेद मी होता ही दै, क्योंकि द्रव्य, गुण, कर्म, 
सामान्य, विशेष और समवाय--ये छः मेद भावोंमें भी मानते ही हो । भावका 
अवान्तर मेद अभाव दे, अतः घटादिसे विलक्षण दै, ऐसा कहनेमें क्या आपत्ति है ! 
कुछ नहीं है, तो अभावको भावात्मक ही मानना ठीक दै, भावसे अतिरिक्त मानना 
व्यर्थ है ॥ ८७॥ 

घट आदिके समान प्रागमाव आदि भावविरोष हैं, ऐसा कहनेमें आपका 
बया अभिप्राय है ! क्या अभावको अतिरिक्त पदार्थ माननेसे अद्वितीय आस्माकी 
सिद्धि नहीं होगी! या एकविज्ञानसे सबका विज्ञान होता है, इस श्रौत 
प्रतिज्ञाकी असङ्गति होगी £ वस्तुतः ये दोनों भय नहीं हैं, वर्योकि प्रथिवी आदि 
भावोके सहृ झभावकी भी व्यावहारिक सत्ता स्वीकार कीजिये, विविध 
भोगजनक प्राणीके कर्मोंके मेदसे भावोमें बैठक्षण्य माना ही जाता दै, इस आशयसे 
कहते है “ढोकप्रसिद्धि०' इत्यादिसे। 

शक्का--प्रागमाव आदिमें अभाव शब्दकी छोकमें प्रसिद्धि है अथीत्‌ अभाव- 
शब्दसे ही सदा उनका व्यवहार होते आया है। आप इस ढोकप्रसिद्धिका उल्लेघन 
कर भावरूपसे उनका व्यवहार करते हैं । जो सदासे अभावात्मक होते आये हैं, 
उन्हें आप भावात्मक कहते हैं, ऐसा कहनेसे आपको क्या लाभ है! फलरूप 
अतिशयके बिना ठोकप्रसिद्धिका त्याग करना उचित नहीं है । 

समाधान--सबसे प्राचीन वेद हैं और नित्य होनेसे वे अपौरुषेय हैं, अतः वेदसे 
लोक-प्रसिद्विका त्याग करते हैँ। इसमें आपको कौन-सा फळ मिलता है कि फलविशेषके 
बिना ही अभाव भासे भिन्न तस्‍्वान्तर है, ऐसा कहते हो ! बेदमें अभावके एथक्‌ 
स्वरूपका निर्देश भी नहीं है, इसलिए भावात्मक दी जगत्‌ प्रतीत होता है। अभावका 
व्यवहार मी बेदमें मावस्वरूपसे ही किया गया है, एथकृतत्त्वसे नहीं। इस परिस्थितिमे 
वेदप्रसिद्धिका उड्ंघन कर अभावको भावसे भिन्न तत्त्व मानते हैं, इसमें आपको दी 
कौन-सा फर मिलता है / इसछिए यह आक्षेप चेदान्तियोके लिए लागू नहीं 

* होता, प्रत्युत नेवायिकोके लिए ही है, अतः उन्द्दीको इसका उत्तर देना चादिए । 
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अभावव्यवहारस्तु भावत्वेऽप्युपपद्यते । 
भात्रान्तरमभावो हि कयाचित्त व्यपेक्षया ॥ ८९ ॥ 


शङ्का--वस्तुतः प्रतिवन्दी सदुचर नहीं दोता है, वादीके प्रभका उत्तर 
न देकर उसके प्रति स्वयं प्रश्न करना अप्राप्तकाल नामका निम्रहस्थान कहद- 
छाता है, अतः पूर्व प्रश्नका उत्तर देकर ही प्रश्न करना उचित हे । प्रकृतमें 
पूर्व प्रश्नका उत्तर न देकर प्रतिबन्दी उत्तर दिया है, अतः वह ठीक नहीं दे । 

समाधान--लौकिक प्रसिद्धि आधुनिक है, इसलिए उसमें मूल होना 
चाहिए, क्योंकि जोकप्रसिद्धि दो प्रकारकी होती दे--एक समूल और 
दूसरी निर्मूल, जैसे इस बट बृक्षमें यक्ष रहता है । यदि उक्त प्रसिद्धि आप्तोक्ति- 
मूळ्क है, तो उसे प्रमाण कह सकते दें, अन्यथा उसे अप्रमाण ही मानना 
होगा । इस प्रकार प्रकृतमें कोई मूलभूत प्रमाण इस छोकप्रसिद्धिगें नहीं देख 
पड़ता । शाख्राचारसे मूलभूत प्रमाणका अनुमान हो सकता दै | सब जगह 
मूळ प्रमाण प्रत्यक्ष ही नहीं रहता, अतएव मीमांसक आदि शाखकार स्मरति 
या सदाचारसे मूलभूत श्रुतिका अनुमान करते हैं, यह मी मागे समुचित 
नहीं है, कारण कि मूढका अनुमान वहींपर होता दै, जहांपर प्रत्यक्ष थुतिका 
विरोध नहीं होता, अतएव मीमांसाका सूत्र है-- 

धविरोधे खनपेक्ष स्यादसति दनुमानम्‌ ।' 

आवार यह दै कि यदि प्रत्यक्ष थ्रुतिसे स्मरति आदि विरुद्ध हैं, तो 
स्मार्त अका त्याग करना ही उचित है, क्योंकि प्रत्यक्ष अ्रतिसे विरुद्ध स्थ॒ति 
तथा सदाचार आदिसे स्वाभबोधक श्रुतिका अनुमान नहीं होता । यदि अुतिका 
विरोध न हो, तो स्मृति आदि द्वारा तदथेक श्रुतिका अनुमान होता है । 
प्रकृतमें 'सदेव सोग्येदमम आसीत्‌? इत्यादि श्रुति “भावात्मक जगत्‌ दै! यदद 
स्पष्ट बोधन करती दै । अतः उससे विरुद्ध लोकमसिद्धिसे तिका अनुमान 
नहीं दो सकता । वैदिक प्रसिद्धि वेदमूलक होनेसे सबके लिए वह उपादेय है, 
इसलिए फलविशेषकी जिज्ञासा ही अनुचित है ॥ ८८॥ 

(अभाव० इत्यादि | यथपि प्रागमाव आदि भावस्वरूप हैं; तो भी उनमें 
अभावव्यवहार दोनेमें कोरे बाधक नहीं है, कारण कि भावान्तर दी भावा- 
म्तरका अभाव कहलाता दै, जेसे घट स्वरूपसे जब व्यवहत होता है, तब, 
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सदेव सर्वमित्युक्त्वा च्यावत्ये किं अवेद्दद । 
अभाव इति चेचहिं सोऽभ्युपेयो बलास्या ॥ ९०.॥ 
वाढमम्युपगच्छामि शून्यत्वं आन्तिकरिपतम्‌ । 

तन्निवर्त्याऽथ भावत्वं युक्तियुक्तमिहोच्यते ॥ ९१ ॥ 


बही भावस्वरूप कहलाता है और जब परमिन्नत्वेन व्यवहत होता है, तब पटमिन्न 
घट कहा जाता है अर्थात्‌ उसमें अमावत्व ब्यवहार होता है, अतएव 'भावान्तरम 
भावोऽन्यो न कध्थिदनिरूपणात! इत्यादि वचन सङ्गत होते हैं । 
“रवरूपपररूपाभ्यान्नित्यं सदसदासके । 
वस्तुनि जञायते किश्चिदूपं कैश्चित्कदाचन ॥! 

यह झोक मी उक्त अर्थमे प्रमाण है, इस विषयका निरूपण पूर्वमें कर 
चुके हैं, अतः अन्थके विस्तारके भयसे पुनः निरूपणसे विरत होते हैं ॥ ८९ ॥ 

“सदेव सर्घे०' इत्यादि । 'सदेव सौम्येदमग्र आसीत्‌? इस श्रुतिमें एवशब्द है, 
इसका अथे इतरव्यवच्छेद्‌ होता है, सतसे इतर असत्‌ ही हो सकता है, उसे 
आप मानते नहीं, असतका मी रूपान्तरसे भावमें ही अन्तर्भाव करते हैं, 
इसलिए यह प्रश्न होता है कि एवकारका व्यावत्य है या नहीं? यदि है तो 
सतूसे अतिरिक्त असत्‌ ढात्‌ मानना पढ़ेगा। दूसरे पक्षमें एवकार व्यर्थ 
होता है, एवकारके रहनेसे यह अथ होता है कि अग्रे अर्थात्‌ उत्पत्तिसे पूर्व जगत्‌ 
सत्‌ ही था, असत्‌ नहीं था। यदि असत्‌ पदाथ श्रतिको अभिप्रेत न होता, तो वह 
प्रसक्त ही न हो सकता, फिर उसके निराकरणके लिए एवकारकी आवश्यकता 
ही क्या थी ! अतः इस विपयमें अद्वेतत्रादी दोनों ओरसे फंदेमें फंसे हैं ॥९०॥ 

उसीका उत्तर देते इँ--'बाढम०' इत्यादिसे । 

एबंकारका व्यावरत्य असत्‌ है, यह अवश्य कहते और मानते हैं, किन्तु वह 
असत्‌ परमतकल्पित शुन्यात्मक हे । शब्द परार्थ दै अर्थात्‌ दृसरेको समझानेका 
असाधारण उपाय है। परमतसिद्ध पदार्थीके द्वारा समझानेसे शिप्यकी 
भ्रंद्वापूवक अवण आदिम प्रवृत्ति होती है । अन्यथा अविश्वास होनेका भय रहता दै 
और शरुत अथेमें पूणे विश्वास नहीं करता । बिना विश्वास श्रत अय निष्फल 
होता है; इसलिए ग्रोताके अनुप्रहके लिये शरुतिने परमतसिद्ध असत्‌ पदार्यकी 
*आवृत्तिके लिए एवकारका उपादान किया है । बह जगत्‌ सत्‌ है, ऐसा ऋदनेसे 
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कि ग्रागभावः प्रध्यंसाद्धिद्यतेञ्य न भिद्यते। 

अभेदे तेऽपसिद्वान्तो भेदे भेदकपुच्यताम्‌ ॥ ९२ | 
विलक्षणस्वरूपत्यं न तयोः शून्यमात्रयोः । 

न चौपाधिकमेदः स्याच्छून्यस्योपाध्यसम्भवात्‌ ॥ ९३ ॥ 


ओता यह मी समझ सकता है कि सत्‌ है और असत्‌ मी है अर्थात्‌ जगत्‌ दो राशिगें 
विभक्त है-- कोई सत्‌ है कोई असत्‌ है या उत्पत्तिसे पूर्व असत्‌ दै, उत्पत्तिके 
अनन्तर सत्‌ दै अथवा रूपभेदसे उभयात्मक याने सदसदारमक है, इत्यादि बोध 
न हो यह अपेक्षित दै, अन्यथा परम पुरुपार्थकी अमापि और अनर्थकी प्राप्ति दो 
जायगी, इसलिए परमतकर्पित असतकी आवृत्तिके लिए एवकारका 
उपादान किया गया है.। इससे यह नहीं सिद्ध होता कि शृतिमें असद्व्यावृत्तिके 
तातप्यसे एवकारका उपादान है, इसलिए असत्का स्वीकार अवइय करना ही 
पड़ेगा, क्योंकि यदि ऐसा नियम माना जाय, तो वादीके पक्षका अनुवाद करके 
प्रतिवादीका खण्डन करना ही असंभव हो जायगा । केवळ अनुवाद करनेसे 
प्रतिवादीका अभिमत हो जायगा और अभिमत पक्षका खण्डन फरनेसे अप- 
सिद्वान्तनामक निम्रहस्थानसे निगृहीत हो जायगा, पुनः कथामें अधिकार ही 
नष्ट दो जायगा, ऐसा होता नहीं। इसलिए आन्तिसिद्ध असत्‌ पदार्थकी 
एवकारसे व्यावृत्ति कर युक्तियुक्त भावत्वका प्रतिपादन “सदेव! इत्यादि श्रुति 
करती है ॥ ९१ ॥ 

(कि प्रागभावः” इत्यादि | अच्छा, अब आपसे प्रश्न करते हैं---प्रगभावको 
प्रध्वंससे भिन्न मानते हो या अभिन्न ! अन्त्य पक्षमें तो अपसिद्वान्त स्पष्ट दै । 
प्रथम पक्षमें कौन मेदक धर्म दै ! अभाव अनुपा है, अतः भावमूत धर्मका 
आश्रय तो हो नहीं सकता, भेदक धर्मके बिना एक दृसरेसे ब्याबृत है, यह केसे 
समझ सकते हो या किसीको समझा सकते दो! असाधारण धर्मके बिना 
पदार्थोंका विवेक होता नहीं ॥ ९२ ॥ 

वास्तविक धर्म ही केवल भेदक नहीं होता, किन्तु औपाधिक धर्म भी 
भेदक होता है। अभाव वास्तविक दो असाधारण धर्म नहीं हैं, किन्तु 
औपाधिछ हैं, यदि यह कहिए, तो औपाधिक धर्म कौन हे ! यही यतराइये, 
इस अभिप्रायसे कहते हैं-- विलक्षण०” इत्यादिसे । ग 
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॥ 000 मन: ७७४४४ स्व्र्य्स्य्ज्क्ज्य्फ्य्ज 
थटस्य प्रागभावो यः स पिण्डोपाधिको यदि । 
तत्र मानं वक्तव्ये प्रत्यक्ष तु न युज्यते ॥ ९४ ॥ 


नीरुपम्रागभावस्य चाक्षुपत्वमसङ्गतम्‌। 
पिण्डे इटे प्रागमाचो ष्ट इत्येप ते श्रमः ॥ ९५ ॥ 

प्रागमाव और घस ये दोनों शुन्यात्मक हैं, भतः घट और पटके सहश उनका 
स्वरूप ही परसर विलक्षण है, यह तो कह ही नहीं सकते | घट, पट आदि 
सावयव हैं तथा अनेक गुण और धमे आदिके आश्रय हैं, इसलिए उन दोनोंगें 
स्वरूपका मेद तो समके अनुभवसे सिद्ध है। पर ये दोनों अभाव तो निराकार 
ओर सर्वथा परतन्त्र दे । और औपाधिक घर्म उनका मेदक है, यह मी कहना तमी 
यन सकता है, जब उपाधि सिद्ध हो, अतः प्रथम उपाधिका परिचय कराइये ॥९३॥ 

“वरस्य ग्रागमाबो' इत्यादि । इस ससिण्डमै घट होगा, इस प्रतीतिसे 
सिद्ध घटके प्रागमावका अधिकरण है-- गरसिण्ड । “इस कपाकमै घट नष्ट हुआ 
इस प्रतीतिसे सिद्ध घटके घ्यसका अधिकरण है-- कपाळ । ये दोनों अधिकरण 
ही दोनों अभावोंकी उपाधि हैं । मृपिण्डद्चित्व और कपाउवृचिस्वरूप उपाधिके 
भेदसे दोनों अभाव भिन्न हैं, मृत्पिण्डमें घटका प्रागभाव और कपारमें घटका ध्वंस 
जहे, इसमें प्रमाण क्या दै ! प्रत्यक्ष प्रमाण है कहना तो युक्त नहीं दै ॥ ९४ ॥ 

“नीरूपप्रागभावस्य' इत्यादि । नीरूप ( रूपशुन्य ) प्रागभावका प्रत्यक्ष तो 
असङ्गत है । अभिप्राय यह दै कि उद्भूतरूपवाले घट आदि द्रव्यके चाक्षुष 
प्रत्यक्षमे उद्भतरूप कारण है, ऐसा नियम दै ? प्रागभावमें जब रूप ही 
नहीं दै; तब उद्भूत रूपकी संभावना दी केसे हो सकती है ! अतः प्रागभावका 
चाक्षुप प्रत्यक्ष नहीं हो सकता । ताच प्रत्यक्षमे उद्भूतस्पशवत्ता नियामक दै, 
इसलिए स्पश्ञशून्य उक्त अभावके सवाच प्रत्यक्षका मी सम्भव नहीं है। 
अन्य इन्द्रियो गुणप्राहक हैं। प्रागभाव गुण नहीं है । मन बाह्य विपयका 
स्वयंग्राहक नहीं हैं । इस प्रकार कारणोंपर दृष्टि दनेसे प्रस्यक्षका कोई कारण नहीं 
हे । इस अभिप्रायसे कहते है प्रत्यक्ष तो ठीक नहीं है, अतः अन्य कोई 
प्रमाण कहिये । 

शुह्व--यदि उद्भूतरूपवान्‌का दी चाक्षुष प्रत्यक्ष मानते हो, तो गुणें 
गुण नहीं रहता इस नियमके अनुसार रूपमें उद्भूत रूप नहीं है, फिर उसक 
प्रत्यक्ष केसे होगा ! 
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प्रागमावष्यवद्दतिर्यदि पिण्डरशस्तदा । 
स एव ग्रागभावोऽस्तु किमुपाधितया तब ॥ ९६ ॥ 


समाधान--उक्त नियम द्रग्यविषयक है, गुणादिविपयक नहीं, इसलिए 
गुणादिविपयक प्रत्यक्षमें कोइ आपत्ति नहीं है । प्रागभाव गुणादि नहीं है, इसलिए 
उसके चाक्षुष प्रत्यक्षमें उक्त नियम लागू है । 

शक्का--आपके मतसे प्रागमाय क्या दै ! 

समाधान--घटादिकी अपेक्षासे अधिकरण द्रव्य दी को आप लोग प्रागभाव 
कहते हैं, उससे अतिरिक्त पदाथीन्तर प्रागभाव नहीं है । 

शङ्का--पिण्डै पिण्डः' यह प्रतीति नहीं दोती पर “पिण्डे प्रागभावः? यह 
प्रतीति क्यों होती दै : 

समाधान--उक्त प्रतीति आसाश्रयादि दोपसे नहीं होती, सो ठीक दी दै, 
अन्तिम प्रतीति अन्यकी अपेक्षासे भेद मानकर आप लोगॉको अमासक होती दै, 
इस अभिप्रायसे कहते दे--'पिण्डे इटः इत्यादि । पिण्डके देखनेपर प्रागभाव 
देखा जाता है, यह कहना. आपका भ्रम है और भरमसे किसी पदार्थकी 
वास्तविक सत्ता मानी नहीं जा सकती । आकाश नील दै, इस प्रतीतिसे 
वस्तुतः आकाशमें नीलरूपकी सत्ता कोई नहीं मानता ॥ ९५ ॥ 

आ्रागभाव०” इत्यादि । सत्पिण्डके देखनेवालोंका अवसर यह व्यवहार 
देखा जाता है कि इस पिण्डमें कुछ कालके बाद घट होगा, किन्तु अमी नहीं है, 
अतः इस प्रणालीसे अधीत्‌ इस व्यवहार द्वारा पिण्डमें घटके प्रागभावका अस्तित्व 
सिद्ध होता है, यदि ऐसा कहें, तो इसका उत्तर यही है कि उक्त व्यवहारसे पिण्ड 
ही घटप्रागभावस्वरूप क्यों न माना जाय ! क्योंकि मृत्िण्डके दर्शनके बिना 
प्रागमावका जब दर्शन होता ही नहीं है तब आवश्यक होनेपर पिण्डको ही 
प्रागभाव मानना युक्तियुक्त दै । पिण्ड उक्त प्रागभावकी उपाधि है, ऐसा कहनेसे 
आपको क्या राम हे! अर्थात्‌ कुछ भी नहीं और दूसरी बात यह है कि जैसे 
'घटो5स्ति! यह ब्यबहार दोता है, वैसे ही यदि “घटप्रागभावो5स्ति” यह व्यवहार 
मानते हो, तो सच्त्वधर्मितया प्रतीयमान प्रागभाव मी घटादिके समान भावस्वख्प दी 
सिद्ध होगा, उससे विलक्षण अभावस्वरूप नही. । और आधाराधेयमाव जो 
प्रतीत होता है, उसे तो 'राहोः शिरः” के समान कल्पित मेद मानकर मी मान * 

८६ 
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पफ्स्र्य्य्य>>““““” II ee ee “४ का्‌ 


पिण्डत्वप्रागभावत्वे एकस्याऽप्यविरोधिनी । 

स्वतः पिण्डो$प्यपेक्ष्यान्यं प्रागभावत्वमदचुते ॥ ६७ ॥ 
ग्रागमावोऽस्ति द्ट्ेत्येवे तत्सस्वदशने । 
भावस्येयोपपद्येते न शुन्यस्य निरात्मन! ॥ ९८॥ 


SSO 
सकते हैं, निःस्वरूप अमाव्में अस््र्थका सम्बन्ध नहीं हो सकता, क्योकि वेसा 
मानना 'सदसतोस्सम्बन्धानईत्वम! इस न्यायसे विरुद्ध दै ॥ ९६ ॥ 

(पिण्डल०' इत्यादि । पिण्डत्व और घटपागमावत्व--ये दोनों धमै एक ही 
पिण्ड व्यक्तिने रूप-रसकी तरह रह सकते हैं, इनमें परस्पर कोई 
विरोध नहीँ होता । 

शझा--विरोध क्यों नहीं दै ! एक भावासक दै और दूसरा अभावात्मक ! 

समाधान--पटत्व और घटमिन्नत्व ये दोनों भभ जैसे एक पटब्यक्तिमें 
रहते है, वैसे ही दो घमोंकी एक व्यूक्तिमें स्थिति विरुद्ध नहीं है। 
वस्तुतस्तु एक ही व्यक्तिमें सापेक्ष अनेक धर्मोका व्यवहार होता है । एक दी 
देवदतादि व्यक्तिमे पिता, पुत्र, जामाता, इवसुर इत्यादि व्यवहारसे पितृत्व, 
पुत्र आदि अनेक धर्म माने जाते हैं । एक व्यक्तिकी अपेक्षासे वे ध्म विरोधी 
अवश्य हैं, लेकिन धर्मान्तरकी अपेश्षासे विरुद्ध नहीं दे । किसीका पिता 
किसीका पुत्र, किसीका जामाता इत्यादि होता ही है । अतः उन-उनकी 
अपेक्षा उन-उन घर्माका एक धर्मीमें व्यवहार दोता है, वेसे ही प्रकृतमें मी 
कहते हें-पिण्डत्व और प्रागमावत्वका एक व्यक्तिमें विरोध नहीं दै, अपेक्षा- 
भेदसे उक्त उभय स्थितियोंका समर्थन करते हँ स्वतः पिण्ड है पर घटकी 
अपेक्षासे वह प्रागमाव मी कहा जा सकता दै । जैसे घट अपने स्वरूपे 
भावात्मक है और पटादिरूपले निरूप्यमाण तथा 'पटमिन्न' इत्यादिसे प्रतीयमान 
अमावात्मक कहा जाता है । अतएव 

“स्वरूपपररूपाम्मां नित्यं सदसदात्मके । 

वस्तुनि जञायते रूपं किञ्चित्‌ केथ्चित्कदाचन ॥' 

'मावान्तरमभावोऽन्यो न कश्रिदनिरूपणात! 
इत्यादि वचन संगत होते हैं ॥९७॥ 

 _'आणामात्रो/ इत्यादि | प्रागभाव है, और देखा जाता है, इत्यादि प्रतीतिको 
यदि प्रागभावविषयक मानते हो; तो घटादिके समान प्रागभाव भी भावात्मक दी 
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युक्तियुक्तं वैदिक च मतं त्यक्तवा दुराग्रहात्‌ । 
कुतर्कसमये मग्नः कि युधा परिमुह्मसि ॥ ९९ ॥ 
अभावस्यापि भावत्वे इतः कार्यमसङ्गवेत्‌। 
कारणस्य तु भावत्वमविवादं मतेऽपि ते ॥ १०० ॥ 


सिद्ध होता है; शुन्यात्मक नहीं, क्योंकि निःस्वरूपमें कोई धर्म नहीं रह सकता | 
यदि किसी मी धर्मका आधार होगा, तो वह निःस्वरूप केसे हो सकता है ! ॥९७॥ 

युक्तियुक्तम्‌? इत्यादि । दुराप्रहसे युक्तियुक्त याने तर्कसिद्ध वेदिक 
मतका त्याग कर कुतार्किकोके मतमें फॅसकर क्यों अपनी मूर्खता प्रकाशित 
करते हो £ यदि घट आदिके अभावको अधिकरणभूत पट आदिसे भिन्न मानते दो, 
तो घटाभावमें भी तो घट नहीं है, इसलिए उसमें भी घटका अभाव मानना 
पड़ेगा एवं उस अभावमें फिर घटाभाव, इस प्रकार अनन्त घटाभाव मानने 
पड़ेंगे, परन्तु इतने अभाव किसी प्रमाणसे सिद्ध नहीं दें । इसलिए आखिरमें 
अभाषमें रहनेवाले अभावको अधिकरणसे अतिरिक्त नहीं, किन्तु अधिकरण- 
स्वरूप ही मानोगे । फिर उसमें भी यह शङ्खा होगी कि अभावको 
अधिकरणरघरूप माननेपर “घटाभावे घटाभावः? यह प्रतीति कैसे होगी ! 
आधार और आघेयके भेदके त्रिना ऐसी प्रतीति नहीं दोती । इसका उत्तर काह्प- 
निक भेद मानकर ही कर सकते दो, दूसरा उपाय नहीं दे । इसी प्रकार घट- 
प्रागमाव पिण्डादिस्वरूप ही है, अतिरिक्त नहीं दै, ऐसा स्वीकार करना 
उचित है ॥ ९९ ॥ 

'अभावस्या5पि' इत्यादि । किसी तटस्थकी शङ्का है कि घरप्रागभावको 
यदि पिण्डात्मक ही मानोगे अर्थात्‌ भावात्मक ही अभाव है, भावसे अतिरिक्त 
दूसरा नहीं, यह मानोगे, तो प्रकृतमें सतकार्यवाद माननेका क्या उपयोग हुआ ! 

समाधान--विचारसे यदि अभाव माबारगक ही सिद्ध दोता दे, तो 
उत्पत्तिसे पूर्व कार्य असत्‌ केसे दो सकता दे ! पिण्डमें पिण्डसे अतिरिक्त घटके 
अभावका समर्थन यदि होता, तो यह संभव था कि असत्‌ घटादिकी उत्पत्ति 
होती है, इसलिए असक्वार्यवादकी किसी तरह करमना दो सकती, किन्तु भावसे 
अतिरिक्त अभाव अन्य तत्त्व हे दी नही. । यदि वह नरश्रझ्के समान अत्यन्त 
असत्‌ दोता, तो कारणके व्यापारसे मी घटादिकी उत्पत्ति नहीं होती | घटादिकी * 
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नन्वत्रेक स्वत! सिड प्रत्यग्रूपमनन्यडक्‌ । 
वसित वेदसिद्वान्ते किमर्थे कार्यकारणे ॥ १०१ ॥ 
एवम्ूतात्मबोघाथ कारणादि प्रसाध्यते । 
उपायः सोञ्चतारायेत्याचांरेतदीरणात्‌ ॥ १०२ ॥ 


उत्पत्ति देखते हैं, अतः अत्यन्त असत्से विलक्षण भावात्मक ही वह है, यह मानना 
पड़ेगा । केवळ मेद इतना है कि पूर्वमें अव्याकृतनामरूपसे घटादि था, इसलिए 
उस समय छौकिक कार्यके लिए क्षम नहीं हुआ और कारणके ञ्यापारके अनन्तर 
व्याकृतनामरूप होनेपर छौकिक कार्यके लिए समर्थ हुआ। और कारणको भावात्मक 
तो आप भी कहते ही हैं, अतः कारणके अंशमें तो विवाद ही नहीं है। हमारे मतसे 
काये तथा कारणका अभेद है, इसलिए मी कार्य असत्‌ नहीं होता ॥ १०० ॥ 
ननत्रैकम्‌' इत्यादि । 
शङ्का--'पकमेवाद्वितीयं ब्रह्म, यद्भासा मासितमिदम्‌?, अत्रायं, पुरुपः स्वयं- 
ज्योतिः इत्यादि शरतियोसे अद्वैत ब्रक्ष ही एक तत्त्व है, यह वेदान्तका सिद्धान्त 
सिद्ध होता द, अतः इसके विपरीत कारणसत्ताकी सिद्धि क्यों करते हो! 
ऐसा करनेसे वेदान्तियोंका अपसिद्धान्त होगा, इसलिए कार्थकारणका विचार 
ही व्यर्थे है और कारणकी सत्ता सिद्ध करना, तो अपने घरमै ज्वाळामक्षेपके 
सहश अंद्वेतका व्याघात करना है, अतः वह अत्यन्त अनुचित है ॥१०१॥ 
समाधान--'एवंभूता०' इत्मादिसे। समस्त जगतका कारण, नित्य, 
शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वरूप, स्वयंप्रकाध तथा प्रस्यग्रूप ब्रहमामतस्वका बोष 
होनेके ढिए कार्यकारणका विचार करते हैं | यह विचार उक्त बोधके 
अवतार ( उत्पत्ति) का उपाय दै, ऐसा पूर्वाचायोने कहा है; तासर्य यह 
है कि अद्वेत त्रसका ज्ञान अद्वैतश्ञानके बिना नहीं हो सकता; अद्वैतश्ञानमें 
घट, पट जादि द्वैतमें सत्यत्वका अहण करानेवाखा प्रत्यक्ष बाधक है, इसलिए 
यह विचार आवश्यक है कि भुतिमदर्शित आसैकस्वड्ान केसे दो सकता है! 
सौर प्रमाण, प्रमेय आदि ठौकिक ब्यवस्था मी ब्यवहारदशामें मनी रहे, इस 
जिशासासे ुतियोंमें ध्यान देनेसे स्पष्ट प्रतीत होता है कि शुतिमें प्रदर्शित उसके 
उपाय ही सर्वोत्तम उपाय हैं, श्रुति उच स्वरसे कहती है कि 'वाचारम्मणे 
` विकारो नामधेयं सृतिकेस्येव सत्यम्‌! अर्थात्‌ मृत्तिकासे जितने घट, शराव आदि कार्य 


द्वितीय ब्रह्मण ] भापानुवादसहित ६८१ 


सत्तत्वकमिदं सर्वमिति संसाध्य यत्नतः । 
तस्यापि संविन्मात्रेण पूर्णतैवोच्यते स्वतः ॥ १०३ ॥ 
बनते हैं, वे सब-केसब मृत्तिका ही हें, उससे अतिरिक्त तत्त्वान्तर नहीं हैँ एवं 
सुवणीदिके विकार सुवणीदिसे अतिरिक्त नहीं हैँ केवढ आकारसे वे भिन्न-भिन्न 
प्रतीत होते हैं और सुवर्णके सदृ स्थायी नहीं दोते, अतएव वागारम्मणामात्र 
हें अर्थात्‌ केवळ कुछ समय तक इनका व्यवहार होता है । उपादानरूप मृत्तिका, 
सुवण आदिका व्यवहार उनके कार्यीन्तरोंमें भी अनुवृत्त रहता है, अतएव तत्तत्‌ 
कार्यकी अपेक्षासे ये सत्य कहलाते हैं, इसी अभिम्रायसे श्रुति कहती है--'सृत्तिकेत्येव 
सस्यम्‌? सृत्तिका कारणकी उपलक्षण है अर्थात्‌ कार्यक्री अपेक्षा कारण परमार्थ सत्‌ 
है, इसीसे एकविज्ञानसे सव विज्ञात हो जाता है, यह शरत प्रतिज्ञा भी उपपन्न दोती 
'है। यदि कारणसे वस्तुतः कार्य अतिरिक्त माना जांय, तो कारणके विज्ञानसे 
उससे अतिरिक्त कार्यका विज्ञान कैसे हो सकता है ! जो कारणको सत्‌ कहते हैं 
और कार्यको उत्पत्तिसे पूर्व असत्‌ कहते हैं, उनके मतमें कार्य और कारणका अभेद 
नहीं बन सकता; अतएव वे ढोग उनका मेद दी मानते हैं और उत्पत्तिके वाद 
काको सत्‌ कहते हैं | उनका मत 'सर्व खस्तिदं अर’, 'नेहनानात्ति किश्वन!, 
ततत्त्वमसि५ 'स्वमासैवामूत्‌? इत्यादि सैकड़ों श्रुतियोंसे विरुद्ध दै । 'सदेव सोम्येदमभ्र 
आपीत्‌!, 'ऐतदात्यम! इत्यादि अ्रुतियोंका उपक्रमोपसंहार द्वारा अद्वैतमें ही 
परम तात्पर्य है; यह पूर्वमें निरूपण कर चुके हैं, अतः फिर कहनेकी आवश्यकता 
नहीं है। 'एतस्मादात्मनः आकाशः इत्यादि सुष्टिनोधक श्रुतियोंका वास्तविक तात्पर्य 
सरके प्रतिपादनमें नहीं है, किन्तु अध्यारोपापवादुन्यायसे कारणसे अतिरिक्त 
कार्य नहीं दै, इस प्रकार योधन द्वारा अद्वैतगें दी परम तात्पर्य है; 'यतो बा इमानि 
भूतानि जायन्ते येन जातानि जीवन्ति यस्रयन्त्यभिसंविश्चन्ति’ इत्यादि अति 
समस्त कार्य ग्रहे उत्पन्न हुआ हे; ब्रह्म ही में स्थित दै, और उसीमें छीन 
होता दै; यह प्रतिपादन करती है; इसका तात्पर्य यह है कि ्रक्ष समस्त संसारका 
उपादान और निमित दोनों प्रकारका कारण है, इससे ईश्वर केवळ निमित 
कारण दै संसारका उपादान कारण नहीं, यह सर्थथा अतिविरुद्ध दै, इस 
विपयमें ङ्का समाधानका अक्षसृत्र और उसके भाष्य आदिमे विस्ताररूपसे निरूपण 
किया गया दै, इसलिए विशेष जिज्ञासुओंक़ों वहाँ ही देखना चाहिए ॥१०२॥ 
सत्तखक०” इत्यादि । उक्त प्रकारसे इस समस्त संसारमें सत्रवरूप * 
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ITI TOI SS 


ˆ कारणादिनिपेषेन नन्यद्वेतमभीम्सितम्‌ । 


तथा च नेति नेतीति वोधस्योत्तमता मता॥ १०४॥ 


MES यया 
परम ब्रह्मी सत्ता है, बयोंकि कार्यमात्रका कारण तत्त्व होता दै, सबका कारण 


रम ही दै, इसठिए संसारमें नह्मकी सचा मानी जाती दै, इस प्रकार श्रुति तथा 
तद्नुकूर अनुमान आदि प्रमाणोसे यलपूर्वक सिद्ध करके कारण भी वास्तविक 
संवितमात्र ( बोधमात्र ) अतएव पूर्ण अखण्ड परम त्रक्षष्वरूप है, यह कहा जाता 
है । दृश इशिमात्रः शुद्धोऽपि प्रत्ययानुपश्य इस योगसूत्रादिसे भी परमातमा 
केवल ज्ञानस्वरूप है, यह स्पष्ट दै । 

शह्वा- एक करणसे कोई कार्य नहीं होता, क्योंकि छोकमें समवायी, 
असमवायी और निमित्त इन तीन कारणोंसे दी कार्योकी उत्पत्ति देखी जाती दै, 
तथा सहकारी कारण भी अनेकविध देखे जाते हैं। 

समाधान--किसी लौकिक कारणमें पूर्ण कार्यानुकूछ सामथ्ये नहीं दै, 
इसलिए सहकारी आदिके द्वारा कारणमें पूर्ण सामथ्योधानके लिए अन्यकी अपेक्षा 
युक्त ही है । ब्रह्म स्वतः सब कार्योताद्नके लिए परिपूर्ण दै, अपूर्ण नहीं दै; अतः 
किसी सहकारीकी अपेक्षा नहीं रखता, अतएव 'सत्यसंकर्प' कहा जाता है ॥१०३॥ 

(कारणादि०' इत्यादि । सभी लौकिक कार्य कारणसे अभिन्न हें, कारणकी 
अवस्थानिशेप ही काय है, अतिरिक्त नहीं, अतएव सूत्रसे भिन्न पट 
नहीं है, यह कहना ठीक ही है । लौकिक कारण भी त्रक्षकाय ही हैं, वे मी 
उक्त न्यायसे मर्ममिन्न नहीं हैं । 'सबै खरिवदं ब्रह्म! इत्यादि ्ुतियोंसे भी यही 
सिद्धान्त किया गया दै । 'अर्थात आदेशो नेति नेति’ इत्यादि श्रुतियोने सकल 
कार्यकारणमावापन्न द्वैतका निपेध कर द्वेतामावसे उपलक्षित आत्मस्वरूपका 
ज्ञान ही मोक्षके रहिए उपयोगी दै, यह कहा है । 

शह्वा--नेति नेति? इत्यादि वाक्य द्वारा द्वेतनिपेधज्ञान दी यदि मुक्तिका 
कारण-प्रतीत है, तो वढी युमुक्षुओको उपादेय दोगा, ब्रह्न उपादेय नहीं होगा । 

समाधान" हाँ ठीक है, दवेताभायोपळक्षित अद्षत्वर्पमात्रविषयक निर्वि- 
करपक ज्ञानका दवतनिपेधज्ञान उपयोगी है; पर उपादेय नहीं दै । फलकी प्रािसे 
पूर्व साधन उपादेय होता है। अनन्तर वह मी मिथ्या होनेसे त्याज ही दै । क्योंकि 


० “अतोञ्न्यदासम!, 'दितीयाद्वे भयं मर्वाते', 'यत्र हि द्वेतमिव भवति तदितर इतरं 


ऐकात्म्यमात्रबोधेन निपेधस्या5प्यपहूनवात्‌ ॥ १०४ ॥ 
निपेधचोधसद्वोधौ तयोः काऽत्र व्यवस्थितिः । 

उच्यते नेतयोरंशमेदेनाउत्र व्यवस्थितिः ॥ १०६ ॥ 
यथा चूतफले बीज त्याज्यं माद्यस्तु तद्रसः । 

नैवे जगति चोधाय त्याज्यं ग्राह्य च भिद्यते ॥ १०७ ॥ 


पश्यति? इत्यादि श्रुतियोंसे निषेध मी अक्षस्ते अतिरिक्त है, अतः वह भी त्याण्य दी 
है, उपादेय केवळ ब्रह्ालेक्यमात्र दै । 

शङ्का - द्ेतनिपेधका मी निपेध करनेसे पुनः द्रेत उत्थित दो जायगा, 
निषेध न करनेपर द्वेतनिपेधसे ही अद्वेतका ब्याघात दोगा, अतः द्वेतका सामान्या- 
भाव सिद्ध नहीं हुआ । 

समाघान--अमाव रहै तो भी मावाद्वेतसिद्विमें कोई आपति नहीं है अथवा 
उक्त निपेधका अधिकरण ब्रह है, अतः उक्त अमाव त्रकषस्वरूप दी है, अतिरिक्त 
नहीं है, क्योंकि अभाव अधिकरणरवरूप है, यह मीमांसकादिसंमत मार्ग है; आनन्द- 
बोधाचार्गके मतमें पञ्चम प्रकार है, इत्यादि विशेष अन्यत्र विस्तृत दै ॥१०४,५॥ 

“निपेषबोध०' इत्यादि । 

झङ्का- द्वेतनिपेधबोध और सन्मात्रवोष--इन दोनोंमें कौन बोध उपा- 
देय है और कौन त्याज्य दे ! 

समाधान--दोनों त्याज्य दी दै, कारण कि ब्रहमभिन्न प्रपञ्च जैसे अदवैतका 
विरोधी तथा कश्पित होनेसे त्याज्य है, मुमुक्षुओंको उपादेय नहीं, वैसे दी 
्वेताभावसे उपडक्षित चिन्मात्रामविपयक निर्विकरपक चरम चित्तवृत्ति 
विशेष बोध मी पूर्वोक्त हेतुसे त्याज्य दी दै; उपादेय नहीं दै । जबतक म्र 
भावापत्ति नहीं होती, तबतक दोनों उपादेय है, बादमें दोनों त्याज्य हैं। 
“नदीपार दोनेपर नौकाकी क्या आवश्यकता” इस न्यायसे फढसिद्धिके अनन्तर 
उसके उपाय अनुपादेय होते दी दै, यह डोकें भी प्रसिद्ध ही है, अतः 
प्रश्न ही व्यर्थ है ॥ १०६॥ 

उक्त अर्थमें ब्मतिरेकी दृष्टान्त कहते दें--'यथा चूतफले' इत्यादि । | 
'आम्रइचूतो रसालो5सौ? इत्यादि अमरकोशसे चूत आमका नाम है। आमका 
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रज्नुसपेऽखिलो त्याज्यं ग्राह्मं चाऽखिलमेव तत्‌ ॥ १०८ ॥ 
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फळ सावयव है, उसमें जैसे वीज-अश बुञक्षुओंके लिए त्याज्य है और रस उपादेय 
है, वेसे ही जगतूर्म कोई अंश त्याज्य और कोई अंश आद्य है, यह व्यवस्था 
नहीं हो सकती, अर्थात्‌ जगत्‌का अमुक अंश बोधका उपयोगी है अतएव 
आद्य है और अमुक अंश उसका प्रतिकूर होनेसे त्याज्य दै) ऐसी व्यवस्था जगते 
नहीं हो सकती ॥ १०७॥ 
(कि तहि? इत्यादिसे । 
झङ्का--उक्त दृष्टान्त व्यतिरेकी क्यों ! जैसे आम्रफर सांश है, वैसे दी 
जगत्‌ भी तो सांश ही दे, इसलिए अंशभेदसे संसार भी त्याज्य और ग्राह 
हो सकता है । 
समाधान--नहीं, यदि जगत्‌ है नहीं, तो कौओंके दातोकि गिननेके समान 
उसके सांश निरंशका विचार भी व्यथ ही दै । 
शङ्का--तो प्रतीति कैसे होती है ! विपयके विना तो ज्ञान होता नहीं । 
समाधान--तो क्या रज्जुमें सर्पप्रतीति होनेसे रज्जु वस्तुतः सर्प है ¦ 
नहीं, यह ज्ञान तो मिथ्या है । मिथ्या ज्ञान कश्पितवस्तुविषयक होता दै, 
इसलिए उसका विषय पारमार्थिक नहीं कहा जा सकता, बस तो इसी प्रकार 
जगतका भान भी अमात्मक ही है, अतएव वह जगत्सत्ताका साधक नहीं होता । 
शक्का--उक्त ज्ञानमें भ्रमत्वसाधक अग्रिम “नायं सर्पैः रज्जूरेपा' इत्याकारक 
वाधक ज्ञान है, इसलिए उक्त ज्ञान मिथ्या माना जाता है। वाधिताथेशान 
मिथ्या ज्ञान होता है, इसलिए वह विपयसाधक नहीं माना जाता । वाधक ज्ञानके 
बाद उसके विषयका अवभास भी नहीं होता । प्रकृतमे संसारका न तो बाधक 
ज्ञान ही होता है, और न संसारक़ी अननुवृत्ति ही होती दै, किन्तु उत्तरोत्तर 
संसारका ज्ञान होता ही रहता दे, इसलिए संसारज्ञानको भ्रम कहना 
साहसमात्र दै । 
समाधान संसारविषयक ज्ञानका भी बाधक 'नेह नानास्ति किञ्चन! इत्यादि 
औत ज्ञान स्पष्ट ही है और केवळ अनात्मज्ञको संसारकी अनुद्त्ति उत्तरोतर 
होती दै, आजको नहीं । 'यत्र त्वस्य सर्थमातेवाभूत्‌ तत्केन के पझ्मेत्‌' इत्यादि 
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य्य्य्र र्र 


न शिरोभागमुत्सृज्य पुच्छमागं ग्रणुह्ृते । 
निखिलां सपतां त्यक्वा निखिलां रज्युतां विदुः ॥ १०९॥ 


भुतियोसे स्पष्ट प्रतीत होता है कि आलज्ञानियोंकों परमाथतः मप भासता दी है, 
यह कहना साहसमात्र ही है | बात यह हे कि अपरोक्ष भ्रम अपरोक्ष प्रमासे निवृत्त 
होता है, परोक्ष प्रमासे नहीं, इसलिए श्रृति द्वारा संसारियोंको परोक्ष प्रमा होनेपर 
भी संसारका अपरोक्ष अम निदृत्त नहीं होता । श्रवण, मनन आदि द्वारा आत्मया- 
थास्यका ज्ञान दोनेपर पूर्ववत्‌ संसारकी अनुदृषि नहीं दोगी । कदाचित्‌ चलबान्‌ 
संस्कारॉके वशसे वह प्रतीत दोगा भी तो मिथ्यारूपसे दी प्रतीत दोगा, सल- 
स्वरूपसे कभी प्रतीत नहीं होगा । 

शङ्का-तो क्या संसारमें त्याज्य और उपादेय भाव दी नहीं है ? 

समाधान--क्यो नहीं है, अवश्य है, किन्तु अंशमेदसे नहीं है, पुरुष- 
भेदसे है । केसे £ सुनिये--जिनको आत्माफा यथार्थ ज्ञान नहीं है, उनको 
सांसारिक फळोंमें ही प्रेम होता है, अतः वैसे पुरुपोंके लिए जगत्‌ सर्थथा 
उपादेय है और जिनको आसञ्चान है, अथवा उसका साधनभूत विवेक ज्ञान है, 
उनके लिए जगत्‌ सर्वथा त्याज्य है। वस्तुतः संसार अविद्यासे कल्पित है, 
वास्तविक नहीं हे और कल्यित पदार्थ सावयव नहीं दोता, अतः उसमें 
अमुक अश ग्राह्य हे और अमुक अंश त्याज्य है, ऐसा नहीं कर सकते, भरा 
बतलाइए कि करित सर्पगें कौन-सा अंश त्याज्य और कौन-सा उपादेय कदा जा 
सकता है १ अर्थात्‌ उसे या तो त्याज्य दी कहिये या आदा दी कहिए । जसे आन्त 
पुरुषकों शुक्तिरूप्य उपादेय हे और अआन्त विवेकी पुरुपको अनुपादेय है, उसी 
प्रकार ज्ञानी और अज्ञानी पुरुपोके मेदसे संसार हेय और उपादेय है, अंशमेदसे 
नहीं, यहद निर्णीत हुआ ॥ १०८ ॥ 

“न शिरोभाग०' इत्यादि । 

शक्का- क्या संसारमें अशमेदकी प्रतीति नहीं दोती ! 

समाधान--रण्जुसर्पमें मी तो पूछ, सिर आदि अशोकी प्रतीति 
तो होती ही है, किन्तु सविष शिरोभागका त्यागकर निर्वि पुच्छभागका 
कोई अदण नहीं करता, क्योंकि आखिर पुच्छभाग भी तो सविप सर्पका ही 
अश्नविशेष है। पुच्छभागका ग्रहण करनेपर संभव रहता है कि कदाचित्‌ शिरोभागका 
भी शरीरके साथ सम्बन्ध हो जाय और उसके द्वारा मरणादिरूप महान अनिष्ट 
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कि तहि सबै सन्त्याज्यमुपादेय तथाऽखिलम्‌ । 
रज्जुसपवखिलो त्याज्यं ग्रा्मं चाऽखिलमेव तत्‌ ॥ १०८ ॥ 


__ ४ ४ RN 
फळ सावयव दै, उसमें गैसे बीज-भश वुभुक्षुओंके छिए त्याज्य है और रस उपादेय 
दै, पैसे ही जगतमें कोई अश त्याज्य और कोई अंश गाद दै, यह व्यवस्था 
नहीं हो सकती, अर्थात्‌ जगत्‌का अमुक अंश बोधका उपयोगी दै अतएव 
आद्य है और अमुक अंश उसका प्रतिकूर होनेसे त्याज्य है, ऐसी व्यवस्था जगतमें 
नहीं हो सकती ॥ १०७॥ 
कि तहिं? इत्यादिसे । 
शङ्का- उक्त दृष्टान्त व्यतिरेकी क्यों! जैसे आम्रफळ सांश है, वैसे ही 
जगत्‌ भी तो सांश ही दै, इसलिए जशमेदसे संसार भी त्याज्य और आझ 
हो सकता है । 
समाधान--नहीं, यदि जगत्‌ दै नहीं, तो कौओंके दातोंके गिननेके समान 
उसके सांश निरंशका विचार भी व्यथ ही है । 
शक्का--तो प्रतीति कैसे होती है! विषयके बिना तो ज्ञान होता नहीं । 
समाधान--तो क्या रज्जुमें सर्पप्रतीति होनेसे रज्जु वस्तुतः सर्प दै! 
नहीं, यह ज्ञान तो मिथ्या है । मिथ्या ज्ञान कर्पितवस्तुविपयक होता दै, 
इसलिए उसका विषय पारमार्थिक नहीं कहा जा सकता, बस तो इसी प्रकार 
जगतका भान मी अमात्मक ही है, अतएव वह जगत्सत्ताका साधक नहीं होता । 
शद्धा--उक्त ज्ञानमें भ्रमत्वसाधक अग्रिम 'नायं सपः रज्जूरेपा' इत्याकारक 
बाधक ज्ञान है, इसलिए उक्त ज्ञान मिथ्या माना जाता है । वापिताथेज्ञान 
मिथ्या ज्ञान होता है, इसरिए वह विपयसाधक नहीं माना जाता । बाधक ज्ञानके 
बाद उसके विषयका अवमास भी नहीं होता । प्रकृतमें संसारका न तो बाधक 
ज्ञान ही होता है, और न संसारकी अननुवृत्ति ही होती दै, किन्तु उत्तरोत्तर 
संसारका ज्ञान होता दी रहता है, इसलिए संसारज्ञानको श्रम कहना 
साहसमात्र दै | 
समाधान--संसारविपयक ज्ञानका भी बाधक 'नेह नानास्ति किश्वन! इत्यादि 
श्रौत ज्ञान स्पष्ट ही है और केवळ अनात्मज्ञको संसारकी अनुबृत्ति उत्तरोत्तर 
होती है, आत्मज्ञको नहीं । 'यत्र लस्य सबैमासैवामूत्‌ तत्केन क॑ पर्येत्‌? इत्यादि 
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न शिरोभागगुस्सृज्य पुच्छभागं प्रगद्वते । 
निखिलां सपतां त्यक्खा निखिलां रज्जुतां बिदुः ॥ १०९ ॥ 


अतियोंसे स्पष्ट प्रतीत होता है कि आसञ्ञानियोंको परमाथेतः प्रपश्च भासता दी है, 
यह कहना साहसमात्र दी दै | वात यह है कि अपरोक्ष भ्रम अपरोक्ष प्रमासे निवृत्त 
होता है, परोक्ष प्रमासे नहीं, इसलिए श्रुति द्वारा संसारियोको परोक्ष प्रमा होनेपर 
भी संसारका अपरोक्ष अम निदृत्त नहीं होता । श्रवण, मनन आदि द्वारा आत्मया- 
भाल्म्यका ज्ञान होनेपर पूर्ववत्‌ संसारकी अनुवृषि नहीं होगी । फदाचित्‌ बलवान्‌ 
संछारोकि वशसे वह प्रतीत होगा भी तो मिथ्यारूपसे दी प्रतीत दोगा, सत्य- 
स्वरूपसे कभी प्रतीत नहीं होगा । 

शक्का--तो क्या संसारगें त्याज्य और उपादेय भाव ही नहीं है ! 

समाधान--वयों नहीं है, अवश्य दे, किन्तु अशमेदसे नहीं है, पुरुष- 
भेदसे है । कैसे £ सुनिये--जिनको आत्माका यथार्थ ज्ञान नहीं है, उनको 
सांसारिक फलोमें ही प्रेम होता दै, अतः वैसे पुरुषोके लिए जगत्‌ सर्यथा 
उपादेय है और जिनको आत्मज्ञान है, अथवा उसका साधनभूत विवेक ज्ञान है, 
उनके लिए जगत्‌ सर्वथा त्याज्य है । वस्तुतः संसार अविद्यासे कश्पित है, 
वास्तविक नहीं है और कल्पित पदाथ सावयव नहीं होता, अतः उसमें 
अमुक अंश आद्य है और अमुक अंश त्याज्य दै, ऐसा नहीं कह सकते, भरा 
बतलाइए कि कस्पित सर्पमें कौन-सा अंश त्याज्य और कौन-सा उपादेय कहा जा 
सकता है ! अर्थात्‌ उसे या तो त्याज्य ही कहिये या आहय द्दी कहिए । जैसे आन्त 
पुरुषको शुक्तिरूप्य उपादेय है और अश्रान्त विवेकी पुरुषको अनुपादेय है, उसी 
प्रकार ज्ञानी और अज्ञानी पुरुपोकि मेदसे संसार हेय और उपादेय है, अशमेदसे 
नहीं, यह निर्णीत हुआ ॥ १०८ ॥ 

(न शिरोभाग० इत्यादि । 

शङ्रा--क्या संसारमें अशमेदकी प्रतीति नहीं होती ! 

समाधान--रज्जुसर्पमें मी तो पूंछ, सिर आदि अंझोकी प्रतीति 
तो होती ही है, किन्तु सबिप शिरोभागका स्यागकर निर्विष पुच्छभागका 
कोई अदण नहीं करता, क्योंकि आखिर पुच्छमाग भी तो सबिप स्का दी 
अङ्गविशे है। पुच्छभागका अदण करनेपर संभव रहता है कि कदानित्‌ शिरोमागका, 
भी शरीरके साथ सम्बन्ध हो जाय और उसके द्वारा मरणादिरूप महान अनिष्ट 
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हड्मात्रत्वविशेपाय निपेधोऽयं प्रशस्ते ॥ १११ ॥ 
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हो जाय । इस विचारसे फलित यह हुआ कि परम्परया पुच्छमाग मी अनिष्टसाधन 
होनेते सर्वथा उपेय ही है! टीक कहते हो, इसी मकार संसारको भी समझो । 
विवेकी पुरुष साक्षात्‌ या परम्परासे सम्पूर्ण संसारको अनिष्टफळप्द समझ कर 
उसका सरथा त्याग करता है और जैसे सर्थके अधिष्ठानभूत रज्जुको परमार्थ 
सत्‌ समझता है, वैसे ही प्रपश्चका अधिष्ठानभूत परत्रढा ही परमार्थ सत्‌ होनेसे 
उपादेय है और प्रपन्च तो रज्जुसर्पके समान हेय ही दै, यह समझता दे ॥१०९॥ 
“जगद्वाव०' इत्यादि । शुक्तिरजतके समान ब्रह्म जगतका रहना 
अमासक है, अतः उसका त्यागकर, त्रक्मकों वास्तविक परमाथ सत्‌ समझ कर और 
अपनेको अक्षत्तें अततिरिक्त मानकर “अहं ब्रह्मास्मि इस विवेकसे स्वयं भी 
पूर्ण हो जाता है। अतः विवेकी और अविवेकी पुरुषके चित्तके मेदसे संसारमें 
हेय और उपादेयका बोध व्यवस्थित हैं अर्थात्‌ अविवेकीको संसार दी 
उपादेय प्रतीत होता है और विवेकी पुरुपश्रष्ठको वह सर्वथा और सर्वात्मना 
अनुपादेय ही प्रतीत होता है । वस्तुतः कल्पित कोडे अंश पारमार्थिक नहीं 
होता, किन्तु उसका अधिष्ठान ही पारमार्थिक रहता है, यही रज्जुसपेके इष्टान्तसे 
स्फुट किया गया है । अतः समी कल्पित वस्तु रञ्जुसर्पके समान इष्टसाधन भी 
नहीं होती, यह तातर्य हुआ ॥ ११० ॥ 
§ “स्याभिश्रुख०' इत्यादि । 'नति नेति’ इत्यादि थृतिसे द्वेतनिषेधका ज्ञान 
भी अन्ततः देय ही है, अतः यह भी प्रपन्चके समान मुखम उपादेय नहीं दै, 
किन्तु जिनका चित्त द्वैतमें अत्यन्त आसक्त है, उनके चित्तकों दृश्य विपयसे 
विमुख करनेके लिए दृश्यका निषेध साधन है, अतः अन्य साधनोंकी अपेक्षा यह 
उत्तम साधन कहा गया है। जब तक संसारके अभिमुख चित्त रहेगा 
तब तक अवण आदि वास्तबिक साधनोंका यथार्थ अनुष्ठान नहीं दोगा, 
कारण कि थुतिने स्पष्ट घोषित किया है कि 'पराञ्चि खानि व्यतृणत्‌ स्वयम्मः' 
इत्यादि | अर्थात्‌ इन्द्रियोंका उत्पादन करके ब्रह्माने सह आदेश दिया है कि 
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नानात्वा्यग्रहग्रसतं चित्तमद्वेतवस्तुनि । 
प्रवेशयति चिन्तेयं कार्यकारणसस्वगा ॥ ११२ ॥ 

तुम लोगोंकी स्वभावतः पराग्‌ याने आत्मातिरिक्त विपयमें प्रवृत्ति हो; इसलिए 
इन्द्रियोंकी बहिसुख प्रवृत्ति होती दै । विशेप यत्न करनेपर अन्तमुख प्रवृत्ति 
मी होती है, इसलिए इन्द्रियोंके विहार देशका निषेध करनेपर इन्द्रियाँ विवश 
होकर अन्तरंग साधनके संग्रहके लिए प्रवृत्त होती हैँ। परागू विपयोकि 
निषेध द्वारा इन्द्रियोंको बाह्य विपयोसे पराङ्मुख करके जबतक द्रष्टारूप आत्म- 
मात्र अवशिष्ट न हो, तब तक निपेधका व्यापार आवश्यक है । अन्तरग्न 
साघनमें प्रवृत्त पुरुपको प्राचीन-विपय-भोगजन्य संस्कारके वश इन्द्रियाँ फिर 
विषयप्रवाहमें आकृष्ट करनेके लिए सन्नद्ध होतीं हैं, उस समय निपेध ही 
उनको फिर समझाता है कि ये विषय तो दें नहीं, फिर इसे कहां छे जाओगी ? 
इत्यादि रीतिसे पुनः पुनः प्रयोधनकी आवश्यकता होती दै, इसलिए यह निषेध 
प्रशस्त है, ऐसा कहा है । वस्तुतः मुमुश्ुओंको वह उपादेय है, इसलिए नहीं 
कहा है, क्योंकि असछमें वह मी संसारके अन्तर्गत होनेसे अनुपादेय दी है, 
अतः उसमें उपादेयत्वव्यवद्दार गौण दे ॥ १११ ॥ 

शह्वा--यह ठीक कहा कि उक्त रीतिसे द्वेतनिपेष अद्वैतात्मावबोधके लिए 
आवश्यक दै, परन्तु कार्य और कारणके सत्व और असच्वके विचारका प्रकृतमें 
क्या उपयोग है ! 

समाघान--'नानात्वाख्य०! इत्यादि । कार्य और कारणके सत्व और 
असत्त्वका उक्त बिचार घट, पट आदि भेदॉका ग्रहण करनेवाले चित्तका 
अद्वैत वसुम प्रवेश कराता है । भाव यह दै कि अन्य प्रमाणका उपजीव्य, 
तथा सर्वज्येष्ठ होनेसे अति विश्वसनीय प्रत्यक्ष सम्पूर्ण विश्वकों ताच्चिक बतलाता है. 
और “नेट नानास्ति? इत्यादि अति द्वैतभेदको मिथ्या कददती है अर्थात्‌ अद्दैत 
आत्मतस्वको ही परमार्थ सत्‌ कहती है । अत्र इन दो प्रमाणोके विवादको सुनकर 
दुरामरददीचित्तवाळा पुहप प़रत्यक्षपरदर्शित भेदको दी तात्त्विक मानता है और 
यह ठीक ही दै कि दुराम्रइम्रस्त पुरुष सदुपदेशको असत और असदुपदेशको 
ही सत्‌ समझता है। ऐसी परिस्थितिमें जब तक दुराग्रह नहीं हटाया जाय, ततक 
सदुपदेशका अवण ही असभव-सा हो जायगा, अतः 'यक्षानुरूपो बलिः! इस 
म्यायके अनुसार अज्ञानरूप दुराप्रहकै भगानेके लिए कार्यके सत्त्वासत्त्वका बिचार" 
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आवश्यक है । उक्त विचारानुकूर अनुमान आदि प्रमाणो द्वारा भ्रुत्यर्थका संवाद 
होनेपर चित्तके दुरामहखूप दुअद्दके शान्त होनेपर चित्त शाम्त होता है । तदनन्तर 
थुतिकी सहायतासे उक्त विचार परिशुद्ध चित्तका अंद्वेतात्म वस्तुमें प्रवेश 
कराता है । इस परम्परासे उक्त विचार आवश्यक है ॥ ११२॥ 

“त्वम्पदार्थमुखेना०' इत्यादि । त्वंपदाथं जीवके स्वरूपके प्रतिपादन 
द्वारा और तत्पदा ब्रह्मके स्वरूपके प्रतिपादन द्वारा सकरू द्वेतका 
निषेध करनेपर अवशिष्ट ब्र्ामभावक़ो जानकर अर्थात्‌ उसका साक्षात्कार 
करके स्वय पूर्ण तरहझस्वरूप हो जाता दै, यह थुतिका हार्दिक भाव है । तार्य 
यह है कि 'तत्त्वमसि' इस श्रतिसे जीव और ब्रह्मक़ा अभेद प्रतीत होता दै, किन्तु 
प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंसे कती, भोक्ता, सुखी, दुःखी इत्यादि विविध सांसारिक 
घर्मोसे उपप्छत जीव और उससे विपरीत परमात्माके अभेदका सम्यक्‌ बोध 
योग्यताके न रहनेपर नहीं होता, अतः योग्यता होनेके लिए तत्त्वंपदार्थका 
प्रिशोधन करना आवश्यक है, इसलिए 'नेति नेति’ इत्यादि वाक्य द्वारा 
हवत वास्तविक नहीं दै, यह जाननेपर एवं कव, भोक्तत्व आदि निखिळ धर्मोका 
निरास करनेपर केवळ आसा अवशिष्ट रद्द जाता है। आस्माका निषेध दो नहीं 
सकता, क्योंकि असाक्षिक निपेधका सम्भव नहीं है। अनेक आत्मा हैं नहीं, जिससे 
कि एक आत्माके निपेधका साक्षी अन्य आत्मा हो सके। “नान्योऽतोऽस्ति 
द्रष्टा” इत्यादि श्रतिसे अन्य आत्माका निरास स्फुट हे । झुन्यवादके 
निराकरणके लिए 'सदेव सोम्मेदमग्न आसीत्‌? इत्यादि श्ुतियोसे तथा जगदूअमा- 
धिष्ठानके लिए परमार्थ सत्‌ आत्माकी आबस्यकता दे, इस प्रकार तस्वंपदार्थका 
परिशोधन करनेसे अभेदबोधकी अयोग्यताके निवृत्त दोनेपर 'त्त्वमसिर आदि 
वाक्योंसे अप्रतिबद्ध आति कत्वविज्ञान होता दे, यह निप्कर्ष दे ॥ ११३ ॥ 

सत्कायेवादका उपसंहार करते हैं--“तस्मात्‌? इत्यादिसे । 

चूंकि कारणस्वरूप ही कार्य है, अतिरिक्त नहीं दै और कारण सदा सत्‌ दै, 
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ग्रागवस्थासुपक्रम्य वहयुत्पत््ययसानया । 
सृष्ट्या स्तोतुमिमं बाहिं सा सृष्टिरिह वर््यते ॥ ११५ ॥ 
यत्सद्रूपं परं बरह्म संविन्मात्रं सतस्तकम्‌ । 
अविज्ञातात्मयाथात्म्यं जगतः कारणं हि तत्‌ ॥ ११६॥ 


इससे सम्पूर्ण काय अर्थात्‌ घट, पट आदि निखिछ प्रपञ्च अपनी-अपनी 
उत्पत्तिसे पूव भी सत्‌ ही है, असत्‌ नहीं है । किन्तु पूर्वावस्थासे उत्नन्नावस्थामें 
अर्थात्‌ अनभिव्यक्त्यवस्थासे अभितर्यकस्यवस्थामें अन्तर केवल इतना ही है कि 
पूर्वीवस्थामें कार्य सत्‌ कारणसे आवृत था अतएव नाम, रूप और तत्‌-तत्‌ कार्यका 
स्फुरण नहीं था अथीत्‌ इदं नाम इदं रूपम्‌? यह नाम है और यह रूप दै, यद 
व्यवहार जैसे उतत्तिके बाद होता है, पेसा पहले नहीं हो सकता था, 
यही दोनों अवस्थाओंमें विशेष है, अतः नरश्रझ्ञादिकी तरह उत्पपिसे 
पूर्व कार्य अत्यन्त असत्‌ नहीं है, यह निष्कर्प निकला ॥११४॥ 

'ग्रागवस्था०' इत्यादि । जगतकी प्रागवस्थासे लेकर अस््युसत्तिपयन्त 
अन्धसन्दधसे अनिकी स्तुतिके लिए जो सृष्टि कदी गई दै, उस सृष्टिका यहाँ 
वर्णन किया जाता है। सश्कि प्रतिपादनमें तापपर्य नहीं है, केवर अग्निकी स्तुतिमें 
ताप्य है । इससे जो यह कहते हैं कि सृष्टि पारमार्थिक ही दै, शुक्तिरूप्यके 
समान आविधिक नहीं है, अन्यथा उनकी प्रक्रियाकी प्रतिपादक श्रुतियां 
अप्रमाण हो जायेगी, विषयके बाध और अग्राधसे ही वाबयमें प्रामाण्य और 
अप्रामाण्य होता है; सो मी ठीक नहीं है, कारण कि इन थरुतियोंका परम ताले 
सृश्प्रिक्रियामें नहीं दै, किन्तु प्रस्तुत अग्निकी स्तुतिमें है । स्तावक वाक्योंका 
परम तात्पर्य स्वार्थमें नहीं रहता, किन्तु स्तुतिम ही माना जाता है, अतएव 
'तात्पैविपये अर्थ शब्दः प्रमाणम्‌? यद्दी शाखकारोंका निर्णय साधु माना जाता 
है । 'तेजो रसो निरवर्ततामि यहाँ तकके ग्रन्थका तात्पर्यं अग्निकी स्तुतिमें हे 
अथीत ऐसे विशिष्ट कारणसे भमिकी उत्पत्ति हुई है, अतः अनि प्रशस्त है॥१ १५॥ 

“यर्सद्रपम्‌? इत्यादि । सत्ये ज्ञानमनन्तं ब्रहम’ इत्यादि भ्रुतिसे मदर्शित सद्रूप 
जो बरक हे, वदी अविज्ञात गासयाथास्य अर्थात्‌ स्वाश्रय और स्वविपयक अविद्यासे 
युक्त दोकर जगतका कारण है । सबिन्मात्र सतस्वक़का तास्थ स्वप्रकाश ज्ञानमात्र 
स्वरूपमें दे । ज्ञानवान आत्मा दै, यह पराभिप्रेत सिद्धान्त श्रुतिसे अनुकूछ नहीं दै 


“>> CNRS MSIF #३, 
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स्वाज्ञानादेव सदू ग्रसिष्णु प्रमविष्णु च । 
विनाऽज्ञानमसङ्गस्य इतः स्यात्‌ सर्वश्चक्तिता ॥ ११७॥ 


तात्य यह दै कि केवळ ब्रह्म जगतका कारण नहीं हो सकता और नित्य तथा 
निरवयव ब्रह्मा परिणाम तो असंभव ही है। अद्वितीय अतिके अनुसार अन्य पदाथ 
तो कोई है नहीं, जिसके द्वारा अक्ष संसारका निमित्त कारण है, यह कह सकें, 
अतः अज्ञान द्वारा ब्रह्म जगत्‌का कारण माना जाता है । 

शक्का--अज्ञान भी तो ज्ञानके समान सविपयक और साश्रय है, अतः 
बतलाइए कि वह किंविपयक और -किनिष्ठ है ? 

समाधान--श्रक्षविपयक और ब्रहनिष्ठ अज्ञान प्रपञ्चका मुरू दै, क्योकि 

“आश्रयत्वविपयत्वभागिनी निर्विभागचितिरेव केवला । 
पूर्वेसिद्धतमसो हि पश्चिमो नाश्रयो भवति नापि गोचरः ॥! 

ऐसा सेक्षेपशारीरकका सिद्धान्त हे । इस विषयमें शक्का समाधान पूर्वमें 
कह चुके दें, इसलिए यहां विशेष कहनेकी आवश्यकता नहीं है । केवळ 
इतना ही कहते हैं कि उक्त अज्ञानसे विशिष्ट ब्रह्म हिरण्यगभीदि संसारका मूळ 
कारण है और कूटस्थ ब्रह्म ही स्यु शब्दका अर्थ यहाँ विवक्षित दै । इन्हींसे 
जगत्‌ आदृत था, कूटस्थ चिन्मात्र ब्रह्म अज्ञान द्वारा जगतका कारण दै, यह 
निष्कृष्ट गर्थे है ॥११६॥ 

“स्वाज्ञानादेव' इत्यादि । 

शक्का--मायासहित ही ब्रह्म जगतका कारण है, केवळ नहीं है, यह 
कहना ठीक नहीं दै, क्योकि ब्रहम सर्वश तथा समी शक्तियोंसे संपन्न है, अतः 
केवळ भी कारण हो सकता दै । 

समाधान--जश्षाभित अज्ञान ही अनेक आकारते परिणत होता रहता है । 
अपर कमी कपारके आकारमें परिणत होता है तब घरकार्यका नाश कहलाता है, 
जब पिण्डाकारमें परिणत होता है तब घरपागभाव कदलाता दै एवं घराकारमे 
उसका परिणाम होनेपर घट कहराता है, इस प्रकार जितने कार्थ देखे जाते 
हैं, चे सब वस्तुतः अविद्याके दी परिणाम हैं एवं संहार करनेवाला भी अज्ञान 
ही दै । उसी अज्ञानके द्वारा अक्ष मी उत्पादक और नाशक कहलाता है, वस्तुतः 


` उदासीन त्रझ न उत्पादक हे और न नाशक हे; वह तो स्वतः असङ्ग 


अकारणं सदज्ञानात्‌ कारणत्वं यथा भजेत्‌ | 
बहाकारत्वमित्येव॑ निराकारमपि स्वतः ॥ ११८ ॥ 
स्वचिदाभासमार्गेण स्वात्माज्ञानजबरष्मसु । 

प्रविष्ट एको बहुधा वियद्‌ यद्वद्भटादिषु ॥ ११९ ॥ 


है, क्योंकि “असञ्ो द्वाय पुरुपः', 'असङ्गो नदि सजते’ इत्यादि श्रुतियोंसे उदासीन, 
अनाघेयातिद्यय तथा अनुभवस्वरूप ही वह निश्चित होता दै, अतः अज्ञानके 
विना सर्वशक्तिमत्त्व ब्रह्ममें वन ही नहीं सकता, इसलिए अज्ञान मानना 
आवश्यक है ॥११७॥ 

'अकारणम्‌' इत्यादि । वस्तुतः अकारण ब्रक्ष जैसे अज्ञानव् कारण 
कहलाता है, वैसे ही यद्यपि वह ब्रह्न स्वयं निराकार है, तथापि अज्ञानके वशसे 
अनेकाकार कहलाता है । तापप्य यह है कि आत्मा असन्न है, यह उक्त श्रुति 
कहती है, पर “सच्च त्यचामवत्‌? इस श्रतिसे ब्रहम ही संसाररूपमें हुआ दै; यह भी 
प्रतीत होता है । इससे तो ब्रह्म परिणामी प्रतीत होता है; इस औत विप्रति- 
पत्तिसे वास्तविक ब्रहमस्वरूपका निर्णय करना कठिन है । ऐसी परिस्थितिमें दोनों 
थ्रुतियोकि प्रामाण्यकी रक्षाके छिए स्वाभाविक और औपाधिक स्वरूपका प्रति- 
पादन करनेके लिए व्यार्यान करना युक्त दी दै । जशषनें असङ्ग स्वाभाविक दै 
और कारणत्व आदि अज्ञानोपाधिक दै, इस प्रकारेकी व्यवस्था करनेसे दोनों श्ुतियां 
सङ्गता हो जाती हैं ॥ ११८॥ 

“त्वचिदाभास्‌०' इत्यादि । 

शद्वा--'चेतनात्मक और अचेतनारमक संपूर्ण जगत्‌ यदि मायिक है, तो बन्ध 
और मोक्षकी व्यवस्था केसे होगी ! बन्धको तो मायिक कद भी सकते हैं, 
पर मोक्ष तो मायिक नहीँ कहा जा सकता; अन्यथा मोक्षके उद्देश्यसे विद्वानोंकी 
प्रवृत्ति ही नहीं होगी । संसारके सुख मायिक हैं, अतः वे सुखाभास हैं. और 
मोक्षसुख स्वाभाविक और परमार्थ सत्‌ है, यद सिद्धान्त मी असम्नत हो जायगा । 
इसलिए जीवॉमें परस्पर भेद तथा जीव त्रहसे भिन्न दै, यह मानना आवश्यक है। 
ऐसी परिस्थितिम जीबॉमे परस्पर भेद और उनमें अक्षमेद जैसे तात्त्विक माना 
जाता है, भरसे ही कारणत्वको भी ब्रह्मं तात्त्विक ढी मानता चाहिए, औपाधिक 
माननेका आग्रह व्यर्थ दी है । 


समाधान-_'स्वचिदा०१ इत्यादिसे । अथ--स्वका याने ब्रह्मक्ा चिदाभास 
चित्मतिबिम्ब है, जिसके द्वारा वह अज्ञान और तजन्य शरीर, इन्द्रिय और अन्तःकरण 
आदियें प्रविष्ट हुआ, एक ब्रह ही अनेक देव, मनुष्य, पशु और पक्षी आदि 
घरीरोंका अभिमानी होकर अनेक कहा जाता है । जैसे एक ही आकाश घट, 
शराव और करक आदि उपाधिसे घटाकाश, शरावाकाश) तथा करकाकाश इत्यादि 
रूपसे मित्त-मिन्त शब्दों द्वारा व्यवहृत होता है, घटाकाशके उपाधि रहित 
होनेपर भी शरावाकाश सोपाधिक ही रहता है, येसे ही तत्‌-तत्‌ शरीराभिमानी 
चिदाभास बद्ध कहलाता है, एक चिदामासके उपाधि रहित द्दोनेपर अर्थात्‌ 
मुक्त होनेपर दूसरे चिदामास जीव मुक्त नहीँ होते, अतएव बद्ध ही कहे 
जाते हैं। इस प्रकारसे बद्ध और मोक्षकी व्यवस्थाकी उपपत्ति होती है, अतएव 
जीवादि मेद भी तात्विक नहीं दै किन्तु औपाधिक ही दै, वेसे ही कारणस्व भी 
तात्विक नही है ॥ ११९ ॥ 

(घटेपु ये'-- इत्यादि । 

शङ्का --जेसे दर्षणमें मुखका प्रतिबिम्त्र अर्थात्‌ मुखाभास कल्पित है, वैसे 
ही अन्तःकरणे चित्मतिबिम्ब यदि जीव है, तो वह कल्यित ही है, वास्तविक 
नहीं, अतः उसकी वास्तबिक स्वरूपावस्थानलक्षण मुक्ति तो असंभव ही है । 

समाधान--हां ठीक है, अन्तःकरणे जो चित्मतिबिम्ब है, वह करिपित है, 
किन्तु उसका अधिष्ठानस्वरूप साक्षी तो पारमार्थिक है, अतएव जीव भी वही 
कहा जाता है । ऐसा समझिए--जैसे घटमें आकाश है, उसमें जळ है, जरमें 
आकाशका प्रतिबिम्ब है, जरस्थ आकाशका प्रतिमिम्त्र कल्पित है, यह टीक दै, 
किन्तु घटस्थ जो आकाश है, वह तो वास्तविक ही है, वैसे अन्तःकरण जिस 
तन्यंमें अध्यस्त हे, वह चेतन्य उसका अधिष्ठान चैतन्य कहा जाता है और 
वह साक्षी भी है। चेतन्याधिछित अन्तःकरणे जो नेतन्यका प्रतिबिम्म है, 
बह चिदाभास दोनेसे कल्पित हे । उसीमें आभास द्वारा कर्तृत्व, भोक्तत्त, सुख, 


, दुःख आदि सांसारिक धर्म आरोपित होते हैं। अज्ञानवश साक्षी उन आरोपित 


भाको अपनेमें वास्तविक मानकर स्र सुख, दुःख आदिसे युक्त होता है और उन 


दिवीय ब्रामण ] भापानुवादसहित ६९३ 
तथैव बुद्धिद्रष्टरो जीवा ब्रह्मेव वास्तवम्‌ ie माल 
जजोप्ण्यवचचिदाभासा; प्राप्ता तुद्विस्वरूपताम्‌ ॥ १२१ ॥ 
अङ्गारतापसाम्रिध्याद्यथा ङुम्भजलादिपु । 
तापाभासा उदेत्येवं चिदाभासोऽपि बुद्धिपु ॥ १२२ ॥ 


दुःखोसे छुटकारा पानेकी चेष्टा करता है और उसीके लिए उसका असली स्वरूप 
“तत्वमसि” आदि वाबय निरूपण करते हैं, यह इस प्रकरणका निचोड 
अथ है ॥ १२०॥ 

“तयैव चुद्धि०' इत्यादि । बुद्धिम चितके प्रतिबिखका दृष्टान्त द्वारा समर्थन 
करते हैं। अभिप्राय यह है--जलमे वस्तुतः शेत्य गुण दै, औष्ण्य गुण नहीं है; पर 
अझ्निसंयोगसे जलमें आरोपित औण्ण्यकी प्रतीति होती है एवं सुख और दुःख 
आदिसे युक्त बुद्धिम प्रतिविम्बित चिदाभास, बुद्विके साथ तादा'म्यापन्न दोनेके 
कारण, सुख आदिसे युक्त हुआ, ऐसा लक्षित होता है । उसी प्रकार बुद्धिका साक्षी 
अधिष्ठान चैतन्य भी अपने स्वरूपके अज्ञानवश उसका आश्रय-सा होता है । 
बुद्धिका अधिष्ठान चेतन्य ब्रह्म दी है और वढी जीव मी है, उससे अतिरिक्त नहीं 
है, इसीसे यह कहा जाता है कि वास्तविक दुःख आदि जीवमें नहीं दै, किन्तु 
अपने स्वरूपके अज्ञानसे ही जीव दुःख आदिका आश्रय होता दे । आमासकी 
अनेकतासे जीवमें औपाधिक अनेकताकी प्रतीति होती है । वास्तविक 
साक्षिस्वरूप ही जीव दै, इस तासर्यसे अद्वेत-वेदान्ती जीवभेदको वास्तविक नहीं 
मानते एवं जीव और त्रक्षके श्रुतिबोधित अभेदमें दृढ़ विश्वास रखते 
हैं ॥ १२१॥ 

उक्तार्थेको विशद करते हें---“अङ्गार०' इत्यादिसे । 

अङ्गारमें रहनेवाली अभिके तापसे उसके समीप रहनेवाले घटमें विद्यमान 
जल आदिगें जेसे तापके आभासकी याने आरोपित उप्णताकी प्रतीति होती दै, 
रसे ही सुख, दुःख आदिसे विशिष्ट वुद्धिके सम्बन्धसे उसमें स्थित चिदाभास मी 
मुखादिसे विशिष्ट-सा प्रतीत होता दै, इसलिए जब चिदाभासमें वास्तबिक सुख 
आदि हैं ही नहीं, तब साक्षीमें उनकी वास्तबिक सचाकी सम्भावना ही. 
केसे हो सकती है! ॥ १२२ ॥ 


६९४ बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 
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चिदामासेपु नानात्वं दुःखित्वाधव मासनात्‌ । 
घुद्धिदरष्टूणु दःखादेरारोपो ुह्तां नणाम्‌ ॥ १२९ ॥ 
अज्ञानानुपमर्देन यत्सृशे देतभासनम्‌। 
स्वप्नविज्ञानवननेदं वस्तुतस्वावमासकम्‌॥ १२४॥। _ 
¬ -लिदाभासेपु' इत्यादि । एकजीववादर्गे जो यह आक्षेप किया जाता है कि 
मुख, दुःख आदिकी तथा बन्ध और मोक्ष आदिकी व्यवस्था नहीं बन सकती | तास्थ 
यह है कि अनेकजीवबादमें तो संसारमै एक समय जीवमेदसे कोई सुखी दै, कोई 
दुःखी है, कोई ज्ञानी है, कोई मूढ है, कोई बद्ध है और कोई मुक्त दै, 
इत्यादि व्यवस्था शाख और लोकमें ठीक-ठीकरूपसे वन सकती है, पर एक- 
जीववादमें उक्त व्यवस्था सुसङ्गत नहीं हो सकती, कारण कि एक कारमें एक ही 
जीव परस्पर विरुद्ध धमाका अनुभव केसे कर सकता है ? सो भी अविचार- 
मूलक है, क्योंकि चिदामासोमें नानात्व तो एकजीववादी मी मानते ही हैं । 
अन्तःकरणके मेदसे तदुपाधिक चैतन्य भी भिन्न ही है और उक्त सुख, 
दुःख आदि भाव चिदाभासमें मानते दी हें, किन्तु साक्षीमँ किसी धर्मको 
वास्तविक नहीं मानते । आरोपित धमाका निषेध भी उसमें नहीं है, अतः 
चिदाभासमें रहनेवाले दुःखादिके अवभाससे उसमें नानात्व इष्ट है ही नहीं, ऐसा 
कौन कहता है ? तथा मूढ़ पुरुष बुद्धिके साक्षी जीवमें मोहसे ( अविवेकसे ) 
बुद्धिगत धर्माका- सुख, दुःख आदि घर्माक्रा--भारोप कर दुःख आदिसे 
युक्त होते है, जसे मलिन दर्पणमें मुख देखकर दर्पणगत मालिन्य प्रतिबिम्बमें 
प्रतीत होता है, और प्रतिब्रिम्यको ही वस्तुतः मुख समझ कर दुःखी होता 
है और कहता है कि मेरा मुख न जाने क्‍यों मलिन हो गया ! वैसे ही प्रकृत्मे 
मी समझना चाहिए ॥ १२३ ॥ 
'अज्ञानानुपमर्देन! इत्यादि । 
इाडा--'अह सुखी, दुःखी! इत्यादि प्रतीति सबके अनुभवसे सिद्ध दै, 
पर केवळ विवाद इस अंशमें है कि यह प्रतीति आत्मामें वस्तुतः सुख 
आदिकी बोधक हे धवा आरोपित मुख आदिकी ? नैयायिक आदि 
कहते हैं कि 'ना5ई सुखी! इत्यादि बाधक ज्ञान है नहीं, इसलिए उक्त प्रतीति 


' वस्तुतः आत्मसमवेत सुख आदिकी ही बोधक है, अगर ऐसा दी माना 
जाग, तो प्रकृतमें क्या क्षति है ! 


दिर्वांय ब्राह्मण ] भापानुवादसहित ६९५ 


न्याय्य प्न्फ्प्न्स्न्स्न्च्न्स्स्प्प्ताउर- 


अथाऽपि तस्व विज्ञानहेतुत्वं देतमृच्छति । 
निद्रां हित्वा यथा स्त्ापान्निमित्तादपि घुद्भयते ॥ १२५ ॥ 


समाघान--आसतखकी अज्ञानदशार्में जो जो प्रतीतियाँ होतीं हे, 
वे वस्तुतस्वकी भासक नहीं होती, जैसे निद्राकारमें जो स्व देखा जाता है, 
वह यथार्थेवस्तुविपयक नहीं होता, किन्तु कल्पितवस्तुविषयक ही 
हाता है, वैसे ही जाम्रतकारमें जो घट, पट आदि विपयोंका अवगाहन 
करनेवाले प्रत्यय होते हैं, वे भी स्वमप्रत्ययके समान परमार्थविपयक नहीं हैं । 

शक्का--स्वम-प्रत्ययोंका तो प्रयोधदशामें स्पष्ट बाघ होता दै, इसलिए 
चे कहिपतविपयक माने जाते हें। प्रबोधदशाके प्रत्यय तो वैसे हें नहीं, 
फिर वे करितविपयक केसे हे सकते हैं ! 

समाघान --तात्कालिक वाधामाव तो स्वाभिक प्रत्ययाॉमें मी समान दी 
है, अतः उस विपयमें तो कुछ कहना ही नहीं दै, हाँ प्रवोध-प्रत्ययका 
काछान्तरमें वाघ नहीं दोता है, यह तो नहीं कह सकते, क्योंकि 'यत्र हि द्वेतमिव 
भत्ति’ इत्यादि श्रुतियाँ आत्मतस्व-ज्ञानदशारमे निखिल प्रपञ्चा वाघ स्पष्ट 
कहती हें । असलमें आत्मतसवके अज्ञानरूप उपादानसे होनेवाला जगत्‌ , जब्र 
आसमतच्वके ज्ञानसे जगत्के उपादान अज्ञानके उच्छेदसे उच्छिन्न होता है, 
तब उन बिपर्योका भान नहीं होता, क्योंकि “यत्र स्वस्य सर्वमात्मेवाभूत्‌ तस्केन 
कं पश्येत्‌? इत्यादि श्रुति दी इस अर्थमे प्रमाण हे, इससे अज्ञानकारमे प्र्यक्ष 
आदिसे अब्राधित द्दोनेपर भी “दवेत परमाथ सत्‌ नहीं दे” यद्द सिद्धान्त अकाव्य 
सिद्ध हुआ॥ ३२४ ॥ 

'अथाऽपि तत्व०! इत्यादि । 

शक्षा--स्वामिक ज्ञानके समान प्रबोधकालके प्रत्ययो मी यदि मिथ्या 
मानते दो, तो श्रुत्यादिविपयक प्रत्यक्ष मी मिथ्या दी दोगा, मिथ्या प्रत्ययके 
बिषय श्रुत्यादि भी मिथ्या ही मानने पड़ेंगे, ऐसी अवस्थामें मिथ्याभूत अति द्वारा 
अज्ञान ही कैसे दोगा ? 

समाधान--मिय्यामूत द्वेत भी वेदान्त-तत्तवज्ञानका कारण होता है, जसे 


स्वापकाले स्तराप्तिक व्याध्रको देखकर भी भय दोता है, उस भयसे मनुष्य 


जञाग उठता दै । 
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साघ्यसाघनतां तस्मादज्ञानेकव्यपाश्रयाम्‌ । 
उच्चैरनूद्य तचत्तं वेदान्ताः प्रत्यपादयन्‌ १२६ ॥ 


शङ्खा--आगनेका कारण जो स्वामिक व्याप्रदर्शन-जन्य भय हे, वह तो 
वास्तविक ही है, मिथ्या नहीं है । 

समाधान--तो भयका कारण क्या है ! यदि स्वामिक व्याघ्रका दर्शन है ! 
तो बह मिथ्या ही है । 

दाझ्रा--स्वम-ज्ञानका विषय व्याम्र मिथ्या दै, परन्तु रज्जुशान तो 
स्वरूपसे सत्‌ ही है; और भयका कारण ज्ञान ही है । 

समाधान--नहीं, केवळ ज्ञान भयका कारण नहीं दै, किन्तु व्याप्रविषया- 
मुरज्ञित ज्ञान भयका कारण है, अतः असत्‌ भी सत्के समान ही कारण 
होता है, एवं नाग और नग इत्यादि छिपिमें वणेप्रत्यय तथा हुस्वस्व, 
दीषेत्व आदि प्रत्यय मले ही मिथ्या हों, किन्तु उससे अर्थका बोध समीचीन 
ही होता है, इत्यादि अनेक असत्‌-कारणत्वके उदाहरण हैं, अतः यहां दिइ्‌- 
मात्रका प्रदशन किया गया दै ॥ १२५॥ 

साध्यसाधनताम्‌' इत्यादि । 

शद्का--'एतस्मादामन आकाशः संभूतः! इत्यादि श्रतियोंसे सृष्टिका 
प्रतिपादन किया गया है, इसलिए कार्य-कारणमाव अवास्तविक कैसे दो 
सकता है ? 

समाधान--मतिपादन तो अवश्य किया गया है, किन्तु उसमें उक शरुतियोंका 
मुख्य तार नहीं है । 

शङ्ा- क्यों ! 

समाधान--उस अथमें शाका मुख्य ताते माना जाता है, जो अप्रा 
और फर्वान, होता है, प्रकृतमें अज्ञानप्रयुक्त कार्थकारणभावका श्रतियोसे 
अनुवाद करके 'कार्यमात्र कारणमूत ब्रक्षस्वरूप है, अतिरिक्त नहीं है', 
इस अर्मे युप्खादिकी बोधक श्ुतियोंका तात्पर्य है । यह भ्रमाणान्तरसे प्राप्त नहीं 
है तथा इसका फर भी आरोपित द्वैतकी निवृत्ति करनेमें समभ अद्वैत आसञ्ञानके 
उतादन द्वारा भारमेक उक्षण परम पुरुपार्यकी प्रापि है। प्रेत ज्ञानका 
कुछ भी फर थुतियोमे नहीं है, प्रत्युत 'द्वितीयादू वे भयं भबति? इत्यादि 
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अकारणमकाये सत्‌ कार्यकारणतामगात्‌ । 

मोहादेव, ततः शास्त्र मोहोच्छित्त्ये प्रवर्वते ॥ १२७ ॥ 
नामरूपादिना येयमसत्येवाऽयभासते । 

माया तस्याः परं सौह्ष्म्य मोहशब्देन भण्यते ॥ १२८ ॥ 


तसे द्वैतकी निन्दा ही उपलब्ध होती है, किसीकी निन्दा व्यथ नहीं की 
जाती, किन्तु निन्दा करनेका तातथ त्यागमें रहता हे; इस तासर्यसे कहते ईैं-- 
कार्यका तत्त्व ब्रहम ही है, उसका वेदान्तोने प्रतिपादन किया है ॥ १२६ ॥ 

'अकारणमकार्यम्‌' इत्यादि । सत्‌ अक्ष न किसीका वस्तुतः कारण दै और 
न किसीका कार्य ही है, किन्तु उदासीन दोनेसे असंग चिन्मात्र है, अतः मोहसे 
दी कार्यकारणभावापन्न प्रतीत होता है, इसलिए कार्यकारणमावके प्रसंजक मोहके 
उच्छेदके लिए ही वेदान्तशाखन प्रदत्त होता है ॥ १२७॥ 

मोहशददार्थका विवेचन करते दें-'नामरूपा०' इस्यादिसे । 

इडोकमें उक्त नामरूपादिके आदि शब्दसे कर्मका संग्रह होता है । केवल 
कार्थेङिङ्गक अनुमाने ही गम्य माया नहीं दे, किन्तु अनुभवसे मी सिद्ध दै, 
इसे फुट करनेके लिए “इयम्‌! शब्दका ग्रहण है । 

शङ्का- तब तो प्रमाणसिद्ध द्दोनेसे माया वस्खारमक ही सिद्ध होगी ? 

समाधान--इसीलिए तो इछोकमें 'असती' भी कहा गया है, अतः सत्‌ और 
असत्से अनिर्वचनीय माया है, क्योंकि तत्त्वतः मानगम्य नहीं दै, प्रतीति तो 
आमाससाषारण है, इसलिए वह यस्तुकी साधक नहीं है । माया और अविद्याका 
कोई होग मेद मी मानते हैं, पर वह प्रामाणिक नहीं है, क्योंकि मेदमें प्रमाण नहीं 
मिलता और ऐसा माननेमें प्रयोजन मी नहीं है, इसलिए माया और अविद्या 
दो पदाथ नहीं है, प्रत्युत उन दो शब्दोंसे एक ही अका अभिधान किया 
जाता है । इसलिए केवळ “माया” शब्दका उपादान किया गया है । अब्यक्तनाम- 
रूप अतएव प्रत्यक्षके अयोग्य पश्चीकृत पञ्च-मद्दामूतावस्थासे अतिरिक्त 
मायाका स्वरूप दै, इसी सुसूईम अंशको मोह कहते हैं। भावाथ यह 
हुआ कि असती याने अनिर्यचनीय माया नाम, रूप .और कर्म रूपसे 
प्रसिद्ध दोनेसे अनुभवकी विषय हे, इसीके सुसूक्ष्म अंशको मोहद कहते 
हैं॥ १२८॥ > 
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निगीणशिपसंसारं शुद्ध संस्कारसंश्रयम्‌ । 
अब्याकृतमिति ब्रह्म मोहयोगेन भण्यते ॥ १२९ ॥ 
एतसमाञ्जायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि च । 
ख वायुज्योतिरापश्न भूमििश्वस्य घारिणी ॥ १३० ॥ 
श्रुति; । नेवेह किंचनाग्र आसीम्मृत्युनेवेदमाब्वतमासीत्‌ अशनायया 
अशनाया हि सृत्युस्तन्मनोऽङुरुताऽऽत्मन्वी स्यामिति सोऽचन्नचरत्तस्याचत 
आपोऽजायन्त । 


“निगीर्णा०' इत्यादि । 

शह्वा--तद्वेद तथे्या्ृतमासीत्‌? इत्यादि श्रुतिसे सिद्ध होता है कि अब्या- 
कृत दी जगतूका कारण दै, फिर आप अक्षकों कारण कैसे कहते हैं ? 

समाधान- निगीर्णाशेपसंसार--अपनेमें उपसंहृत अशेष प्रपरच---अर्थात्‌ 
पृक्षरूपसे समस्त संसार जिसमें विद्यमान है, ऐसा शुद्ध तथा संस्कारोंका आश्रय 
रह ही अन्याक्ृतशब्दसे कहलाता है, वही जगत्‌का कारण माना जाता दै । शुद्ध 
मुक्तिका आढम्बन जो ब्रहम है, उसकी व्याइत्तिके लिए 'सक्ताराश्रय' विशेषण है 
और संसारी त्रक्षक्री व्यावत्तिके लिए शुद्ध! विरोपण दिया गया है । यहांपर यहद 
बात भी ध्यान देने योग्य है कि अन्तर्यामी भी यदी कहलाता दै । अव्याकृत और 
अन्तर्यामीमै केवळ मेद इतना ही हे कि उपाधिप्रधान अव्याकृत है अर्थात्‌ 
अव्याझतमें दोनों विरोपण प्रधान होते दे और अन्तयीमी उपहितप्रधान दै । पूर्वोक्त 
विशेषणसे विशिष्ट ब्रह्म अव्याइत है और उक्त दो बिरोपणोंसे उपलक्षित ब्रह्म 
अनार्यामी है, यह फल्ता् है ॥ १२९ ॥ 

मूळ कारणसे दी संपूण सुटि होती है, इसमें अथर्बणश्चुतिको प्रमाण देते 
हें-'एतस्मात्‌? इत्यादि । 

शट्ठा-यदि इसी मूळ कारणसे सृष्टि मानते हे, तो प्रथम आकाशकी 
दिका निर्देश करना चाहिए, माणकी सृष्टिका निर्देश नहीं करना चाहिए । 

समाधान दो प्रकारका सष्टिनिदेश श्रृतियोंमें पाया आता है---एक 
करमविशिष्ट सृष्टिका और दुसरा अमशुन्य केवळ सृष्टिका | द्वितीथके 
अनुसार अथत्रेणश्रुतिका अन्थमें उदाहरण दिया गया है। 'पतस्मात्‌? अर्थात्‌ 
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तत्राऽऽदौ सृज्यवस्तूनां प्राणादीनां विचारणे | 
दक्ष मनोऽसुजत्तन पेदे सृज्यं व्यचारयत्‌ ॥ १३१॥ 

सर्वज्ञ तथा सर्वशक्तिबिशिष्ट बक्से प्राण, मन, सत्र इन्द्रिया, आकाश, 
वायु, अग्नि, जल और प्रथिवी आदि उत्पन्न हुए। भाव यह है कि सृष्टि 
मसे ही मानी जाती है, युगपत्‌ नहीं, परन्तु सष्टिप्रकियाके निर्देशका 
और कोई प्रयोजन नहीं दै, किन्तु मूल कारणका ज्ञान दी दै जिसका कि 
फल परम पुरुपार्थकी प्राप्ति है। इसलिए मूल कारणके बोधनके लिए किया 
गया स्टिमात्रका निर्देश अनुपयोगी नहीं है । 

हाक्का--ठीक है, पर प्रकृत अन्थमें तो सर्वप्रथम मनकी उत्पत्ति बतलांई 
गई है, इसका क्या अभिप्राय है ! 

समाधान- -सृष्टि संकल्पपूर्वक होती दै, संकल्पका असाधारण कारण मन 
है, इसलिए प्रथम मनकी सृष्टिका ही निर्देश युक्तियुक्त दै । 

शक्का- मनसे पहले तो कोई विषय है ही नहीं, तो मन किस विषयका 
संकर्प करेगा । 

समाघान--माखम होता दै, आप नेयायिकोंके कुचक्र में पड़ गये हैं, यहां 
सस्कार्यवाद हे, असत्कार्यवाद नहीं है । अन्य श्रतियोंसे सिद्ध आकाशादि क्रमसे युक्त 
सृष्टि अञ्याहुतनामरूप होकर संस्काररूपसे मूळ कारणगें वर्तमान दै, इसीका 
अभिव्यक्त नामख्पावस्थाके लिए मनको पर्यालोचन करना हे, इसलिए वही 
मन संकल्पका विषय है, अतएव “तन्मनोऽकुरुत! इससे प्रथम मनका निर्देश 
किया है । 

शङ्का--मन भी तो इन्द्रियोमें आ जाता है, फिर उसका पथक्‌ उपादान क्यों है! 

समाधान --वेदान्ती लोग मनको इन्द्रियोसे अतिरिक्त मानते हें, इसमें 

हृ श्रति ही प्रमाण है, मनको इन्द्रिय मानना श्रुतिविरुद्ध है ॥ १३० ॥ 

मनक्गी सृष्टि ओर उसका फळ कहते हें--'तत्रादौ' इस्यादिसे । 

श्रतिगें 'तन्मनोऽकुरुत' यहांपर “तत्‌? शब्दसे कारणका परामश नहीं दो 
सकता, कारण कि मृत्युरूप कारण पुलिङ्ग शब्दसे कहा गया है, अतः उसके 
परामर्शके तासर्यसे 'स' यह निर्देश होना चाहिये, इसलिए “तत्‌? शब्द मनका | 
परामर्श करता है । 'ततको! अर्थात्‌ सज्यमान वस्तुफे विचारमे दक्ष मनको उत्पन्न 
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नहीदमतिगम्मीरं शक्यं तरकेयितुं नमिः ॥ १३२ ॥ 
स॒ तेन मनसा स्वस्मिन्‌ लीनान्‌ वेदानचुस्मरन्‌ । 
समन्बालोचयेद्देयो वेदोक्तां सृश्टिपद्धतिमू॥ १२३ ॥ 


किया । मनसे यथाक्रम स्थित सुज्यमान आकाशादि पदार्थोंका स्मरण किया अर्थात्‌ 
इस क्रमसे इन पदार्थोकी सृष्टि की जाय, यह सङ्करप किया | 

शड़ा--किसने ! : 

समाधान--मूढ कारण आत्माने । अथवा मन शब्दका अर्थे दै--सङ्कस्प, 
सत्नात्माने विराडूख्पसे आत्मसृष्टिके उद्देशयसे हम विराडात्मा हों, इस तासर्यसे 
सक्कल्प किया। सङ्करपस्वरूप मनकी सृष्टि होनेपर स्रष्टा हिरण्यगभ इस मनसे 
हम मनस्वी दों इस अभिप्रायसे विशिष्ट हुए । ब्रन सृष्टिका कारण है तत्कारणका 
हिरण्यगभे हुए, अतएव "हिरण्यगर्भः समवर्तताभ्रे भूतस्य जातः पतिः? इत्यादि 
श्रुतिका निर्देश भी है ॥१३१॥ 

“न चाऽस्य मनसः’ इत्यादिसे । 

शङ्ा--यदि संकरुपामक मनके बिना सृष्टि नही बन सकती है, इसलिए 
मृष्टिसे पूरे मनकी सृष्टि की, यह आप कहते हैं, तो मनकी सृष्टि केसे हुई ! 
क्योंकि इसकी सृके लिए भी मनकी अपेक्षा होगी) इस प्रकार मनकी सृष्टि गें 
अन्य गनकी अपेक्षा बनी रदनेसे अनवस्था होगी ! 

समाधान- श्रुतितासयंगोचर अर्थमें तर्क नहीं करना चाहिए, यह 
विपय अतिगहन है अर्थात्‌ केवल श्रुतिसे दी गम्य हे, तर्कगम्य नहीं है, 
तके अंविषयमें तर्कके प्रयुक्त दोनेपर कुतर्क कहा जाता है; अतएव मनु आदि 
ऋषियेनि कहा दे कि 'तबयेतां मा कुतवयताम्‌? । अतः सद्ठल्पसे अतिरिक्त कार्यों 
सर्प पूर्वकत्वका नियम मानना चाहिये । सङ्कस्पके बिना मी सङ्कर होता है, 

j अन्य सैहीं यह भ्रुति-सम्मत अर्थ है ॥१३२॥ 

“स तेन मनसा' इत्यादिसे .। मनकी सुष्टिका प्रयोजन कहते हैं--सउयमान 

पदार्थके पर्य्याछोचनमें समर्थ गनसे आत्मामं लीन वेदोंका उसने स्मरण 
, किया, स्मरणके बाद उसमें क्रमशः स्थित सृज्यमान पदार्थाका सक्रम 

स्मरण हुआ, अनन्तर तत्‌-तत्‌ क्रमसे वतमान समं भी तत-तत्‌ पदार्थाकी सष्टिकी 
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सृष्टि; सर्वा मनस्यस्य ग्रादुरासी्यथायथम्‌ । 
हिरण्यगर्भ एपोऽभूदीशो मानससृष्टितः १३४ ॥ 


पद्धति याने मार्ग अर्थात्‌ समी तरहके प्रकारों का उसने स्मरण किया ॥ १३३ ॥ 

सृष्टि; सर्वा’ इत्यादि । आत्माके समान मनस्वी द्ोनेके कारण वेद- 
प्रतिपादित क्रमविशिष्ट सम्पूर्ण सृष्टि इसकी स्पृतिविपय हुईं अर्थात्‌ यथास्थित 
अखिल सृज्यमान पदाथाँका सारण हुआ और मानस सृष्टिसे सज्यमान 
पदार्थविषयक स्मरणञझाली होनेसे यही हिरण्यगम ईश हुए ॥ १३४ ॥ 

अति--'नेवेद्द किश्वनाग्र आसीत्‌? इत्यादिसे लेकर 'अजायन्त' यहांतक । 
मनकी उत्पत्तिसे पूर्य इस संसारमण्डलगें कोई मी विभक्तनामरूपबाठा 
नहीं था। 

शङ्का--तो क्या शुन्य था ! अर्थात्‌ कार्य या कारण कुछ नहीं था! 

समाधान--अविभक्त-नामरूपात्मक था, किन्छु मृत्युरूपसे आवृत था। 
यदि कुछ न दोता तो, किससे कौन आवरत कदा जाता ! पन्ध्यापुत्र आकाशके 
पुष्पसे छिपा दै, ऐसा तो 'छोकगें नहीं कदा जाता, पर यहां श्रुति 
स्पष्ट कहती है कि यह सब कार्य मूलकारणभूत मुखुसे आवृत था, इसलिए यह 
मानना आवश्यक है कि सृष्टिके पूर्व आवृत और आवरक--ये दोनों पदार्थ थे 
अर्थीत्‌ कारणके समान कार्य मी था, इससे स्पष्टतया सत्कार्यवाद सिद्ध देता है । 
अतएव भसत्‌ कार्य उत्पन्न होता दै, यह नेयायिक गत, भुतिविरुद्ध दोनेसे, 
चेदके अनुयायियोको मान्य नहीं है । केवल श्रुतिसे ही नहीं पूर्वोक्त 
अनुमानसे भी उप्पतिसे पूर्व कार्यकी सत्ता सिद्ध कर चुके दें। मृत्युका कया 
स्वरूप हे? इस जिज्ञासासे श्रुति मृत्युका लक्षण कहती दै, अशनाया-- 
बुभुक्षा--अर्थात्‌ खानेकी इच्छा--दी गरस दै । 

शड़ा--केसे ! 

समाधान--जो पुरुप खानेकी इच्छा करता है, वह दसा करता दै । 

शङ्का--साना तो प्राणका धर्म है और प्राण उस समगें था दी नहीं, 
अतएव श्रुति कदती दै--'एतस्माजायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि च' । 

समाधान--ठीक दै, यहां प्राणशब्दसे लक्षणा द्वारा पाणका कारण ब्रह्म 
विवक्षित है । अशनायावान प्राणका हेतु त्रबा है;। कार्ये और कारणका अभेद 
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अतिः ॥ अचते वे मे कमभूदिति तदेवार्कस्याकंत्व कऽह या अस्मे 
भवति य एवमेतदकस्या्कत्वं वेद ॥ १ ॥ 
माना जाता दै, अतः उसका कारण ब्रक्ष मी अशनायावान्‌ है। वस्तुतः याग्‌ आदि 
इन्द्रियां प्राणमें छीन होती हैं, इसलिए प्राणमें मृत्युशब्द प्रसिद्ध है, 
अतएव प्राणके कारण ब्रह्मन भी मृत्युशब्दका औपचारिक प्रयोग होता 
है। तात्पय यह दै कि सृत्युशव्दसे लक्षित जगत्‌-क्रारणमें सम्पूर्ण जगत्‌ 
सूक्ष्मरूपसे स्थित था, उस मूळ कारणने सङ्करप किया कि हम मनस्वी दों, 
तदूनन्तर वह मनस्वी हुआ । मनस्वी होनेपर अचन्‌--अचयन्‌- आत्मानम्‌ 
अर्थात्‌ अपनेको उसने कृतकृत्य ( पूजितः) माना । सृष्टिके विपयमें हम समर्थ 
हें, इस प्रकार अपनी सामर्थ्यका आलोचन ही प्रकृतमें पूजा है । अर्वायुक्त 
स्वसे पूजाका साधन जळ उत्पन्न हुआ। 

शट्टा--अन्य श्रुतिमें तो प्रथम आकाशकी उत्पत्ति कही गई है और 
यहदपर प्रथम जळकी उत्पत्ति बतडाई जाती है, इससे सन्दे. होता है कि 
किसकी पहले उत्पत्ति ठीक मानी जाय ! 

समाधान- अन्य श्रुतिके उक्त विरोधके परिद्दारके लिए यहाँकी श्रुतिका 
आकाश, वायु, अभि- इन तीनोंकी सृष्टिके वाद जल उत्पन्न हुआ, यह अर्थ 
करना ठीक है, क्योकि बस्तुमें विकल्प नहीं होता और दोषरहित होनेसे 
बाध्यव्राधकभाव भी अ्रतियोंमें नहीं हो सकता । 

अश्वमेषाह भौतिक अमिकी अर्कनामसे भी उपासना होती है, यह 
कहनेके लिए अनिस अ्ेशब्दरके प्रयोगका बीज श्रुति कहती है-- 
“अचते' इस्पादिसे । 

यहाँ पष्ट्यर्थमें चतुर्थी हे । परन्तु भाप्यकारने चतुथ्यमै ही में चतुर्थीको 
मानकर व्याख्यान किया है। पूजा करते ही जळ उत्पन्न हुआ, ऐसा उक्त 
मृत्युने माना; इस कारण अश्वमेधके साधन अनिमे अतव प्राप्त हुआ, अतः 
यही उक्त अगेमे उक्त शब्दकी प्रवृत्तिका बीज है। 'अर' (अच) और 'क' के 
संयुक्त होनेपर 'अर्के' शब्द बनता है, अर्थका मी--पूजा और जढका मी-सम्बन्ध 
अतिने स्पष्ट ही कद्दा है--'कं सिरो जर्मार्पातम्‌' इस कोशसे और “कं ब्रम! 
इत्यादि अतिसे 'क! शब्द सुख और जळ दोनोंका वाचक हे । अपनी प्रझसाके 
` समय सुख और जरु दोनों हुए, इसलिए अर्थ और शब्द दोनोंका सम्बन्ध 
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आपो वा अर्कस्तद्यदपा<शर आसीत्तत्समहन्यत सा पृथिव्यभवत्तस्या- 
मश्राम्यत्तस्य तप्तस्य तेजोरसो निरवत्तताग्रिः ॥ २॥ 


स्पष्ट है । पूजनसे तथा सुखहेतु जढके सम्मन्थसे भी अनिका अर्क! 
यह नाम गौण है । अर्केशब्द्रके निर्वेचनका प्रयोजन क्या है ! अपूर्व नाम- 
करणका प्रकृतमें अन्य प्रयोजन न होनेसे उपासना दी उसका प्रयोजन है । श्रतिमें 
उक्त ह और वा'- ये दोनों शब्द निश्चयाथफ हें । उपासनाका फल यह है--जो 
इस प्रकार अग्निमें अर्क्य जानता है अर्थात्‌ इस नामसे उक्त अस्निकी उपासना 
करता है, उसको अवश्य ही सुख द्वोता हे ॥ १ ॥ 

अब अन्य अुतिसे सिद्ध पश्चीकृत भूतोंसे सुत्रकतृक विराइकी उत्तत्तिको 
कहनेके लिए उक्त सूत्रका अनुवाद करते हैं--'आपो वा! इत्यादिसे । 

आकाश, वायु और अमिके सहित जल--प्रूत्र दै, इसी सूत्रको 
अर्क कद्दाहै। उन पत्चीक्रत भृतान्तरोंसे ( आकाशादिसे ) युक्त जलका जो 
(शर इव शारः? अर्थात्‌ लोकप्रसिद्ध मांड था, वह सहत हुआ याने अभिसंयोगसे 
चाहर-भीतर पक्रकर घनीभूत 'गाहाः हुआ। शरश्द पुलिंग दै, अतः 
नपुंसक 'तत्‌!शब्दसे उसका परामश कैसे होगा! वेदमें ऐसी शंका व्यर्थ दै, 
क्योंकि 'बहुळं छन्दसि’ यह परिद्दार प्रसिद्ध है । बढ संघात प्रथिवी हुआ । यहां 
प्रथिवीशव्दका अण्डेमें तालये है । पांच भूतोंसे अण्डा हुआ, यह निष्कर्ष 
है । प्रथिवीकी सश्कि अनन्तर प्रजापति श्रान्त हुए याने थक गये। अब्र मी तो 
लोग कार्य कर थक जाते हैं, अतः प्रजापतिका मी थक जाना कोई नई बात नहीं 
थी। एथिवी-सृष्टिरूष कार्य महान है, इसलिए उनका आन्त होना ठीक 
ही है। उसके बाद क्या हुआ ? सो कहते दें-- भ्रान्त--अत्यन्त संतप्त--म्रजा- 
पतिका 'तेजोरस' 'तेज एव रसः? अर्थात्‌ तेजःस्वरूप रस हुआ । रसका अर्थ 
प्रकृतमें सार है । प्रजापतिमें सार दै--ज्ञानकिया । इसलिए यद्दां तेजोरसका अर्थ 
हुआ--ज्ञानक्रिया । वही रस--अमि-तीनों छोकोंके शरीरोंका आत्मा 
हुआ। सूद्ष्म-प्रपश्चात्मक स्‌त्रसे स्थूळ प्रपञ्चामक विराइू उत्पन्न हुआ। 
व्याकृतनामरूप आफाज्वादि पश्चभूत विराइका शरीर दै। यदी विराडू सोनेके 
अण्डेते अनि््रूप दोकर आविभूत हुआ है। यही प्रथम शरीरी हे, क्योंकि 'स, 
परे शरीरी प्रथमः? इत्यादिसे प्रसिद्ध है । 
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विहितः तस्य प्राची दिक शिरोऽसौ चासौ चेमां अथास्य प्रतीची दिक, 

पुच्छमसौ चासौ च सकूथ्यौ दक्षिणा चोदीची च पार्थे यौः पृष्ठमन्तरिक्षमु- 

हन स एपोऽप्सु अतिष्ठितो यत्र क़ चेति तदेव प्रतितिष्ठत्येवं 
द्वान्‌ ॥ ३॥ 


प्रथम मन्त्रका तातपर्य-इस प्रक्रियामै दै--अब्याकृत-प्रपञ्चनिशिष् मूळ 
कारण त्रहके संकर्पके अनन्तर अपश्वीकृत आकाश आदि पाँच भूत हुए। वे 
ही सूत्र मी कहे जाते हें । उसके बाद अपश्चीकृत-पञ्चमूतोपाधिक हिरण्यगर्भ 
हुए, उनसे पन्चीकृत पश्चभूतोपाधिक समस्त प्रपंचशरीरामिमानी विराट्‌ हुए, उनसे 
अण्डा, अप्डेसे विराट्‌ और बिराट्से समस्त सृष्टि हुई । हिरणगर्भसे विराडूरूप 


अनि हुई । असिस्वरूप विराड्‌ ही अइवमेधाङ्ग संस्कृत आग्नि है, इस बुद्धिसे 
उपासना प्रक्ृतमें विवक्षित है ॥२॥ 


“स त्रेघा? इत्यादि । 

शक्का-यहां 'स' शब्दसे विराडास्मा प्रजापति अथवा सूत्रात्मा हिरण्यगभ 
इन दोनोंमें से किसका परामश है ! 

समाधान--सूत्रात्मा हिरण्यगमका परामश है, क्योंकि उनका शरीर अप- 
घीशतसूतास्मक होनेसे व्यवहारके योग्य नहीं है और 'स एप? ऐसी भाप्य- 
कारकी व्याख्या दै । 'स' से उक्त पूर्वकालस्थ और 'एप से उक्त वर्मानकाउस्थ- 
इन दोनोंका अभेद प्रतीत होता है। इसलिए “एप! इस वाक्यशेपके अनुरोषसे 'स' 
शब्दसे हिरिण्यगमेका ही परामश ठीक है, विराइका परामश ठीक नहीं है, 
अतः “एप पद व्यर्थे हो जायगा । विभागका फळ प्रकृतमें उपासनात्मक 
व्यवहार दी है । 

शङ्का- विभागका प्रकार कैसा है ! 

समाधान--वायु और अभिकी अपेक्षा तीसरा आदित्य तथा अग्नि और आदि- 
त्यकी अपेक्षासे तीसरा बायु तथा वायु और आदित्यकी अपेक्षासे तीसरा अग्नि, इस 
प्रकार विभाग समझना चाहिए । यद्यपि श्रुतिमं आदित्य और वायुक्रा दी 
नाम है, अभिज्ञा नहीं है, तथापि तृतीय तीसरेके बिना नहीं हो सकता, 
इसलिए तीसरा अग्नि ही समझना चाहिए । 


शक यह विभाग विराइके शरीरका उपमर्दन करके ही किया गया 


द्वित्तीय ब्रह्मम ] भापाबुवादसहित ७०५ 


TTT SSS STFS 


दोगा, क्योंकि एक कार्यके रहनेपर फिर उसमें दुसरा कार्य नहीं होता । जिस 
सुवर्णसे कुण्डळ बना दै, उसी सुबर्णसे 'कुण्डलके रहते” पुनः केयूर नहीं बन सकता 
अर्थात्‌ कुण्डल और केयूर एक समयमें एक उपादानमें नहीं रह सकते | 

समाधान--नहीं, जैसे एक दी सृचिकामें कपाळ और घट दोनों कार्य 
साथ रहते हैं, उसी प्रकार विरादके रहते ही इन कायाँका आरम्भ हुआ । वास्तवमें 
कोई कार्य अविरुद्ध होनेसे पूर्व कार्यके साथ दी एक कारणमें रता दी दै, 
जैसे कपाळ और घट । जो विरुद्ध कार्य दोता है, वदद कार्यान्तरफे साथ एक 
कारणमें नहीं रहता, जैसे पिण्ड और घट । प्रकृतमें विरोध न दोनेसे पूर्वकार्यके 
स्वरूपके उपमदेनके विना ही उत्तर कार्य दोता हे। इस प्रथमोतपन्न अशवमेधाङ्ग 
अर्कूनामक अल्निमें अश्वमेधाङ्ग अश्वृप्टिके समान दृष्टिका विधान करते हैं। ग्रह 
सत्र पूर्वोक्त उत्पत्ति अग्निकी स्तुतिके लिए दै, यह नहीं भूलना चाहिए । इस प्रकार 
शुद्धजन्मा अनि दै, अतः उसकी उपासना कश्याणके लिए अवइय करनी चाहिए, 
यह तास है । इष्टिका विधान कहते हैं--इस उक्त अनिमे पूर्व दिशा सिर दै, 
ईशान और अनिकोण बाहु हैं, पश्चिम दिशा पुच्छ दै, नेत्य और वायव्य दोनों 
पुटा हैं, दक्षिण और उत्तर दोनों पाइवे हैं, थौ पृष्ठ हे, उद्र आकाश दै, उर 
(छाती) प्रथिवी है । यदद अग्नि जलमें प्रतिष्ठित दै, अर्थात्‌ छोकात्मक अग्नि आका- 
चादि सहित जहमें प्रतिष्ठित है, क्योंकि पञ्च मददाभृत सत्र जगतके कारण हैं, 
कार्य कारणमें प्रतिष्ठित रहता दै, यह वेदान्तसिद्धान्त दै। इस उपासनाका 
फळ यह है कि उपासक जहाँ कहीं मी जाता हैं, वहीं शुभ प्रतिष्ठा पाता है । 
यहांपर वार्तिकके अनुसार प्रक्रियाका निर्देश सुखावबोधके लिए लिखते हैं-- 
जुद्ध तथा संसारीसे व्यावृत्त संस्काराश्रय अतएव अपनेमे उपसंहार कर रक्‍खा है 
निखिल प्रपश्चका जिसने ऐसा अक्ष व्याकृत है और उससे उपहित अन्तर्यामी दै । 
इन दोनेमें भेद इतना दी दे कि संस्कारविशिष्ट व्याकृत कहलाता है और संछारो- 
पलक्षित अन्तर्यामी कहलाता दै । 

अव्यक्त-नामरूप मत्यक्षायोग्य अपश्चीकृतमद्दाभूतावस्थातिरिक्त अपश्ची- 
कृतमदाभतोपादान मायाका सूक्ष्मरूप मोह दै, यही साभास चिदज्ञान भी कह- 
हाता दै | यही वस्तुतः गृत्युशब्दका अर्थ प्रकृतमें विवक्षित है। अपश्ची- 
कृतभृतान्तरसहित अणुतर जलाअक माया कती है। पूर्वोक्त मोह भी 
मायाका सूक्ष्ररूप द्वोनेसे मायात्मक दी है । मेद इतना है कि वद अपञ्चीकृत 
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मूतान्तरका उपादान दै, अतएव उसकी अपेक्षा माया स्थूळ है । इसीसे अनुभवकी 
विषय भी होती दै । पूर्वोक्त मोहसे अपञ्चीकृत पश्चभूतात्मक सूत्र हुआ, सून्नोपाधिक 
अपञ्चीङृत भूतश्रीराभिमानी हिरण्यगमे हुआ, वही सूत्रात्मा मी कहळाता है। 
उसने संकल्प किया कि हम मनस्वी हों, अतः संकल्पास्मक मन हुआ। मनसे वेदोंका 
स्मरण किया, तदुपरान्त सक्रम सृष्टिक परिज्ञान हुआ । उसके वाद आकाशादिकी 
सृष्टि की, अथवा उक्त हिरण्यगभे विराडूकी सृष्टिके लिए संकल्पात्मक 
मनकी इच्छा की, अनन्तर मनस्वी हुए । सृष्टिमें हम समये हें, इस प्रकार स्व- 
सामथ्यका आलोचन किया । अर्ची करनेके समय जरू उत्पन्न हुआ । प्रकृतमें जल' 
उपलक्षण है--पश्चीक्षत भूतमात्रका | ये पञ्चीकृत पश्चभूत सके सुत्र कहे जाते 
हॅ । मृत्यु जैसे सुत्रामा हुए, वैसे अर्क मी हुए । 


अन्य श्रतिमें मणिका दूसरा प्रकार मी है, उस 'आपो वा! इस द्वितीय 
मन्त्रसे कहते हें । पश्चीकृत भूतान्तरसहित जर सूत्र कहलाता दै, उससे 
विराड्की उत्पत्ति पहले कह चुके हैं। वस्तुतः सृप्टिमें तात्यय नहीं 
है, किन्तु अन्निकी स्तुतिमें हे, इसलिए श्रुतियोंमें परस्पर विरोध नहीं दे, 
यह निष्कर्ष है । सूत्रसे विराइक्की उत्पत्ति अधर्षण श्रुतिमें स्पष्ट है--तथाहि, 
“आपो हृ वा इदमग्न आसुः सलिलमेव ता अकामयन्त कथन्नु प्रजायेमहीति ता 
अभ्राम्येस्तास्तपो5तप्यन्त तासु तपस्तप्यमानासु तास्वन्तर्टिरण्यमण्ड संबभूव यह 
वृद्ददाण्यक और शतपथ थ्रुतिक्री प्रकत अर्थमें एकवाक्यता है। सूत्रात्मा, 
नानारस दै । प्रथम सृष्ष्म शरीरकी सृष्टि की पश्चात्‌ स्थूळ शरीरकी । स्थूलशरीरा- 
भिमानी विराड प्रजापति है । प्रजापति सष्टा कहलाता हे, इसलिए सूत्रात्मा तथा 
विराड्‌ दोनों प्रजापति हैं । प्रकृत प्रजापति अर्थात सत्नात्मा प्रजापति क्रियाविज्ञान- 
शक्तिस्वरूप है, अतः उसका कार्य विराइ्‌ मी उक्त शक्तिद्वयरूप ही हे । सूत्रात्मा 
विराडू हुए, इसका अभिप्राय यह है कि जैसे घरकी उत्पत्तितते “घटाकाशो जातः? 
यह व्यबहार होता है, वैसे ही पिण्डकी उत्पत्तिसे तदवच्छिज्न िराइ्मे भी 'जातः' 
यह व्यवहार समझना चाहिए । सूक्ष्म और स्थूळ--इन दो शरीरोंसे अवच्छिन्न 
अविद्यासंबृत परमेश्वर दी छोकत्रयशरीरसपन्न अग्नि कहाते हैं । 

शका--परमेधर ही यदि शरीरद्वयावच्छिन्न होकर सूत्र और विराट हे, 


तो सूत्रको ही बिराइकी तरह व्यष्स्थिरूप मानिये ? विराडकी क्या 
आवश्यकता है ! 


द्वितीय भाह्मण ] भापानुवादसहित ७०७ 
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सोऽकामयत द्वितीयो म आत्मा जायेतेति स मनसा वाचं मिथुन 
समभवत्‌ अशनाया मृत्युः तद्यद्रेत आसीत्स संवत्सरोऽभवत्‌ ॥ 


समाधान--जेसे आक्राश कुम्भावच्छिन्न और कूपावच्छिन्न दोर कुम्भाकाश 
कूपाकाश कहलाता है और स्वभावसे आकाश कहलाता है, वैसे ही सून्नरूप आत्मा विराडू 
देह की उत्पत्तिकर और तदवच्छिन्न होकर अध्यात्म, अधिभूत और अधिदेव-- 
इन उपाधियोंमें प्रविष होकर व्यष्टि कहढाता हे । विराड-शरीररहित समष्टि 
कहा जाता है । सारांश यह हुआ कि सूत्र सूक्ष्मसमष्टि हे और विराइ स्थूल- 
समधि है ॥ ३ ॥ 

जिस मृत्युने पश्चीकृत पञ्चभूत और उनके कार्यके क्रमसे विराडात्माकी सृष्टि 
की है, उसने किस व्यापारसे सृष्टि की, इस -आकांक्षाकी शान्तिके लिए चतुर्थ 
मन्त्रका अवतार है अथवा अत्ता अग्निकी सृष्टि कहकर अच्ाक्री स्थितिके लिए 
अन्नकी सृष्टि आकांक्षित है, इसलिए उत्तर मन्त्रसे अन्नकी सृष्टि कहते हैं--यह 
वार्तिकोक्त सङ्गति है । 

“सोऽक्रामयत' इत्यादि । स्रत्युकी इच्छा हुई कि मेरा दूसरा शरीर दो, 
जिससे में शरीरी हो जाऊँ। यहां आत्मा शरीरके तापर्यसे कहा गया है, 
क्योंकि आत्ममेद तो अद्वेतमें दै नहीं। ऐसी कामना करनेपर मनसे वेदवाणीका 
स्मरण किया अर्थात्‌ वेदस्थित सृष्टिप्रक्रियाका स्मरण किया । 

शक्का--किसने स्मरण किया ! 

समाधान--अशनायासे उक्षित मृत्युने, क्योंकि अशनाया ही मृत्यु है, 
स्वयं थरुतिने सृत्युक्षा यह लक्षण बतलाया दै, इससे अव्यवहित पूर्व विराडू | 
हवे और प्रायः अः्यवदित पूर्वका पराम सर्वनाम “तत्‌? शब्दसे होता है, इस 
अमके निवारणके लिए पुनः मृत्युशब्दका प्रयोग अुतिमें आया है 
वाकूके मिथुनसे जो रेत--ब्रीज--हुआ, वही प्रथम-शरीरी प्रजापतिकी 
कारण हुआ, छोकप्रसिद्ध वीर्य्यके अमके वारणके छिए प्रकृतमें ज्ञानकर्म 
विवक्षित दै, यह भाप्यकारने स्पष्ट किया दै । 

शङ्का--प्रजापति तो अमी उत्पन्न दी नहीं हुए, फिर इनका : 
कहाँ £ जिसका कि दर्शन मृत्युने कर पाया । ; 

समाधान--प्रजापतिके पूर्वजन्मकी ज्ञानक्रियाका दशन 
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बने ही रहते हैं? कल्पके आदिमें जिनके जैसे ज्ञानकर्म रहते हैं, उन्हीके 
अनुसार उनका झुभाशुभ जन्म होता है, यह शाखा सिद्धान्त है । अतः 
प्रजापतिके जन्मके लिए उसके ज्ञानकमका पयीछोचन करना आवश्यक है । 
जिसका सबसे उत्तम ज्ञानकर्म दोगा, वही प्रजापति हो सकता है । योग्य 
स्थानके लिए योग्य ज्ञानकर्मकी समीक्षा उचित ही है। वह वीजरूपसे 
में प्रवेश कर अण्डारूपसे गर्भगत होकर संवत्सर हुआ । संवत्सर काळ बनाने- 
वाढा प्रजापति संवत्सर हुआ । संवस्सरकाळके निमाता प्रजापतिसे 
पूर्व काळ नहीं था अर्थात्‌ प्रजापति ही आदित्यात्मक है | प्रजापतिसे पू आदित्य 
ही नहीं था। आदित्यसे ही संवत्सर बनता है, बारह राझियोंमें सुकरा 
परिश्रमण पूर्ण होनेसे संवत्सर होता है। यदि प्रजापति नहीं थे, तो आदित्य मी 
नहीं था, ऐसी अवस्थाम संवत्सर नहीं था, यह स्पष्ट ही है । 

शङ्का-कितने कामें उण्डेसे गर्भ हुआ ? 

समाधान--पक वर्षमें अर्थात्‌ जितने कालका संवत्सर होता है, उतने 
काके बाद अण्डा फोड़ा, उससे प्रजापति उत्पन्न हुए । मृत्युने जातमात्र 
अनिस्वरूप प्रथमशरीरी कुमारको दरघोदरकी पुर्तिके लिए खाना चाहा, 
वह कुमार मृत्युकी इस करियासे, स्वाभाविक अविद्यासे, भयमीत हुआ और 
उसने “भाण? ऐसा शब्द किया । वही शब्द हुआ | 

शझा--अविवेकियोंकी निन्ध कर्में परवृत्ति भके ही हो, पर प्रजापति तो 
विवेकी हैं, अतः उनकी अपने पुत्रके भक्षणरूप निन्य कर्में प्रवृत्ति कैसे हुई! 

समाघान---'पश्चादिमिश्वाविशेपात! इत्यादि भ.प्यसे स्पष्ट किया गया है कि 
उ्यवहारदशामे विद्वानोंकी मी प्रवृत्ति थविद्वानेकि सहश होती हे । श्षुल्िपासा- 
कुर पुस्प क्या नहीं करता ! यह इतिहासोंने स्पष्ट हे । अत्ता और अन्न--इनका 
यह स्वभाव ही है, इसलिए प्राणकी अन्ञमक्षणगे प्रवृत्ति उचित ही हे, अत्ता 

) ` अननक देखकर खानेके छिप गुंड वाता ही है, यह स्वभाव छोकप्रसिद् है। 
शडा--भच्छा तो प्रजापतिने भक्षण क्यों नहीं किया ! 
समाधान--कुमारके भांग शब्दसे वे डर गये, विशेष आगे कहेंगे। 


भांग ही शब्द हुआ अर्थात्‌ शब्दका सरी हुआ, इस उपनिपदूका यहद वार्तिक- 
सारानुसारी अर्थ है । - 
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क्रियाविज्ञानशक्त्यात्मा सक्ष्माच्टशरीरभृत्‌ । 
स्थूलभूतानि सूष््राऽत्र रेतो विन्यदथात्स्वकम्‌ ॥ १३४ ॥ 
दवेतेकत्वात्मकज्ञानकर्मणी पूर्वसश्चिते । 
भावना च तयोरेतत्‌ त्रयं रेतोऽभिधीयते ॥ १३६ ॥ 
भूतानां सार एकत्र सङ्घीभूयाष्थ रेतसा । 
यतोऽण्डमभवत्तेन विधाता गर्भवानभूत्‌ ॥ १३७॥ 


'क्रियाविज्ञान०' इत्यादि । ज्ञानक्रियाशक्तिस्वरूप दोनेसे अदृष्ट शरीरको 
धारण करनेवाले अथवा धर्मादिशरीरवाले प्रजापतिने स्थूळ भूतोंकी सृष्टि कर 
उनमें स्वरेतका--अपने वीर्यका--निपेक किया ॥ १३५॥ 

प्रकृतमें छोकप्रसिद्ध रेतका अर्थ वीर्य संगत नहीं दो सकता, अतः श्रुतिमें 
अभिपेत रेतःशड्दके अर्थका प्रदशन करते दै--द्रेतेकत्वा०' इत्यादिसे । 

हवेत नानारस है, अतः उपासना मी अनेक हैं; क्योंकि उपास्यके 
भेदसे उपासनाएँ मी भिन्न भिन्न होती हैं, इसमें किसीका विवाद नही है । 
यहाँ उपास्य ब्रह्म है; उसकी विविध उपाधियोसे अनेक प्रकारकी अवस्था 
अति और स्प्रतियोमें प्रसिद्ध हैं। यहाँपर द्वेतका तात्य उसकी उपासनामें 
हे । उपासनाजन्य आत्मैकत्वविज्ञान, ज्ञानसमुच्चित--ज्ञानसहित--कर्म तथा 
इन दोनोंकी मावना--ये तीनों ही रेतःशब्दके अर्थरूपसे प्रकृतमें विवक्षित हैं 
अ्थीत्‌ ये तीनों रेत कहलाते हैं ॥ १३६ ॥ 

“भूतानां सार इत्यादि । उक्त त्रितयातमक रेतके द्वारा पाँच भू्तोके सार एक 
जगह संहत याने इकट्ठा हुए । वे दी अण्डेके रूपसे परिणत हुए । उसीसे विधाता | 
हिरण्यगर्भे गभेवान्‌ हुए । र 

शङ्का--ज्ञान, कर्मे और उनकी भावना--ये तीनों अपनी सामा 
हेतु हैं! अथवा उन तीनोंका केवळ दर्शन सृष्टिका कारण है! परथ 
चेद द्वारा सष्टिका आळोचन व्यर्थ दोगा। द्वितीय पक्षमें 
दर्शन हुआ, यह कहना होगा । 

समाधान--प्रजापतिकी फटावस्थामें अर्थात्‌ सिके अ 
भृत ज्ञानके लिए वेदोंका स्मरण किया; उस समय जन्म 
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हिरण्यगर्भगर्भों यः स संवत्सरतामगात्‌ । 
अतिः ॥ न ह पुरा ततः संवत्सर आस तमेतावन्तं कालमविभर्यावान्‌ 
संबर्सरस्तमेतावतः कालस्य परस्तादसृजत त जातमभिव्याद्दात्स भाणम- 


करोत्सेव वागभवत्‌ ॥ ४ ॥ 
हिरण्यगभः कालेन हीनोऽण्डं कालसंयुतम्‌ ॥ १३८ ॥ 
अण्डं मिस्वान्तरसुजद्विराजं पुरुष प्रभु: । 
क्रियाविज्ञानशक््यात्मा विराजोपहितो ह्यभत्‌ ॥ १३९ ॥ 
नामरुपादिमददहसम्बन्धात्‌ तद्विरक्षणम्‌ । 


अरूपोऽपि हि सन्नात्मा रक्ष्यते रूपवानिव ॥ १४० ॥ 


सूद्षमरूपसे स्थित ज्ञान आदि तीनोंका स्मरण हुआ। आविर्भुत ज्ञान आदि 
तीनोंसे विशिष्ट प्रजापति उन तीनोंसे पश्चीकृत मूतोंकी सृष्टि कर स्थावर और 
जङ्गम सृष्टिके हेतुभूत अण्डेसे गर्भवान्‌ हुए अर्थात्‌ पाँच भूतोके उत्पादककी 
सृष्टि कर उसी अण्डमें प्रविष्ट हुए । इसीके अनुसार यह मनुका वचन है-- 
“अप एव ससर्जीऽऽदौ तासु बीजमवासुजत्‌ । 
तदण्डममवंद्रेमं ससस्नांशुसमप्रभस्‌॥ 
तस्मिन्‌ जज्ञे स्वयं ब्रह्म सर्वळोकपितामहः |! इत्यादि ॥१३७॥ 
शङ्का हिरण्यगर्भ कितने समय तक गर्भवान्‌ रहे ! 
समाघान--'हिरण्यगभः। इत्यादिसे । हिरण्यगभैके गभैकी, उक्त पञ्च- 
भूतात्मक अण्डेकी, जो कि आदिस्यामक विराडूकी उत्पत्ति द्वारा संवत्सरका 
आर्मक हुआ, संवस्सरके बाद सृष्टि हुई । हिरण्यगभ संवत्सर रहित थे, 
कारण कि आदिस्पकी उत्पचिते पूर्व संवत्सर था ही नहीं। संवत्सर सूर्यके 
उदय तथा अस्तसे होता दै, अतः वह सूर्यके अधीन है; इस समय भी 
एक वर्ष बार मासका होता है यह प्रसिद्ध है, इसी प्रसिद्ध परिमाणसे यह उत्तर 
देना संभव है कि एक वर्ष तक हिरिण्यगम ग्बान्‌ थे | १३८ ॥ 
. अण्ड मित्वा' इत्यादि । क्रियाविज्ञानशलिसि उक्त हिरण्यगभैने 
संवस्सरके बाद अण्डेको बीचसे फोड़कर विराट्नामक पुरुपका उत्पादन 
किया ॥ १३९ ॥ 


'नामरूपादि०' इत्यादि । यपि सूतासमा सवयं नाम और रूपसे रहित है, 
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सरक्ष्मस्थूलशरीराभ्यां चिदाभाम्यामविद्यया। 

युतः कूटस्थ ईशोऽपि सशरीरो बभव ह ॥ १४१ ॥ 
स वै शरीरी प्रथम; स ये पुरुप उच्यते । 
आदिकर्त्ता स भूतानां ब्रक्षोपास्य इहेरितः १४२ ॥ 


. तथापि नाम और रूपवानके देहके संबन्धसे नामरूपवानके सदश लक्षित होता है, 
अतः नाम और रूपके औपाधिक होनेसे वह वस्तुतः अनाम-रूपात्मक दी है॥१४०॥ 

“ूक्ष्मस्थूल ०! इत्यादि । 'चितः अभिञ्यक्तिर्ययोस्ते ताभ्यां चिदाभाभ्याम! 
अर्थात्‌ चैतन्यप्रतिबिम्थित स्थूळ और सूक्ष्म दो शरीरोंसे कूटस्थ परमात्मा मी 
शरीर सहित होकर शरीरीके समान लक्षित हुए । हिरण्यगर्भका शरीर अपश्ची- 
कृत भूतात्मक दोनेसे सूक्ष्म शरीर दै और विराइका पश्चीकृतपश्चमूतात्मक शरीर है; 
अतः वह स्थूल शरीर है; उन दोनोमें परमात्मा ही प्रतिष्ठित है.। यहाँ 'अपि' 
शब्द एवकारायक है । इससे परमात्मा ही प्रतिष्ठित है, अन्य प्रतिष्ठित नहीं दै, 
यह फलितार्थ हुआ । 

शक्का- -तो क्या ब्रहम वास्तविक संसारी है ! 

समाधान--अविद्यासे ही उसका शरीरके साथ संबन्ध हुआ है, इसलिए वह 
शरीरवानेके समान कहा जाता है; वस्तुतः वह शरीरवान्‌ दै नहीं । आरोपित 
यस्तुमें रहनेवाले गुण और दोपका अघिष्ठानमे कुछ प्रभाव नहीं पड़ता, यह अनेक 
बार कह चुके हैं ॥१४१॥ 

“स चै शरीरी? इत्यादि । वही सूत्रात्मा विराइभावापत्न अर्थात्‌ विराडूं 
होकर प्रथम शरीरी, पुरुप तथा समस्त मूतोंका कर्ता कहलाता दै और 
उसी ज्क्षका यहां उपास्यत्वरूपसे निर्देश भी किया गया दै । { 

वार्तिके ह्रे समवर्तत' ऐसा “चतुर्थं चरण” लिखा है और उसकी टीकामे . 
उक्तार्थकी पुष्टिके लिए पुराणवाक्यको प्रमाण रूपसे उद्धृत करते हेस वे. 
इत्यादिसे। इससे यह प्रतीत होता है कि वार्चिककारने पुराण छोकका अविकल निर्देश 
किया है, किन्तु वार्तिकसारकारने प्रकरणके अनुसार चतुर्थ चरण बढ्छ है| 
अतः अपनी ब्याख्यामें दोनों अर्थाका समावेश कर यह ठिखना अनुचित नहीं 
दै कि वद उत्पन्न हुआ और वही उपास्यत्वरूपसे निर्दिष्ट है! _ 

शङ्का--विराड भी कूटस्थ ब्रस ही हैं; यह पूर्वमें कह 
उनकी उत्पत्ति कैसे ! ८ 
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हिरण्यगभस्तं पुत्रम दारितवान्‌ सुखम्‌ ॥ १४३ ॥ 
भिनत्ति सबैमर्यादां नान्वयाद्यप्यपेक्षते । 

अस्य दगंधोदरस्याऽ्थेको न ङयांदसाम्ग्रतम्‌॥ १४४ ॥ 


समाषान--जेसे घटके उत्पन्न दोनेपर घटाकाशकी उत्पत्तिका व्यवहार 
होता है, वैसे ही शरीरस्वरूप उपाधिकी उत्पत्तिसे उससे उपहित उक्त पुरुषमें मी 
उतत्तिका औपचारिक प्रयोग होता है ॥१४२॥ 

“अशनाया०' इत्यादि । असनस्वभाव मुत्युस्वरूप हिरण्यगभे क्षुधा और 
पिफसासे आकुर दोनेके कारण हिंसास्वभावसे प्रेरित होकर ज्येष्ठ पुत्र विराडूंका 
भक्षण करनेके लिए प्रवृत्त हुए और उन्होंने मुख बाया । 

शद्का--रक्षस्वरूप प्रजापति ( मृत्यु ) विराद्‌ विवेकी हैं, इसमें तो 
सन्देह है नहीं, फिर मयोदा-भन्ग करनेके लिए उनकी ऐसे अतिनिन्द्य कर्गमें 
प्रवृत्ति क्यों हुई £ 

समाधान-क्चुभा और पिपासासे व्याकुळ पुरुष कौन-सा जघन्य कर्म नहीं 
करता । विश्वामित्र आदि महर्षियोकी मी अमक्ष्यके भक्षणे प्रवृत्ति हुईं थी, यह 
पुराणपरिशीउनपरायण व्यक्तिसे छिपा नहीं है । और सदसत्‌-कार्यमात्र जगत्‌का 
कारण ईश्वर दै, अन्यथा सपादिमे वह स्वभाव कहाँसे आता! इसपर मी 
दृष्टि दीजिए। अत्ताने याने मृत्युशब्दसे पुकारे जानेवाळे प्रजापतिने अपने 
मक्षणके लिए अन्नकी सृष्टि की । अन्नके बिना अन्नादकी स्थिति ही असम्भव है; 
अतएव अन्न देखकर अचाका मुख बाना ठीक ही हे । इस तात्पर्यसे श्ुतिने कदा 
है--सबका प्राण अन्न है ॥ १४३ ॥ 

उक्ताथेका ही स्पष्टीकरण करते हैं--'भिनत्ति” इत्यादिसे । क्षुत्पिपासास 
व्याकुळ मनुष्य प्रायः सदाचार-मर्यीदाका भङ्ग करता है । 

शद्वा-फिर भी अत्ताको अपना स्वरूप तथा अन्नका स्वरूप तो देखना 
चाहिए । 

समाधान--नहीं, वह यह नहीं देखता कि यह अपने बंश बँशान्तरक। 
है, केवळ यही देखता है कि वह अन्न है और भै अन्नाद्‌ हा वने 
"लिए अन है; इस अभिप्रायसे कहते है “को न कुर्बोदसाम्मतम्‌ ।' कौन क्षुधा 
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स्थूलदेहविद्दीनस्य कथं मुखविदारणम्‌ । 


इत्यचोद यतः स्वप्न इव स्यात्‌ प्रतिभासतः ॥ १४४ ॥ 
जन्मान्तरसमभ्यस्तविद्याकर्मादिदेतुतः । 
जन्यकर्मप्रयुक्तः सन्‌ शिद्युर्भीतस्तदा5रुदत्‌ ॥ १४६ ॥ 


और पिपासासे व्याकुळ पुरुप अनुचित नहीं करता अर्थीत्‌ करते दी हैं; यह 
इतिहास तथा पुराण देखनेवालोंको अज्ञात ( परोक्ष ) नहीं है ॥१४४॥ 

“स्थूलदेह०? इत्यादिसे । 

शक्का- हिरण्यगर्मका स्थूळ शरीर नहीं है, अतएव मुखादि दी नहीं 
हैं फिर उसने मुख कैसे बाया ! 

समाधान--यह शङ्का ठीक नहीं दै, क्योंकि वास्तविक मुख बाना यहांपर 
नहीं कहा गया है; किन्तु स्वमळे समान मुख बानेका ज्ञान यहां अभिमेत है । 
स्वाभिक ज्ञान तो ऐसा होता दै ॥१४५॥ 

'जन्मान्तर्‌०' इत्यादिसे । 

शङ्का--अच्छा तो प्रजापतिने भक्षण क्‍यों नहीं किया; वर्योकि उनको 
उस कर्मसे रोकनेके लिए तो कोई था ही नहीं ! 

समाधान--भयभीत बालकका भांणशब्दपूर्वक रोदन तो अ्रतिने स्पष्ट 
बताया दै । 

शङ्का--वाळकको भयका परिज्ञान दी कैसे हुआ! वर्योकि वह अमी तो 
स्वयमुपन्न हुआ दै और भयहेतु पदार्थकी सृष्टि मी अमी नहीं हुई दै, फिर उसको ( 
भय केसा ! 

समाधान- -यद्चपि इस जन्ममें अनुभव अमी हुआ नहीं है, तथापि जन्मान्तरे 
भयहेतुके देखनेते जो भय हुआ था, उसकी वासनासे भयका स्मरण हो गया है | 
अतएव जन्मान्तरीय स्तनपान आदिकी वासनासे जातमात्र बाळककी स्तन्यपान आदिम. 
प्रवृत्ति देखी जाती है । इसीलिए अकारण बालक चौंक कर रोने लगता 
सता मी है, ये सब कार्य जन्मान्तरीय हर्ष और बिपादके हेतुके दरशनसे 
संत्कारसे होते हैं । संसार अनादि है तथा आत्मा नित्य और अनेक । 
मरण करता है एवं शरीरान्तरकृत कर्मोका शरीरान्तरसे उपभोग । 
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स्वमावग्रेरितो हेप प्राण्यद्टवशालुग! । 

रोदनोत्थरवत्रस्तः स्वभावं चिच्छिदे भयात्‌ ॥ १४७॥ 

अत्यन्तमपि झूराणां स्वस्वभावेकहेतुत! । 

तिचिरादिसमुत्पाते वेपथुर्जायते भयात्‌ ॥ १४८ ॥ 

इत्थं विचारयामास विरतः पुत्रभक्षणात्‌ । 

अन्नवीजं विराइदेहस्तन्न भक्ष्यं फलार्थिना ॥ १४९ ॥ 

विचार्यं तेन बीजेन भोक्तभोज्ये ससज सः । 

अग्नथाद्या इह भोक्तारो वेद्यज्ञादि भोग्यकम्‌ ॥ १५० ॥ 
इत्यादि अर्थेमें विश्वास करनेके लिए इस इतिदृत्तका उल्लेख श्रुतिने किया 
है॥ १४६॥ 

्यात्र जैसे पंशुओंका भक्षण करता है, वैसे मृत्युने कुमारका भक्षण क्यों 
नहीं किया ! इसपर कहते हॅ--'स्वभाव ०! इत्यादिसे । 

्राणियोंकी जन्मान्तरकृत शुम और अशुभ कर्मोके अनुरूप ही वर्तमान 
जन्ममें प्रवृत्ति दोती है; इसलिए सृत्युने भी पूर्वजन्मकृत कर्मवासनानुसारी 
हिंसत्वभावसे प्रेरित होकर मी कुमारके रोदनशब्दसे भयमीत होकर अपने 
हिंसात्वभावको त्याग दिया ॥ १४७॥ 

अत्यन्त०' इत्यादिसे । 

शह्वा--अतिशूर-बीर प्रजापति मृत्युको भय वयो हुआ ! 

समाधान--शुरवीरको मी अतर्कित शठ्द सुनकर भय होता है, यह 
प्रकृतिका स्वभाव हे । तित्तिर पक्षिविशेषके अचानक शब्दसे वीरको मी भय 
होता है और वह कांप उठता है; इसी प्रकार प्रजापतिने कुमारके अचानक शब्दसे 
भीर होकर अपना हिंसास्वभाव तत्काळनें छोड़ दिया ॥ १०८॥ 

*इत्थम! इत्यादि । पुत्रके भक्षणसे उपरत होकर प्रजापतिने अन्नका वीज 
मूळ कारण बिराड्का देह हे; अन्नार्थियोंको उसके मूलका भक्षण नहीं करना 
चाहिए; यह विचार किया | अभिप्राय यह है कि बीजसे प्रचुर अन्न होगा और 
उससे अधिक कार तक तृप्ति होती रहेगी । और बीजके स्वल्प होनेसे बहुत 
थोडे समय तक कुछ तृप्ति रहेगी । इसलिए प्रचुर अन्न चाहनेवालोंको मूळका भक्षण 
नहीं करना चाहिए और न लोग करते ही दे ॥ १४९॥ 

'विचार्य' इत्यादि । कुमारके सुखके शब्दसे भीत प्रजापतिने विराइरूपी 
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स्वरूपानुपमईन स विराट्‌ देवतात्ममिः | 
आत्मानं व्यभजत्‌ स्थूलेखिधा वाय्वभिभानुमिः ॥ १४१ ॥ 
श्रतिः ॥ स ऐक्षत यदि वा इममभिम“स्पे कनीयोऽन्नं करिष्य इति 
स तया वाचा तेनात्मनेद* सर्वमसृजत यदिदं किश्चर्चो यजू*पि सामानि 
च्छदासि यज्ञान्प्रजाः पञ्चन्‌ स यद्यदेवासृजत तत्तदत्तुमध्रियत सवे वा 
अचीति तद्दितेरदितित्व सर्वस्येतस्याचा भवति सर्वमस्यान्नं भवति य 
एवमेतद्दितेरदितित्वं वेद ॥ ५ ॥ 


ब्रीजसे और उसके मुखसे उत्पन्न शब्दसे वाच्य-वाचकास्मक जगत्‌ की सृष्टि की ।, 
अग्नि आदि भोक्ता हैं और वेद, यज्ञ आदि भोग्य दें, इन दो वर्गोमे जगत्‌ अन्तभूत 
है॥ १५०॥ 

“स्वरूपानुपमर्देन' इत्यादि । विराट्‌ सब देवताओंका आत्म है; अतः 
विराट्ने स्वात्ममृत अमि, भानु तथा वायु देवता द्वारा अपना शरीर पूर्ववत्‌ रखकर 
अपने तीन विमाग किये अर्थात्‌ अधि, वायु और आदिस्यकी सृष्टि की ॥१५१॥ 

“स ऐक्षत' इत्यादि । कुमारशळ्दसे भयभीत प्रजापतिने कुमारके मक्षणसे 
विरत होकर विचार किया कि यदि इसकी हिंसा करेंगे, तो थोड़ा ही अन्न द्वोगा 
इसलिए इसके द्वारा अधिक अन्न उत्पन्न करं, इस अभिप्रायसे कुमारकी वाणीसे 
शब्द नामकी और उस कुमारसे वाच्य अर्थजातकी सृष्टि की । नाम- 
रूपात्मक ही सब प्रपञ्च है । 

शङ्का--विराइकी सृष्टि करनेपर स्थावरजंगमात्मक निखिल प्रपश्चकी सृष्टि 
तो हो ही चुकी, फिर “इदं सर्वम्‌! इत्यादिसे पुनः सृष्टि प्रतीत होती है, 
सो क्यों ? 

समाधान--यहां सर्वशव्दका संकोच कर उससे ऋगादि वेद, यज्ञ-कर्ता, 
पशु आदि विवक्षित दें । प्रजापतिने स्वसृष्टमात्रके भक्षणकी इच्छा की । इसीसे 
“अदिति! शब्दका निर्वचन श्रुति स्वयं करती हे-- 'यस्मादत्ति तस्माददितेरदितित्वम्‌? 
्रजापतिमें प्रजापतिस्व है, अतएव 'अदितिर्चाः' इत्यादि मन्त्र है । प्रजापतिं 
अदितिनामखरूप गुणके ध्यानका फल श्रुति कहती है--सव उपासकका अन्न 
होता है, जो उक्त प्रकारसे प्रजापतिमें भदितित्वको जानता दे अर्थात्‌ प्रजापति , 
होनेपर स्वार्मा द्वोकर सब अन्न खाता दै ॥५॥ 
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इत्यं महाभाग एप वहिस्तेन विराइधिया । 

उपास्य इति संस्तौति घ्येयो$रव! स्तूयते तथा ॥ १५२ ॥ 
स विराडदवमेधेन यजेयेति व्यचारयत्‌ । 

विराजः प्राण उत्क्रान्तो विचारभ्रमकर्शितात्‌ ॥ १५३ ॥ 
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हत्ये महाभाग' इत्यादि । इस प्रकार अघि प्रतिष्ठित है, साक्षात्‌ विराइके 
शरीरसे अभि उत्पन्न हुई दै, इसलिए विराडबुद्धि अभिकी उपासना 
करनी चाहिए। इसीलिए श्रुति अभिक्री स्तुति करती है । इसी प्रकार 
अस्वक्ी प्रजापतिबुद्धिसे उपासना करनी चाहिए, अतः अश्वकी भी स्तुति 
ध्यानाथ ही हे। 

शझ्ा-उपासना और उसके फलका निरूपण करनेके अनन्तर इस 
प्रकरणकी समाप्ति ही उचित है, उत्तर अन्थकी क्या आवश्यकता है ! 

समाघान--अध्परतिष्ठितव और आदितित्व--इन दो गुणोंसे विशिष्ट 
प्रजापतिकी उपासनाके विधानके अनन्तर प्रजापति ही अझ्त्रादि नामप्रइत्तिके 
बीज हैं, इस अथेका प्रतिपादन करनेके लिए उत्तर अन्थका आरम्भ करते 
हे॥ ३५२ ॥ 

(स बिराइ' इत्यादि । उस विराद्ने विचार किया कि भूयान्‌ यागसे याने 
अश्वमेघनामक यज्ञसे फिर याग करें। इतर यागकी अपेक्षा अइचमेत्र यागमें 
दक्षिणा अधिक देनी पड़ती है, इसलिए अस्चमेध भूयान्‌ याग व हढाता दे । 

दाक्का--अमी तो प्रजापतिने कोई याग किया दी नहीं, किन्तु करनेवाले दें, 
फिर भुयशशब्दका प्रयोग बयों आया १ द्वितीय बार फिर उसी कार्यको करनेके 
तालयेसे उक्त शब्दका प्रयोग होता है । 

समाधान--प्रजापति अतीत जन्मे अश्वमेध कर चुके हैं, वदी यजमान 
संप्रति हिरण्यगमेकी अवस्थामें हैं; दोनों अवस्थाओंमें अपनेको एक ही मानकर भूयः- 
शब्दका प्रयोग किया है, सो ठीक दी है। अतीत काढकी अइवमेधवासना 
दिरिण्यगभेक्षी अवस्थामें मी अमिव्यक्त हुई; तदनुसार मूयःशब्द प्रयुक्त हुआ, 
क्योंकि कती और भोक्ता अमित्न नहीं माना जाता है । 

शुक्का- घट तो ईइवर है और “कष्ट कर्म! इस न्यायसे कर्म दुःखात्मक दै, 
नित्य सुखी ईसवरकी दुःखात्मक कर्म करनेको इच्छा क्यों हुई ! 


दिवीय माह्मण ] भाषालुवादसहित ७१७ 


ग्राणोत््रान्तौ विराजोऽस्य देह उच्छूनतां गतः । 

थुतिः ॥ सोञ्कामयत भूयसा यज्ञेन.भूयो यजेयेति सोष्श्राम्पत्स 
तपोऽतप्यत तस्य श्रान्तस्य तप्तस्य यशोवीर्यमुदक्रामत्‌ प्राणा थे 
यशोवीय तत्त्राणेपूत्क्रान्तेपु शरीर ४श्वयितुमभ्रियत तस्य शरीर एव मन 
आसीत्‌ ॥६॥ सोच्कामयत मेध्यं म इद ४ स्यादात्मन्व्यनेन स्यामिति 
ततोऽश्वः समभवद्यदश्वत्तन्मेध्यमभूत्‌ इति तदेवाइभमेथस्यादवमेधत्वम्‌ । 

यतोऽञ्वयत्ततोऽश्वाख्यां वेराजो देह आप्तवान्‌ ॥ १५४ ॥ 

समाधान--व्यवहारदशामें कार्यमात्र प्रकतिके अधीन रहता दै, इसलिए प्रकृति- 
वद्य सुत्रात्माकी भी कर्म करनेकी इच्छा हुई । फलभोक्ताकी पूर्वावस्था ( तत्कमे- 
कतृ अवस्था ) ही प्रकृति कही जाती है । पूर्वायस्थामें अश्वमेध किया था; अतः 
फलावस्थामें प्रजापतिकी अइवमेधके अनुष्ठानकी इच्छा हुई । अतएव '्रक्ृर्ति 
यान्ति भूतानि निग्रहः किं करिष्यति' यह भगवद्वाक्य मी संगत होता है। प्रजापतिने 
तप किया, विचारश्रमसे खिन्न प्रजापतिके प्राण निकल गये । अतिमें प्राणको 
यश और वीर्य कहा दै, क्‍योंकि यश और वीर्यका हेतु प्राण दै; प्राणके बिना 
कोई यशस्वी अथवा बली नहीं दो सकता ॥१५३॥ 

'ग्राणोत्क्रान्तौ' इत्यादि । प्राण निकल जानेपर विराट्का देह फूळ 
उठा और अपवित्र हो गया । शरीरसे अछंग होनेपर मी प्रजापतिका मन उसी 
शरीरमें संन था । जैसे कोई आसक्त पुरुष दूर देश चला जाता है, तो मी उसका 
चित्त प्रिय वस्तुमें लगा ही रहता है, वेसे प्रजापतिका मन उक्त शरीरमें था। विराट्का 
देह ( यतोञ्खयत्‌ , अतः ) अश्‍व नामक हुआ । प्रजापतिके शरीरमें अश्वशब्दकी 
प्रवृत्तिका बीज यही निर्वचन है । देहतादात्म्यसे प्रजापति मी अश्‍व कहे जाते है । 

शङ्का- प्राण निकलनेपर प्रजापतिका मन शरीरमें क्यों संझान था ! 

समाधान--तक्तज्ञान तो उसे था नहीं, इसलिए फिर शरीरमें आनेके लिए 
शरीर ही में मन छगा रह गया, अतएव भगवानने कदा दै--'सदा तद्भाव- 
भावितः? । 

शक्का---फिर भी त्यक्तका पुनः परिमर करना तो उचित नही है । 

समाधान--असमीचीन ज्ञानसे ऐसे कार्योमें प्रवृत्ति होती दै । 

शङ्का-अच्छा; मान लिया कि प्रजापतिका मन उस शरीरमें संछान | 
था | फिर क्या हुआ ? ॥ १५४ ॥ 
९१ 
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सोऽक्कामत मेध्यं मे शरीरं स्यादिति प्र! । 
कामयित्वा विवेश्ञाउस्मादमेध्यं मेघ्यतामगात्‌ ॥ १५५ ॥ 
अश्वयन्मेष्यमभवदइत्रभेधस्ततो विराट्‌ । 
अइवादवमेधी स्तूयेते ज्ञानकमंम्बृत्तये ॥ १५६ ॥ 
अञ्वाइवमेधवह्वीनामर्थवादेन संस्तवात्‌ । 
ज्ञानकर्मविधानेन तस्य स्यादेकवाक्यता ॥ १५७ ॥ 
इति वार्तिकसारे प्रथमाध्याये द्वितीयमझ्ित्राह्मणं समाप्तम्‌ ॥ 
समाघान--“सोऽकामयत' इत्यादिसे । उस प्रभु विराइकी इच्छा हुई कि 
मेरा शरीर पवित्र हो जाय, ऐसी कामना करके वे फिर उसी शरीरमें प्रविष्ट हुए । 
प्रजापतिके पुनः प्रवेशसे अपवित्र उक्त शरीर फिर पवित्र हो गया । अशरीरको 
कामना केसे हुई ! यह शङ्का नहीं करनी चाहिए, क्योंकि प्रजापति समथ हैं, इसलिए 
अशरीरको भी कामना होनेमें कोई आपत्ति नहीं है । प्राकृत प्राणियोंमें दी 
उक्त नियम है । अइवकी प्रजापतिरूपसे स्तुति की गई है, इसलिए वह उपास्य 
है, यह फलित अर्थ हुआ ॥१५५॥ 
शङ्का-उक्त निर्वचनसे अश्व प्रजापतिस्वरूप हो सकता है, फिर मी 
अश्वमेध यज्ञ प्रजापतित्वरूप कैसे कहा जा सकता दै ! 
समाधान-- अश्वयत्‌' इत्यादिसे | शरीर और प्राणके वियोगसे 'अइवयत! 
प्राणके प्रवेशसे मेध्य हुआ, अतः प्रजापतिका शरीर अश्‍वमेथ कहा जाता हे। और 
देहके तादात्यसे प्रजापति भी अश्वमेध कहलाते हैं। अश्वमेध याग और 
सरकी उपासना- इन दोनोंमें पुरुष की प्रवृत्ति हो, इसलिए अस्वमेष याग 
और उसके अङ्गभूत अश्‍व--इन दोनोंकी स्तुति की गई दै। 
शक्का--उक्त यागका अङ्ग अश्‍व और अइवमेधयागामक अम्ि--इन 
दोनोंकी स्तुति और उपासना पूर्वमें कद चुके है; फिर 'एप ह वा अदइवमेधम्‌' 
इत्यादि उत्तर अन्यका आरम्म क्यों हुआ ! 
समाधान --उक्त अश्‍वकी उपासना तथा 'नेवेह! इत्यादिसे उक्त अग्निकी उपा- 
सना-ये दोनों भिन्न-भिन्न कर्म नहीं हैं, किन्तु एक ही कर्म दै, इस अर्थकी सिद्धिके लिए 
उत्तर अन्धका आरम्भ है अथात्‌ (एप द! से भवति! पर्यन्त श्रुतिका आरम्म है ॥१५६॥ 
'अचवाइबमेध०' इत्यादि । अश्व, अश्वमेध और अग्नि--इन तीनोंकी 
अधेवादसे स्तुति की गई है, भतः ज्ञान ( उपासना ), कर्म ( अश्वमेध याग ) इन 
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अतिः ॥ एप ह वा अस्वमेधं वेद य एनमेवं वेद तमनबरुद्वेवामन्यत 
त संवत्सरस्य परस्तादात्मन आलभत पञ्चन्‌ देवताभ्यः प्रत्यौहत्‌ त- 
स्मारसर्वदेवतयं गरोक्षितं गराजापत्यमालमन्ते। 


दोनोंका विधान है, इसलिए दोनों ब्राह्मणोंकी एकवाक्यता है । यदि भिन्न 
वाक्य होते, तो ये दो कर्म स्वतन्त्र होते। एकवाक्यताके न दोनेपर ही तो 
अनेक वाक्य माने जाते हैं | प्रकृतमें एकवाक्यता होती है, इसलिए 
एक ही उपासना मानना समुचित है । 

शङ्का--दोनों उपासनाएँ स्वतन्त्र क्यो नहीं हैं ! 

समाधान-पूर्य याक्योमें विधायक पद नहीं हें, इसलिए पदोंकी संगति 
नहीं बनती । इसलिए विधिविशिष्ट उत्तर वाक्यकी प्रवृत्ति हुई । 

झङ्का--पू्य वाक्यमें मी तो 'अदितित्वे वेद! यहद विधि स्पष्ट ही है, फिर 
विधि नहीं है, यह क्यों कहते हो ? 

समाधान--हां है, किन्तु गुणविधिमात्र है, प्रधानविधि नहीं है । प्रधान- 
विधि “अश्वमेष वेद? यही है । पूर्व वाक्यमें विधि नहीं है, यह कहनेका 
तात्पर्य यह है कि वह प्रधान विधि नहीँ है । “एप दृ वा! इत्यादि तिका अर्थ 
यह है--जो कोई उपासक प्रजापतिरूप अध और अनिको वक्ष्यमाण 
प्रकारसे पूर्णतया जानता है, वही अशवमेब जानता है, अतः विदित प्रकारसे दी 
जानना चाहिए । अझ्वदशन इस प्रकार है प्रजापति ने अपने शरीरकी सकलकाल- 
लोकादि धर्म विशिष्ट अश्वरूपसे कल्पना की । 

शक्का-क्यों ऐसी कल्पना की ? 

समाधान- फिर अश्वमेध यज्ञ करें, इस संकल्पसे अपने देहमें अश्वकी 
कल्पना की | 

शक्का--भअश्वमेघ तो प्रजापतिदेवतात्मक है, प्रजापति स्वयं देवता हैं 
उनसे अन्य दूसरा प्रजापति देवता दे दी नहीं, इसलिए उनका उक्त यागमें अधि- 
फार दी नहीं, फिर उनकी प्रवृत्ति क्यों हुई ! 

समाधान--उपासनाके लिए यह अर्थवाद है, वस्तुतः उक्त याग करनेगे 
प्रवृत्ति हुई, यह तात्पर्य नही है । 

शद्ला---भच्छा तो उक्त संकल्पके वाद उन्होंने कया किया ? 
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समाधान--सकललोकामक उक्त अश्वको वे-रोक-टोक एक वर्ष तक 
छोड़ दिया । 
शह्ा--फिर ! 
समाधान--एक वर्षके बाद आत्माके ढिए उसका आङम्मन किया और 
उक्त प्रजापतिने स्वांधभूत अग्न्यादि देवताओंको शास्त्रविधिके अनुसार ग्रामीण 
पशु ( अजा आदि) और आरण्य ( जङ्गडी गवय आदि) पशु दिये। भाव 
यह है कि जैसे प्रजापतिने उपासना की है, वैसे ही दूसरोको भी उपासना करनी 
चाहिए । पर विरक्त और मुमुक्ष इस उपासनाके अधिकारी नहीं दै, क्योंकि वे 
प्रजापतित्व रूप फलकी प्रासिसे मी विरक्त दें और प्रतीकमें अहंअहके मी अधिकारी 
नहीं हैं । प्रजापतिकी उक्तिके अनुसार ही यागिक लोग मी प्रजापतिके कार्य ही 
हैं; इसलिए प्रोक्षित ( मन्त्रपूत ) जलसे संस्कृत घोड्रेको सर्वदेवत्य तथा प्राजापत्य 
मानकर उसका आहम्भ न करते हॅ | सर्वदेवस्य होनेमे हेतु दै--आजापत्य--प्रजा- 
पति सर्वदेवात्मक हैं । इस प्रकार उपासना कहकर उसका फळ कहते हैं--जो 
उपासना द्वारा मनसे संपादित उक्त अरव और अग्नि--इन दो साधनोंसे अश्वमेध 
होता है और जो बाह्य अश्व और अग्ति--इनसे मी अश्वमेध होता दै, इन दोनों 
मानसिक और कायिक यज्ञोंके फळ सविता ( सूर्य ) ही हैं । उक्त सूर्य ही की 
संवत्सररूपसे भावना करनी चाहिए | 
शक्का--अश्वमेवका फळ रूप सविता कौन है ! सूर्यमण्डळ अथवा 
उसके देवता । 
समाधान--देवता । 
शक्का--संवरसर आदित्यका आत्मा कैसे हे : 
समाधान--सूर्यं कालसे परिच्छिन्न है, अतएव कालसे भिन्न नहीं है । 
आदित्यके उदय और अस्तसे क्रमशः दिन और रात्रि बनती है और तीस दिनका 
मास होता है और तीन सौ साठ दिनका संवत्सर होता है, इस परंपरासे 
संबस्सरका निमीता सूर्य है । निर्माता और निर्मेयका तादात्म्य उचित 
ही हे । अश्वमेध अझ हे, यह ककर अलि मी अर्फ़ है, यह अति कहती 
है । 'अयमन्तिरकः' इति--अभिप्राय यह है कि पार्थिव संस्कृत अग्नि तुका अह 
व है, यह पा वि निरवतेताग्नि? इस अतिने कहा है, सो अग्नि फलात्मा अर्क 
ही है अथवा अर्फशड्दसे अनिका ही निर्देश हे. अग्नि ही सविता है । 
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एप ह वा अश्वमेधो य एप तपति तस्य संवत्सर आत्मा 
अयमग्निरकेस्तस्येमे लोका आत्मानस्तावेतावकास्वमेधौ सो पुनरेकेव देवता 
भवति मृत्युरेवाप पुनर्मृत्युं जयति नेनं सृत्युराप्नोति मृत्युरस्यात्मा मवति 
एतासां देवतानामेको भवति ॥७॥ 


इत्युपनिपदि द्वितीयमम्ित्राह्मणं समाप्तम्‌ | 


शक्का--पूर्वोक्त अग्निको आदित्य क्यों कहते दो? संस्कृत अग्नि अन्य है 
और आदिरयरूप अग्नि अन्य दै, यही क्यों न कहा जाय ! 

समाधान- “तस्य प्राची” इत्यादि वाक्यसे छोकात्मक अग्निमें जिस चित्यत्वका 
पूर्वमें निर्देश किया गया है, उसी लोकात्मकत्वको यहां मी कहते है, इसलिए इसी 
अग्निमें आदित्यस्व इष्ट है, यह भ्रुतिवाक्यसे स्पष्ट प्रतीत होता है, अतः वढी 
आद्य दै, अथीम्तर आद्य नहीं दै । 

शङ्का--आदित्य अञचमेध दै, यह पूर्वेमँ कहा गया है; अश्तरमेधका हेतु 
अग्नि है; इस परिस्थितिमें आदित्य और अग्नि--ये दोनों साध्य--साधन 
स्वरूप ही होंगे अर्थात्‌ अरवमेधका साध्य फलात्मा आदित्य है और साधन 
संस्कृत चित्य अग्नि है; फिर इन दोनोंका अमेद कैसे ! 

समाधान--क्रतुफछात्मा सविता और क्रतुसाधनात्मा चित्य अग्नि--ये 
दोनों उपासनाके लिए भिन्नव्यापारशील हैं, यह कहनेपर भी वस्तुतः दोनों प्राणाख्य 
देवता एक ही दे; भिन्न नहीं हैं; इस अमिप्रायसे श्रुति कहती है--'सा पुनरेकेव 
देवता भवति ।' 

झङ्का-कौन एक देवता है ! 

समाधान---'म्ृत्युरेव' मृत्युको ही अशनाया और पिपासासे युक्त स्थूळ प्रपश्चका 
संहार करनेवाली जो प्राणाख्य देवता उपासनाके लिए पूर्वमें कद्दी गई दै; वढी 
उपासनावान पुरुपकी आत्मा दै । 

शक्का-श्षुषा और पिपासासे संयुक्त प्राणाझ्य देवता यदि उपासककी आत्मा 
होगी, तो श्चुसिपासायुक्त पुरुष अतिदुःखी होगा; इसलिए यद उपासना दी अनर्थे 
करी है; अत इस उपासनामें किस सचेताकी प्रवृत्ति होगी ! अर्थात्‌ किसीकी नहीं 
होगी, अतः यह उपासना व्यर्थ है । 3 


° 
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समाषान--म्ृत्युका आत्मा निरुपाधिक होनेसे अजर, अमर तथा नित्यानन्द- 

स्वरूप परमात्मा ही दै, यदि उपासकका भी वही आत्मा होगा; तो सब उपद्रवोसे 
रहित परम सुखी क्यों न होगा, इसलिए परमपुरुपा्हेतुक होनेसे प्रकृत उपासना 
आवश्यक है । 

शङ्का--इस उपासनाका परमपुरुषाथ फळ कैसे होगा! इसका फल तो मृत्यु- 
स्वरूपकी प्राप्ति कहते हैं; जैसे आत्माके साथ संबन्ध होनेसे देह नष्ट होती दै, वैसे 
आत्माके साथ उक्त संत्रन्धका भी नाश होगा, फिर आसा मी विनश्‍वर हो जायगा ! 

समाधान-- नहीं, आत्माका नाश नहीं होता; वह तो अमर दै, यह कह- 
चुके हैं । 

शङा--तो आत्मवान्‌ गरत्युके संबन्धसे उपासकका शरीर भी नष्ट नहीं होगा; 
तो अशरीरत्व ही व्याहत हो जायगा ! 

समाधान--प्राणास्मारूपसे अवस्थित उपासक विद्वान्‌ प्रारव्ध कर्मके भोगके 
अनन्तर वर्तमान शरीरका त्याग तो अवश्य करता ही है; किन्तु सब सम्बन्धोंका 
विच्छेद दोनेसे फिर मरणार्थ शरीरान्तर धारण नहीं करना पड़ता, इस ताप्पर्यसे 
अति कहती दै--शल्युस्वरूप होता है, फिर मृत्युको जीत लेता है, फिर 
नहीं मरता | और अग्नि आदि सम्पूर्ण देवताओंका आत्मा ( अभिन्न ) हो जाता 
है, भर्थात्‌ एक हो जाता है। 


वार्तिकसारके भापानुवादमें द्वितीय अमिन्राक्षण समाप्त । 
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जजार 


अथ तृतीयं ब्राह्मणम्‌ 


तृतीयत्राहमणे प्राणः शुद्भचादिगुणसंयुतः । 
हिरण्यगर्भप्राप्यर्थमुपास्यः प्रतिपाद्यते ॥ १ ॥ 


शक्का---'ग्ृत्युमतिक्तान्तो दीप्यते’ इत्यादि अतिने ज्ञानसमुचित कर्मसे 
हे विजय स्पष्ट ही कही है, इसलिए मुक्तिके साधन आत्तत्त्वज्ञानका उपदेश 
व्यथ है ! 

समाधान-- शाखमें जितनी उपासनाएँ विहित हैं, उन-उन उपासनाओंसे समु- 
चित कर्मोका या केवळ उपासनाओंका मृत्युप्राप्ति फल है; इससे अधिक नहीं है, 
अतः आत्यन्तिक मुक्तिके लिए तत्त्वज्ञानकी अपेक्षा है; इसलिए उसका उपदेश 
आवश्यक दै, 'मृत्युमतिक्रान्त” इत्यादि उक्त भ्रतिने स्वाभाविक आसञ्गरूप 
मृत्युकी विजय कही है; सो गौण मृत्युश्दाथ है । 

शक्का--अइवमेध सहित उपासना या केवळ उसकी उपासनाका फल 
मृत्युभावकी प्राप्ति कहा है; अन्य उपासनाका नहीं । 

समाधान--यह कथन उपलक्षण दे; उपासनान्तरोमें भी यही निर्णय दै; 
जो सबसे बड़ा कर्म और उपासना है। यदि उसका भी फल संसारके ददी 
अन्तर्गत है, तो दूसरे कर्म तथा उपासनाओंके फल भी कैमुतिक न्यायसे संसरान्त- 
रीत ही सिद्ध होते हैं । 

शक्का--पूर्व ब्राक्षणकी उत्तर जक्षणके साथ क्या सम्नति दै! 

समाधान--पूर्व ब्रा्मणसे ज्ञानसद्ित कर्मका संसार दी फळ है, अधिक 
नहीं है, यद कहा । द्वितीय आक्षणसे ज्ञान और कर्मका उद्घावक जो प्राण है, 
उसके स्वरूपका निरूपण करते हैं। इससे मृत्युभाव फळ पूर्वका है और मृत्युका 
अतिक्रमण उत्तरका फल है, अतः भिन्न-मित्र फलवाले दोनों ब्राह्मण हैं, यह शङ्क 
पृर्वमें ही निराकृत हो चुकी हे । उत्तरमें स्वाभाविक विपयासङ्गस्वरूप मृत्युका 
अतिक्रमण कहा गया है । दिरिण्यगछक्षण मृत्युका नहीं; अतः पूर्वोक्त ज्ञान और 
कमै समानविपयक दी है, उत्तर ज्ञानकर्म है। उद्गीथ ज्ञानकर्मका अन्यादि 
देवतात्मभाव दी फल आगे कहेंगे; और पूर्व ब्राक्षणसे “एतासां देवतानामेको, 
भवति यदृ कहा दी गया है; इसलिए शञानकर्मके उद्भावक प्राणस्यरूपके 
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निर्णयके लिए दी उत्तर आझणका अवतार है--इन दोनोंमें हेतुहेतुमद्भाव 
सङ्गति है । 

तृतीये' इत्यादि । हिरण्यगमक्री परासिके छिए शुद्धि आदि गुणसे युक्त 
प्राणकी उपासनाका तृतीय ब्राह्णमें निरूपण करते हें ॥ १॥ 

आध्यात्मिक०' इत्यादि । देहपरिच्छेदके अभिमानका त्याग कर आधि- 
देविक अग्न्यादि देवताके स्वरूपमें अपने स्वरूपकी वृद्धि ही 'तसप्ासि' शब्दसे यहां 
दृष्ट है । तात्पर्य यह है कि उक्त प्रजापतिक्री दो प्रकारकी सन्तान हैं---एक देवता 
और दूसरे असुर । प्रजापतिके प्राण और वागादि दश इन्द्रियां मन, बुद्धि ये दी 
अपत्यत्वरूपसे विवक्षित हैं। शाखजन्य ज्ञान और कर्मसे भावित वागादिवृच्ियां देवता 
ह । और वे दी त्वाभाविक कर्म-ज्ञानसे भावित असुर हैं । 'असुपु स्वेपु रमन्ते इति 
अघुराः' यह असुर शब्दकी व्युत्पत्ति है । इन देवासुरोंको शाखोय और लौकिक 
कार्यमें परस्पर स्पद्धा होने ठगी । देवताओंने चाहा कि शास्त्रीय कर्म करें और 
अघुरोंने चांदा कि जिस कायसे वर्तमान काठमें सुख हो वही करें, शास्त्रकी इसमें 
क्या आवश्यकता है ! इस परिस्थितिमें कमी देवता विजयी होते थे, तो शास्रीय 
कमानुष्ठान होता था और जब केवळ लौकिक सुखार्थ प्रवृत्ति होती तो असुरोकी 
विजय होती थी । देवोंकी विजयका ऊँचासे-ऊँचा फळ प्रजापतित्वकी प्राप्ति है 
और अपुरोंकी विजयक्रा फळ नीचेसे नीचा स्थावरत्व प्राप्ति है। दोनेकि 
समान होनेपर मनुष्यत्वकी प्राप्ति होती हे । किन्तु देवता थोड़े थे और असुरोंकी 
सङग बहुत अधिक थी, इसलिए देवताओका अधिक पराजय होता था। 
बार-बार पराजय होनेपर देवताओंने विचार किया कि बिना प्रकर्षके हम लोग 
विजयी नहीं हो सकेंगे, अतः उद्दीथ कर्मे द्वारा अमुरोंका पराजय कर अपने 
वास्तविक देवस्वरूपको प्राप्त करे, इस प्रकार देवताओंका परस्पर परामर्श 
निश्चित हुआ । उद्गीथ कर्मसे यहां मन्त्र-जप विविक्षित है, जो आगे कहेंगे । 
तदनन्तर वागमिमानी देवतासे देवोंने कहा कि हम छोगोंके कल्याणके लिए 
औद्वात्र कर्मे करो । वागने कहा अच्छा, और उद्वान किया । 

शडा--किसका उद्भान किया १ 
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समाधान---जिस वदनादिव्यापारसे वागादि समुदायको सुखविरोप होता है, 
उसीका उद्गान किया । किन्तु केवळ देवतार्थ उद्बान न कर अपने स्वार्गके लिए मी 
उद्भान किया । नौ स्तोत्रांका पवमान होता है । तीन पवमानोंसे सबके भोगके छिए 
गान किया और नौ स्तोत्रॉसे केवळ अपने फलके लिए--'वाचि यो भोगस्तम्‌' इत्यादि 
श्रृतिसिद्ध कल्याण भोगके ठिए--उद्वान किया । वाकू इन्द्रियने स्वाथेके लिप 
उद्गान किया था, इससे असुरॉको विन्न करनेका अवसर मिला | असुरॉने आपसमें 
विचार किया कि देवता ढोग शास्रजनित कर्मवासनासे हम असुरॉका अतिक्रमण 
करना चाहते हैं, इससे हम लोगोंका बड़ा अनिष्ट द्वोगा; अतः इसका प्रतीकार 
अवइय करना चाहिए । वेसा विचार करनेके बाद उद्गान करनेवाली वाकूके पास 
पहुँच कर उन्होंने स्वाभाविक स्वविषयासभ्नलक्षण पापसे उसको विद्ध किया, अतः 
वाक्‌ वेदिक कर्मसे पराङमुख हुई । वाकू कर्मन्द्रियमात्रका उपलक्षण है । एवं 
प्राण आदि ज्ञानेन्द्रियोंने मी पूर्ववत्‌ पापविद्ध होकर अपने-अपने श्रेयःकर्मका 
त्याग कर दिया । यहां इन्द्रियोंकी निन्दाका तात्पर्य यह है कि कल्याणार्थियॉको 
इन्द्रियोंकी उपासना न करनी चाहिए इस प्रकार इन्द्रियोसे निराश होकर 
उक्त देवताओंने आसन्य प्राणसे कहा और आसन्य प्राणने उद्बोधका गान किया । 
उस समय भी असुरगण प्राणको पापसे संयुक्त करनेके लिए पहुँचे, पर 
पत्थरके ऊपर फेके गये मिट्ठीके ढेलेके समान स्वयं असुर ही चूर-चूर हो गये । 
असुरोंका नाश होनेपर वागादि इन्द्रियां अपनेको अग्न्यादि देवतास्वरूप समझने 
लगीं । देवतारूप तो पहले भी थीं; किन्तु पापके संसर्गसे पिण्डाभिमानी दोकर 
अपनेको भूल गई थीं । प्रतिवन्थककी निवृत्ति होनेपर उन्हें अपने वास्तविक 
स्वरूपका परिज्ञान हुआ । जैसे वागादि इन्द्रियसमुदायरूप यजमान प्राणात्म- 
भावनासे अपने पिण्डमात्रपरिच्छिन्नाभिमानक्रा त्यागकर विराद्स्वरूप हो जाता 
है; वेसे प्राणोपासक भी प्राणात्मभावनासे पिण्डपरिच्छेदके अभिमानका त्याग कर 
विराद्स्वरूप होता दै । 

शक्का--विराडू तो छोकसमष्टि होनेते अचेतन है, इसलिए वह उपास्य 
नहीं हो सकता और अविराइभाव फळ मी नहीं दो सकता, क्योंकि चेतन उपासक 
अचेतनात्मा कैसे होगा ! 

समाधान--देवताविग्रह ( सकळदेवतातमक ) विराडास्मा क्रियाशक्तिकी , 
प्रधानतासे प्राण कहलाता है और ज्ञानशक्तिकी प्रधानतासे द्िरण्यगर्भ 


६२ 
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अखागन्युपासनस्याऽपिं फलमेतन्न चेतरत्‌ । 

तथाप्युपास्यमेदेन भिननेवोपास्तिरिष्यते ॥ ३॥ 

एकत्वेऽपीश्वरस्याऽस्य गुणमेदेन भिन्नता । 

सथूलबरह्मशरीराख्यौ विरादमाणौ हि तौ गुणौ ॥ ४ ॥ 

पूर्वस्य स्थूलम़ुख्यत्वमिह् सक्ष्मस्य युख्यता । 

तथा च द्रह्षमदेहोत्थाङ्कवेत्‌ स्थूलाद्विवेचितः || ५.॥ 
कहा जाता दै, वह चेतन्याभासविशिष्ट दै; इसलिए उपासना और 
तथाकथित उसका फर यहाँ ठीक है । उक्त फढप्रा्ि भी औपचारिक 
है। वस्तुतः ब्रह्मस्वरूप जीव अज्ञानवश अपनेको भिन्न मानता हे । तत्त्व 
ज्ञानसे अज्ञानका नाश दोनेपर ब्रक्षस्वरूपका अनुभव करता है । यह प्रकार 
जीव और हिरण्यगर्भके स्वरूपके विपयमें नहीं है। यह विषय इसलिए 
संक्षेपसे रिखा है कि इसपर आगे विचार किया जायगा ॥ २ ॥ 

“अश्वाग्न्य ०१ इत्यादि । अश्व और अग्निकी उपासनाका भी यही फल दै, 

अतिरिक्त नहीं |. 


शड़ा--यदि दोनों उपासनाओका एक ही फल है, तो उपासनाओंका 
भेद क्‍यों मानते हो ? 

समाधान--उपास्य प्राणात्मा हिरण्यगभे और अश्वाग्निशरीर विराडात्मा-- 
ये दोनों उपास्य भिन्न हैं, इसढिए उपासना भी भिन्न है, अतएव सायुज्य फलकी 
प्राप्ति समान होनेपर मी मनोमयत्व आदि गुणोके मेदसे परमात्माकी उपासना 
भिन्न-भिन्न मानी जाती दै, यह सिद्धान्त माना गया है ॥ ३ ॥ 

“एकत्वेऽपीञ्चर्‌०' इत्यादि । ईदवरकी उपासनाके समान प्रकृतमें स्थूळ- 
शरीरवाळा विरार और सूक्ष्म शरीरवाडा सूत्रात्मा प्राण अर्थात्‌ दिरण्यगभे- 
इन दोनेकि गुणोके मेदसे प्रुत उपासना भी भिन्न ही है; एक नहीं है । अन्यथा 
सायुज्यफटक और क्रममुक्तिफलक विविध गुणेसि विशिष्ट उपाप्तनाओंमें मी 
एकत्वापत्ति हो जायगी, जो इष्ट नहीं है ॥ ४ ॥ 

र्स्य स्थूल०” इत्यादि । पूर्वी उपासनानें स्थूड शरीर प्रधान है, और 
उत्तरकी उपासनामें सूक्ष्म शरीर प्रधान दै, इस प्रकार स्थूलसे सूद्ष्मका विवेचन होता 
है। समष्टिशरीरामिमानी विराइका मूळ सूद्म-शरीरात्मा दिरण्यगमे है; दिरण्यग्का 
मूळ अन्यक ब्रहम है, मायाके मोहापरनामक सूक्ष्मरूपसे रहित शुद्र ब्रह्न अव्यक्त 


दतीय आरक्षण ] भापानुवादसहित ७२७ 


ooo 
TFT LATA ECOL SEE 


आत्मविद्याधिकारेऽस्मिन्चुपास्त्यादि यदुच्यते । 
तडिवेकोपयोग्येव तस्मात्माणो विविच्यते ॥ ६॥ 
स्थूलस्य सुविवेचत्वादादौ मन्दं प्रतीरितम्‌ । 
उत्तमं प्रत्यसौ ग्राणो दुर्विवेचो विविच्यते ॥ ७॥ 
पौर्बापयमतो युक्तं विराद्ग्राणाख्यविद्ययोः। 
मुख्य ग्राणघुपासीत शुद्धथादिगुणसंयुतम्‌ ॥ ८ ॥ 


कहा जाता है । शुद्ध ब्रहके यथाथ ज्ञानसे अज्ञानकी निवृत्ति द्वारा केवल्यकी प्राप्त 
होती है; अतः मोक्षार्थी स्थूल और सूक्ष्म शरीरकी विवेचना द्वारा शुद्ध ब्रह्का 
जिज्ञासु होता दै । इसीके लिए प्रकृतमें दोनों उपासनाएँ बतलाई गई हैं । दोनों 
उपासनाओंका फल परम पुरुपार्थ ही दे । यही क्रम-सुक्तिका साधन दै ॥५॥ 

“आत्मविद्या! इत्यादि । 

शङ्का--आसमविद्याके ( व्रक्षविद्याके ) अधिकरणमें विराट हिरण्यगर्भकी 
उपासनाका विधान करनेका अभिप्राय क्या है ? 

समाधान--प्रकृत उपासनाका तात्य यह है कि उपासनासे दी उपास्यके 
तत्वका साक्षात्कार होता है । जो जिस स्वरूपकी उपासना करता है, उसको 
उस तत्वका साक्षात्कार होता है । जब उक्त उपासना द्वारा उक्त तस्वका 
साक्षात्कार होगा, तत्र यह स्पष्ट प्रतीत होगा । इन दोनोम वस्तुतः उपाधि- 
मात्रका मेद है, मूळ तत्त्व एक ददी दै एवं प्राणात्मा हिरण्यगम मी अपच्चीकृत 
पश्चभूतोपाबिमात्रासे भिन्न कहे जाते दै, वस्तुतः मूळ तस्त बर्ष ही दै । 
इस प्रणाढीसे त्रक्षका यथार्थ स्वरूप ( विवेक ) ज्ञात दोता हे, अतः यह विवेक 
ब्रक्षविवेकका सर्वथा उपयोगी दै, इसलिए प्राणका विवेक आगे किया जाता है ॥६॥ 

'स्थूलस्य' इत्यादि । स्थूलका विवेक मन्दबुद्धियोंको स्वह्प प्रयलसे 
हो जाता है, इसलिए प्रथम स्थूल स्थरूपका विवेचन किया, उसके बाद जिनकी 
उक्त विचारसे कुशाम् बुद्धि दो जायगी या प्राचीन सुसंस्कारसे जो जन्मसे ही 
कुशाप्रबुद्धि हैं, उन अधिकारियोंके लिए, निरूपणसे पूर्व जिसका विवेचन नहीं दो 
सकता दै, ऐसे सूक्ष्म उपाधिसे युक्त प्राणका विवेक करते हैं ॥ ७ ॥ 

४यौर्वापर्यमतो! इत्यादि । अधिकारियोक्े अनुरोधसे अस्थका विषय 
होना चाहिए, इसलिए पूर्यमे स्थूलोपाथि अतणव सुविवेक विरादका विवेक ` 
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वागादयो न शुद्धाः स्युरविपयासङ्गदूपिताः। 
युख्यप्राणस्तु शुद्धः स्याद्विपयासञ्गवञेनात्‌ ॥ ९ ॥ 
कर पश्चात्‌ सूक्ष्म दुर्विवेक प्राणका विवेक किया । इन विद्याओंमें पौवोपय-- 
पूर्वोत्तमाव--समुचित ही है। सुझ्म (आसन्य) प्राणकी उपासना करनी चाहिए | 
शक्का-- प्राणशब्दसे तो वागादि इन्द्रियोंका भी अहण होता है, फिर 
आसन्य (मुख्य) प्राणकी ही उपासना प्रकृतमें विवक्षित दै, इसमें क्या प्रमाण है ! 
समाधान--वागादि इन्द्रियां स्वाभाविक विपयासङ्गसे दूषित ह्रै और 
मुख्य प्राणमें उक्त दोपका संपर्क नहीं है, इसलिए उक्त प्राण विशुद्धि आदि 
गुणोसे युक्त है, जो आगेके मन्त्रोसि स्पष्ट है, इस अमिप्रायसे 'झुदूष्यादिगुणसंयुतम्‌' 
यह मुख्य प्राणका विशेषण कहा गया है । शुद्धि आदि गुण द्वारा मुल्य प्राणकी 
प्रशंसा और उक्त दोष द्वारा इन्द्योंकी निन्दा श्रतिने स्वयं की है। निष्प्रयो- 
जन स्तुति भौर निन्दा समुचित नहीं होती, इसलिए अहणके लिए स्तुति और 
स्यागके लिए निन्दा की जाती है । अतः उन श्रुतियोंका तात्पर्य 'प्राणकी उपसना 
करनी चाहिए, वागादि गौण प्राणोंकी उपासना नहीं करनी चाहिए! इसीमें दै। 
तासयैविषय अर्थमें दी शब्द प्रमाण माना जाता है ॥ ८ ॥ 

“वागादयः इत्यादि । रूप, स्पर्श आदि विषयोकि आसङ्गसे वागादि गौण 
आण दुषित हैं, शुद्ध नहीं हें और उक्त दोपरहित मुख्य प्राण शुद्ध है और 
शुद्धकी दी उपासना करनी चाहिए, दूपितकी नहीं, यह सारांश है । 

शक्का- छ्या ह! इत्यादि श्रुति ज्ञानका निरूपण नहीं करती है, किन्तु 
व्ष्यमाण अभ्यारोह-जप-विधिकी शेष होनेसे अवाद है । 

समाधान--“य एवं वेद? इत्यादि बाक्यसे विहित प्राणोपासनाका बोधक ही 


उक्त वाक्य है, जपविधिका शेप नहीं है, वेदन और उपासना ये पर्यायवाची 
शब्द है, यह पूर्वमें कह चुके हें । 


शा--अच्छा उक्त शुतिवाक्य जपबिधिशेप मत हो, किन्तु औद्वात्र कर्मके 


प्रस्तावकी सनिषिमें पुराकल्पका 'दया ह? इत्यादि वाक्यसे श्रवण है, इसलिए उस 
विधिका शेप है, ज्ञाननिरूपणपरक नहीं है । 


समाधान--यदि उक्त कर्मे विधिरेष होता, तो कर्मके प्रकरणमे इसका 
पाठ होता, क्योंकि क्मेकाण्डोपयोगियोंका दी कर्वेकाण्डमें पाठ अपेक्षित है और 
इसका पाठ शामकाण्डमें हें, अतः प्रकरणके भेदसे स्पष्ट प्रतीत दोता है कि 
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यह ज्ञानोपयोगी है, कर्मोपयोगी नहीं है । यद्यपि जपविधि समान प्रकरणमें है, 
तथापि उसका रोप न होनेमें यह मी कारण है कि प्राणकी स्तुति और 
वागादिकी निन्दाका श्रवण है, इसलिए प्राणोपासनाकी विधि स्पष्ट दै । 

शद्धा--अर्थवादसे विधिकी कल्पना कहीं देखी जाती है ! 

समाधान--हा आयु घृतम्‌? 'यस्य पर्णमयी जहुः? इत्यादि वाबयोंसे स्तुर्तोकी 
विधि स्पष्ट है, इसलिए यहां भी स्तुतिसे विधिकी कल्पना मानी जाती है और 
यह मी कारण है कि प्राणकी उपासनाका फळ 'सृत्युमतिकान्तो दीप्यते' इस 
वचनसे स्पष्ट रूपसे निर्दिष्ट है । 

शक्का-- इन्द्रियादिके विपयमें यह तो अवश्य कहा गया दै कि प्रक्रत 
उपासनासे वागादि अग्न्यादिस्वरूप दो जाते दें और अग्न्यादि देवात्मक होनेपर 
अमर हो जाते हैं, परन्तु प्राणात्मा हिरण्यगभरूप फलकी प्राप्ति उन्हें द्वोती है, 
यह कहां कहा गया है ! 

समाधान--जैसे प्राणकी उपासना कर यागादि वास्तविक स्वस्वरूपापन्न हो 
जाते हैं, उसी प्रकार प्राणोपासक मी वास्तविक हिरण्यगमेस्वरुपापन्न हो 
जाता है; दृष्टान्तमे मी उपासना द्वारा दिरण्यगर्भकी प्राप्ति अवश्य होती हे, इसलिए 
उस फर्की प्राप्तिमें उसकी उपासना निमित्त है । 

शक्का--अदुष्ट प्राणकी उपासनाकी विधि हो सकती है; लेकिन प्राण 
विशुद्धि आदि गुणोंसे विशिष्ट दै, इसमें कया प्रमाण है ! बयोंकि उपासना आरोपित 
गुणसे मी हो सकती दै और उक्त वाक्यका उपासनाविधिमें तात्पर्य होनेसे विशु- 
द्वयादि भर्थमें तात्पय नहीं हो सकता ! 

समाधान--जिस प्रकार प्राणकी उपासनागें उक्त वाक्यक्रा तात्पर्य हे; 
उसी प्रकार विशुद्ध्यादि गुणमें मी अवान्तर तात्पर्य है । उपासना, उपास्य और 
गुणवत्माण-- ये तीनों समान दी भमाणसे सिद्ध दें। उदाइरणके लिए देवताधिकरणका 
स्मरण कीजिये, वहांपर माप्यकारने सिद्धान्त किया है कि विग्रइप्रत्यायक 
देवताके स्तावक मन्त्रोसे देवता विग्रहवती दे; यद सिद्ध होता है । मीमांसकोंने 
कहा कि नहीं, उन म्त्रॉका तासर्य देवताओंकी स्तुतिमें दै, विग्रहं नहीं, इसका 
उत्तर है--जिन मन्त्रके वाच्यार्थे प्रमाणान्तरा विरोध होता है; जैसे 'प्रजापति- 
रास्मनो वपामुदखिदत्‌? इत्यादि, उनका स्वार्थमें तात्पर्य नहीं है; किन्तु स्तुतिमं 
ही तात्प माना जाता है और जिनके अर्थमें प्रमाणसे माभ नहीं हे, जेसे 
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रख्यग्राणोऽहमस्म्येप आसुरेरप्रधपितः । 
हिरण्यगभदेवस्य त्रीणि रूपाणि सन्ति मे ॥ १० .॥ 
अयास्य इति नामैकं तथाऽऽङ्गिरस इत्यपि । 
दूरित्येतानि नामानि तेपामथों मयि स्थितः ॥ ११॥ 


'अनिर्हिमस्य मेपजम्‌' 'वायुर्वे क्षेपिष्ठा देवताः इत्यादि, उनका स्तुतिमें महा 
तात्पर्य है; और अवान्तर तात्पर्ये वाच्याधमे मी माना जाता है । दो अर्थोमें 
महातातपये माननेपर वाक्यमेदका भय रहता दै; यहांपर वाच्याथमें प्रमाण- 
विरोध न होनेसे भ्राणोपासनाके विधायक मन्त्रोका विशुद्धथादि गुणसे विशिष्ट 
प्राणकी उपासनामें तात्पय है, इसलिए दोनोंमें निर्दिष्ट मन्त्र ही प्रमाण है। निष्कर्ष 
यह निकडा कि मूताथवादोका स्वाथमें प्रामाण्य माना जाता दै; अमूतार्थवादोंका नहीं। 

शङ्का-प्रमाणान्तरका संवाद मी तो नहीं है 

समाधान--शा्रीय अर्थमें प्रमाणान्तरके संवादकी अपेक्षा नहीं है, जैसे 
आसन्यत्वादि गुण प्राणमें मिथ्या नहीं हैं, वेसे विशुद्धधादि गुण. भी सत्य ही हैं । 

शङ्का-ग्राणमें आसन्यत्वादि जैसे प्रमाणान्तरयोग्य है; वैसे ही विशुद्धयादि 
गुण भी प्रमाणान्तरयोग्य होना चाहिए। विशुद्धयादिः प्रमाणान्तरयोग्यः, 
प्राणगुणत्वात , आसन्यत्ववत्‌, इस अनुमानसै विश्ुद्धयादि भी प्रमाणान्तर- 
योग्य होना चाहिए ! 

समाधान--उक्त अनुमानमें श्रतिमात्रागम्यस्र उपाधि है। विशुद्धयादि 
गुण श्रुतिमात्रगम्य होनेसे धमीदिके समान प्रमाणान्तरयोग्य नहीं हैं, इसलिए 
नाइन अर्थोमे संवादकी अपेक्षा नही है । और समीचीन रजतज्ञानसे रजतप्राप्ति 
लोकमें दृष्ट है, विपरीत ज्ञानसे वास्तविक अर्थका डाम नहीं होता । प्रकृतमें 
विशुद्धयादि गुणबिशिष्ट प्राणका ज्ञान समीचीन है; अतः उसका फळ ( मृत्युभावाति- 
्रमणप्रापि ) भी समीचीन होगा, उक्त फलकी प्रासिमें प्रमाणका विरोध न द्वोनेसे 
सत्य मानते हैं, तो विशुद्धयादि गुण भी प्राणमें वस्तुतः हँ ही, इत्यादि विस्तर 
वार्पिक्रमें देखिए ॥ ९॥ 

गुख्यप्राणो' इत्यादि । असुरॉसे अपराजित यद्द | प्राण समझने लगा कि ] 
आसन्य मुख्य प्राण भ ही हू और दिरप्यगरभ देवताके तीन रूप मुझमें दे ॥१०॥ 

अयास्य' इत्यादि । भयास्य, यह एक नाम, आङ्गिरस, यदद दूसरा नाम 
और दूर, यह तीसरा नाम, इन तीनों नामका अथै मुझर्ने स्थित है ॥ ११ ॥ 
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“अयमास्ये' इत्यादि । वागादि गौण प्राणोंने आसस्वरूप प्राणकी उपासना 
करके पिण्डमात्र-परिच्छिन्नत्वाभिमानका त्याग कर अपरिच्छिन्न देवतास्वरूपकी 
प्रात्तेकि अनन्तर स्मरण करके परस्पर यद्द कहा कि हम लोगोंको मृस्युभावसे 
छुड़ाकर जिस दयाड़ने देवतास्वरूपको प्राप्त कराया, वह कदा हे । छोकमें 
उपकार करनेवालेका स्मरण करते ही हे । वितर्कके बाद उसे कार्यकरण-संघातासमामें 
देखा अर्थात्‌ मुखस्थ आकाशमें प्राणको देखा। 

शक्का- प्राणको आस्यमें देखा इतना ही परिचयके लिए पर्य्याप्त दै ! 
फिर “अन्तः? यहद विशेषण क्‍यों दिया ! 

समाधान--आस्यमें प्राणके समान खगिन्द्रिय मी दै, उसके वारणके लिए 
(अन्त? यह विशेषण है, अन्यथा त्वगिन्द्रियमें मी प्राणत्वकी प्रसक्ति हो जायगी । 
उक्त विशेषण देनेसे त्वगिन्द्रिय मुखमें है, मुखस्थ आकाशमे नहीं, और प्राण 
मुखविवरसंचारी होनेसे मुखस्थ आकाशमें दै । 

शक्का--'अन्तः! शब्दका मध्य अर्थ है, मध्यस्थ आकाश नहीं दै, इसलिए 
उक्त विशेषण देनेपर मी लगकी व्याइत्ति कैसे होती दै ! प्राण जेसे मुखके 
मध्यमें संचरण करनेसे मुखत्थ कहा जाता है, वैसे उक्त इन्द्रिय मी शरीरव्यापक 
होनेसे मुखके मध्यम स्थित दी है । 

समाधान--त्वगिन्द्रिय आस्यपर्स्यन्त रहती दै, वाकू ( जिह्वा ) भी आस्यके 
मध्यमात्रमें नहीं है । और नासिकापर्यन्त आस्य है, इस मतमें वागू ( जिद्वा ) 
तद्वत है मी नहीं, मुख और नासिका इन दोके मध्यमें प्राण संचारी है, इसलिए 
“अन्तः? इस विशेषणसे इतर इन्दियोंकी ब्याइणि और मुख्य प्राणका संग्रह दोता 
है। अथवा 'अन्तः? शब्द अवसानवाची है, सब इन्द्रियां स्वापकालमें प्राणमें 
लीन दोती हैं, इसलिए अवसानमें प्राणस्वरूप दोनेसे इन्द्रियोंका माण ही 
आत्मा हे, अतएव स्वापकालनें 'प्राणं तर्दि वागप्येति! इस अतिने वाकूसे उछक्षित 
इन्द्रियमात्रके लयका प्राणे बोधन किया दे और नेमिमें जैसे 'अर' अर्पित 
रहते हैं वैसे ही सकल मूत-भौतिक पदार्थ प्राणगें छीन दोते दै और उसीसे 
उत्पन्न होते हैं, इत्यादि स्पष्ट कहा गया है । अथवा वागादि देवताओंने पूर्वकल्पे 
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अङ्गानां सारभूतत्वादहमाङ्गिरसोऽभवम्‌ । 
पाप्मनो दरभृतत्वात्‌ दुर्नामा प्राप्तवानहम्‌ ॥ १३॥ 


त 


देवभावप्रापक महान्‌ उपकारी प्राणको देखकर कहा था कि यह उदार प्राण 
आस्यके “अन्तः? मध्यमें है, इस कारण प्राणका 'अयास्य' यह नाम पड़ा। इस 
अन्तिम तातप्यसे वार्तिकमें लिखते हे--'अयमास्येऽन्तः' इति । देवताओंने 
मुखके भीतर मुझको देखकर 'अयमारयेऽन्तः' यह कहा इस लिए (निखिल प्राणियोंके 
मुखें स्थित होनेसे ) में अयास्य हुआ अर्थात्‌ “अयास्य? मेरा नाम हुआ ॥१२॥ 

'अङ्गानां सारै इत्यादि। अङ्गोंका कार्थकरणलक्षण शरीरोंका प्राण ही 
रस-- सारभूत-- है, इसलिए में 'आन्गिरस' हुआ | यह छोकमें प्रसिद्ध ही है-- 
जिन अङ्ञोमें प्राणका संचार नहीं होता अर्थात्‌ जो अङ्ग प्राणसंबन्धसे शून्य हो जाते 
हैं, वे सब नीरस अतएव सूल जाते हे, और जिनमें प्राणका संबन्ध रहता 
है, वे नहीं बूते । इससे उक्त ढौकिक अन्वयब्यतिरेकसे स्पष्ट हुआ कि प्राण 
अन्नोंका रस है । 

शड्ा-यदि प्राण उपास्यत्वरूपसे इष्ट हो, तो उसका गुणगान करना 
उचित होता, पर प्राण उपास्यत्वरूपसे इष्ट ही नहीं है, क्योकि उपासनाके 
प्रयोजक विशुद्धि आदि गुण हो गये हैं, परन्तु विचार करनेपर प्राणमें विद्युद्धि 
आदि गुणोंका संचय नहीं है । यद्यपि विपयासङ्गलक्षण दोष स्वतः प्राणमें 
नहीं है, तथापि उस दोषसे दृषित वागादिके संत्रन्से परंपरया वह अविशुद्ध ही 
है, अतएव उपास्य नहीं है ॥ 

समाधान--'सा वा एपा देवता दुनोम' इस श्रृतिसे स्पष्ट प्रतीत होता है कि 
इस. देवतामे परेपरासे भी दोपका संबन्य नहीं है, इस आशयको श्रुति स्वयं 
सुट करती हे--'दूरम्‌' इत्यादिसे । इस प्राण देवतासे पाप दूर रहता है, इस 
छिए इसका “दु? नाम पड़ा है | यद्यपि प्राणके समीपमें ही विपया- 
सझुडक्षण दोष है, पर यह आकाशके समान संसर्गी द्वोनेसे मानो दूर दी है, 
अतः "दृः यह प्राणनामकी ख्याति ही 'प्राण विशुद्ध है! इस अर्थकी ज्ञापक दै, 
अतः उपास्यत्वरूपसे प्राण इष्ट है। यद्यपि पूर्व गुणोंका बोधन करनेसे दी 
प्राणमें उपास्यत्वका बोध होता है, तथापि दु” इत्यादि गुणसे “पापसंत्रन्थकी 
शङ्काके निराकरणसे उक्त उपासना इड होती है और उक्त गुणसे विशिष्ट 
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So CRT 


उपासनासे पूर्यगुणविशिधोपासनाकी अपेक्षा उत्कृष्ट फल होता है, इसलिए 
उत्कृष्ट फलके लिए दृगुणविशिष्ट उपासना कही गई है । 
शक्का--प्राणमें आज्गिरस्व गुण पहले कद्दा गया है और वूगुणत्व बादमें कहा 
गया है, अतः पाठक्रमके अनुसार पहले आङ्गिरसत्वका प्रतिपादन करना चाहिए था 
पश्चात्‌ दूगुणलका, किन्तु इसके विपरीत अतिने पूर्वमें दूगुणत्वका प्रतिपादन किया 
और पश्चात्‌ आन्ञिरसत्वका प्रतिपादन किया है, इस क्रमभङ्गका क्या अभिप्राय है ! 
समाधान---उपासनाके क्रमके अनुसार उक्त दो गुणोंका प्रतिपादन किया 
गया है; पहले दूर्गुणत्वका ध्यान करना चाहिए, अनन्तर आन्गिरसरवका ध्यान करना 
चाहिए, कारण कि जबतक दूरीणस्वका प्राणमें प्रतिपादन न किया जायगा, तब- 
तक उपासनाके प्रयोजक विशुद्धि आदि गुणकी प्राणमें सिद्धि दी नहीं होगी, अत- 
एवं उपास्यत्व भी प्रतीत नहीं हो सकेगा, अतः प्राणकी .उपासनाके लिए 
विशुद्धयादि गुणका पूरवे प्रतिपादन किया गया दै । 'पाठकमादार्थक्रमो बली- 
यान! इस न्यायके अनुसार आङ्गिरसखका प्रतिपादन बादमें किया 
गया है, अतएव 'अमिद्वोत्रं जुद्दोति’ 'यवागूं पचति’ इस औत क्रमका त्यागकर 
पहले यतागूका पाक किया जाता हे और उसके बाद अनिददोत्र किया जाता है, 
अन्यथा यवागूपाकको अदृष्टार्थक मानना पड़ेगा; जवतक इष्ट फलका संभव हो, तब- 
तक अदष्ट फल मानना ठीक नहीं हे और अन्निद्वोत्रके लिए अन्य साधनकी अपेक्षा 
होगी । पाठक्रमका भङ्ग करनेपर यवागू अग्निदोत्रका साधन और अनिटेत्रार्थक 
होनेसे दृष्टर्थक मी हो जाता दै, इत्यादि पूर्वमीमांसामें स्फुट है । 
शङ्का--पापदवानि तो नित्यके कर्म अनुष्ठानसे होती है, क्योंकि उसके बोधक- 
वाकयोमें पापनिदृत्तिरप फळ शरुत है । यह प्राणोपासना नित्य अथवा नेमित्तिक कर्म 
नहीं है, किन्तु देवतात्वरूप फलके कामियोंके लिए इसका विधान किया गया है, 
अतः काम्य कर्म ही है, तो इसका फळ पापनिवृतति कैसे ? । 
समाधान--निस्य कर्मोंके अनुष्ठानसे दी पापकी निवृत्ति होती है, ऐसा निस 
नहीं है, बर्योकि तीर्थस्नान आदिसे भी तो पापकी निवृत्ति शाप्जरोमें बतछाई गई है। 
प्रकृत उपासनाका फळ पापनिवृत्ति है, यदद “दूरं ह वा! इत्यादि ती 
दै । इस प्राणके विज्ञानसे पापका निरोध होता है, यह श्रुति द्वारा स्फुट : 
है, अतः पापनिशृत्ति ही मृत उपासनाका फळ है, इसलिए कहते हें. 
रहनेसे अर्थात्‌ उसके साथ सम्बन्ध न होनेसे दूर्नामवाशा हुआ 
<३ 
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वागदिदेवताश्योऽहं पाप्मानमपहत्य ता! । 
अग्न्यादिमावमनयं ते यथायथमासते ॥ १४ ॥ 
मदर्थमन्न सम्पाद्य तद्‌ भुज्ञ तेन देवताः । 
बागादयो मदात्मानस्तृप्यन्त्वद्मिवेतराः ॥ १५॥ 


“वागादिदेवता ०१ इत्यादि । मैंने--मुझ्य प्राणने वागादि देवताओंसे 
पापका अपहरण कर उन वागादि इन्द्रियोंको अग्न्यादि देवताका स्वरूप प्राप्त 
करवाया और वे यथायथ--अपने-अपने देवताके--स्वरूपको प्राप्त हुई । 
वागू अमिदेवतास्वरूप हुई, प्राण वायुदेवतास्वरूप हुआ इत्यादि । जिस 
इन्द्रियकी जो देवता है, उस इन्द्रियने अपनेको उस देवताका स्वरूप समझा । 
तात्यये यह है कि वस्तुतः वागादि इन्द्रिय तत्तदेवतास्वरूप तो हैं ही, किन्तु 
परिच्छेदामिमानसे अपनेको देवतासे भिन्न जानती हैं । ध्येय प्राणके विज्ञानसे 
उसके अज्ञानकी निवृत्ति होती है और भावनाके प्रकपेसे ध्येय प्राणमें देवताभाव 
होता a वागादि देवता अपने-अपने अधिष्ठाता देवताका स्वरूप ही अपनेको 
मानते हँ । 

शडा-माणकी उपासनासे वागादि इन्द्रियां तत्‌-तत्‌ देवतास्वरूप हुई, 
इससे परते प्राणोपासकको क्या छाम हुआ ? प्राणकी उपासनाका तत-तत्‌ 
देवमाव फल तो मान नहीं सकते, क्योंकि ऐसा माननेसे इस उपासनामें 
इन्द्रियोंकरा ही अधिकार होगा, जीवका अधिकार नहीं होगा । 

समाघान--वागादि इन्द्रियां भाणकी उपासनासे देवतात्वके प्रतिबन्धक पापका 
नाशकर ततू-तत्‌ देवस्वरूप होती हैं, इस कथनसे सूचित होता है कि उपासक 
भी अपने प्राणकी आत्मस्वरूपसे उपासना कर भावनाके बरसे प्राणाख्य वैराज- 
पदका, पूर्व यजमानके समान, छाभ करता है ॥ १४ ॥ 

“आलने' इत्यादि श्रुतिका अर्थ कहते दे--“मदर्थमन्नम्‌? इत्यादिसे । 

अपने लिट अन्न और आपा सम्पादन कर उससे गें भोजन 
करता हूँ । मेरे भोजनसे ही वागादि सब देवता तृप्त हों, क्योंकि वागादि गेरे ही 
स्वरूप हैं, इसलिए मेरी तरह वे भी तृप्त हों । 
गा मल अन्नशव्दसे विवक्षित है और पका अन्न 'आच' शब्दका अर्थ दै 
इन दोनो भोक्ता माण ही हे; इसीसे सब इन्द्रियोकी स्थिति तथा पुष्टि होती 
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oo 
ग्स्म्ण्श्््ण्म्य्य्स्प्न्भ्म्श्य्प्भ्य्य्य्प्य्य्य्स्य्य्य्य्य्प्स्प्प्स्स्स्स्स्प्स्स्ण्स्पम्स्र 


भत शरेष्ठः पुरो गन्ता द्यन्नादोईरिम तथाऽधिपः । 
ऋग्यज्ुःसामरूपोऽहं सा चामश्चेति साम तत्‌ ॥ १६॥ 


है । प्रजापतिने अन्नक्रा स्वीकार किया, इसमें केवळ श्रुति दी प्रमाण नहीं है, 
किन्तु कार्यलिङ्गक अनुमान मी प्रमाण है । कार्यमूत प्राणियों द्वारा अमका 
स्वीकार देखा जाता दै, अतः यह अनायाससे ज्ञात होता है कि कारणमूत प्रजा- 
पतिने भी अन्नका स्वीकार किया था; अन्यथा उसके कार्यभूत प्राणियोमें मी यह 
स्वभाव न आता, क्‍योंकि कारणानुसारी ही कार्य होता हे; यहद सर्वसंमत सिद्धान्त है । 

शङ्का--अन्नके मक्षणसे सबका समान उपकार दोता है; फिर प्राण ददी भोक्ता 
दै दूसरा नहीं, इस प्रकार अवधारण करनेका क्या मतलब दे ! 

समाधान --ठीक है, भक्षणसे सभीका समान उपकार होता है, किन्तु 
प्राणके भोजनके द्वारा दी सर्वत्र उपकार द्दोता है; स्वतः उपकार नहीं होता, 
इसलिए अवधारण दै कि प्राण ही भोक्ता है । 

शाङ्का-यदि प्राणने स्वारधके लिए भी आगान किया दै, तो वागादिकी 
तरह प्राण मी पापविद्ध क्यो नहीं हुआ । 

समाधान--अन्नाद्यागानसे प्राणमें पापप्रवेशरूप दोषकी संभावना उचितं 
नहीं है, क्योंकि शरीरेन्द्रियादिकी स्थितिके लिए दी प्राणने उक्त गान किया था, 
बागादिके समान केवळ स्वार्थके लिए नहीं, अतएव श्रुति हे--'अन्न प्राणे प्रतिष्ठि 
तम" प्राणमें स्थित अन्न स्थूळ देह तथा इतर प्राणोंका-वागादि इन्दियोंका-- पालन 
करता दै; वागादि इन्द्रियोंकी स्थिति प्राणके अन्नादि भक्षणके अधीन हैं । आंखमें 
घी डाळनेसे आंखका उपकार नहीं होता; किन्तु प्राणकतुक भक्षणसे उपकार 
होता है, यद्द प्रसिद्ध ही दै। 

देहाकारसे परिणत अन्ने प्राण प्रतिष्ठित है, तदनुसारिणी वागादि इन्द्रियोंकी 
स्थिति दै, इसलिए प्राणकी स्थितिके लिए अन्न दै ॥१५॥ 

वागादिके समान प्राण पापविद्ध नहीं हुआ, यह कहनेके अनम्तर उतर 
तात्पर्य कहते हैं--'मतों भरष्टः’ इत्यादिसे । न 

ध्येयमूत प्राणमें भर्ती, शेष्ठः, पुरोगन्ता, अन्नाद्‌ और अधिप इत्यादि गु 
बिधान करनेके लिए उत्तर अन्ध है। “उर” वाक्यसे भरतो इत्यादि एक 
विधान है, उथोकि शुतिगें एक एक गुणका फल पथ रूपते. 
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“दघ्ना जुहुयादिन्द्रियकामस्य' इस श्रुतिसे अभिहोत्रमें केवळ दधिरूप गुणका 
विधान किया जाता है | तात्पर्ये यह है कि “अमिहोत्र जुहुयात? इस वचनसे 
अनिददोत्रका विधान हो दी चुका है । इसमें होमसाधनकी अपेक्षासे “दक्षा जुशेति' 
“पयसा जुट्टोति' इन वाक्योसे दध्यादिका विधान भी है, पुनः 'दक्षा जुहुयात' इसका 
क्या प्रयोजन है ! इसका उत्तर यह कहा गया है कि उक्त वाक्यमें इन्द्रियफल 
शुत है, अतः इन्द्रियफलके लिए ही गुणविधि है, एवं प्रकृत गुणबोधक वाक्योमे 
मर्तीदि फळ श्रुत है, अतः तदर्थे ही ये गुण विधेय हैं, तात्पर्य यह है कि 
प्राणने अपने लिए अस्ताद्यक[ गान किया, तो वागादि इन्द्रियोने कहा कि 
आपने अपने लिए अन्नाद्यका गान किया, इसलिए अन्न आप ही के लिए 
होगा, किन्तु हम लोगोकी स्थिति मी अन्नके बिना नहीं हो सकती, अतः हम 
होगोके लिए मी अन्नका विभाग कीजिए। प्राणने उत्तर दिया कि अन्न मेरे व्यापारके 
बिना आप छोगोंका पोषण नहीं कर सकता, इसलिए यदि आप लोग अन्नार्थी हैं, 
तो शीघ्र मेरे चारों तरफ बेठिये । मेरे भोजनसे सब्र वागादि देवता तृप्त होंगे । 

शङ्का--प्राणके भोजनसे वागादिकी तृप्ति कैसे होगी! चेत्रके भोजनसे 
मैत्र तो तृप्त नहीं होता । 

समाषान--भुक्त अन्न तीन राशिमें विभक्त होता हे अर्थात्‌ तीन प्रकारसे 
मुक्त अन्नका परिणाम होता हे--एक स्थूळ, दूसरा मध्यम और तीसरा अणुतर । 
स्थूळ भाग पुरीप बाहर निकळ जाता है, गध्यम भाग .रसादि द्वारा 
स्थूळ देहका बद्धक ( पोषक ) होता है और जो सूक्ष्म अश है, वह नाड़ी द्वारा 
वागादि देवताओंको तृप्त करता है । 

शङ्का आप कहते हैं कि सूक्ष्म अश नाडियोंमे प्रविष्ट होकर इन्द्रियोंको 
आप्यायित करता है, सो ठीक है, किन्तु अन्नके रससे आत्माकी मी तृप्ति होती है, 
अतः आतमा मी वागादिके समान भौतिक क्यो नहीँ माना जाता ? 

समाधान --कार्य-करण-संघातकी स्थिति एवं उपचयके लिए अन्न है । 
प्रइतर्मे स्थिति दी तुष्टिर्पसे विवक्षित है। उपचय तो शरीरे प्रसिद्ध दी है । 
आसामें अन्ननिमित्तक तुष्टि और उपचय दोनों नही हं, इसलिए उसमें भौतिकत्वकी 
आशङ्का नहीं है । 


_ शङ्का तुष्टिजन्य सुख भी शरीरमें ही मानना नाहिए । यदि यढ इष्ट है, 
तो शरीरमें ही चेतन्यकी आपत्ति होगी 
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समाधान--नहीं, उससे सुख आत्मामें ही होता हे, अचेतन पदाथ सुखका 
आश्रय नहीं होता । धनादिकी वृद्धिसे आत्मामें सुख द्दोता है, यदद सर्वसम्मत है, 
उसके समान प्रकृतमें मी समझना चाहिए। पाँच कर्मेन्द्रियाँ, पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ, 
पाँच प्राण, बुद्धि और मन ये सत्रह ( १७) आत्मा ( भोक्ता ) के लिए करण हैं । 
प्राणके कथनके अनन्तर सब वागादि अपने जीवनके लिए चारों ओर जैसे बेठे, येसे 
ही प्राणोपासकके चारों तरफ ज्ञातिके लोग बैठते हैं । 

शङ्का-माणवेचाके चारों तरफ ज्ञातिजन बैठ सकते हैं, किन्तु वागादिके 
समान वे तृप्त कैसे हो सकते हैं? प्राणके समान आशितोंको तृप्त करनेकी 
सामर्थ्य उपासकमें नहीं है । 

समाधान--विद्याक्की सामथ्यसे भरण-सामथ्य भरणार्थियोंकी उपस्थिति दोने- 
पर हो जाती है । भरद्वाज महर्पिने उक्त सामर्थ्यसे ही संसेन्य भरतजीका जो 
स्वागतादि किया था, वह इतिहास आाननेवाछोंसे छिपा नहीं दे, इस तरहके 
अनेक उदाहरण पुराण आदिमें स्पष्ट है । 

शक्का--भतो और श्रेष्ठमे क्या भेद है ! 

समाधान---भती पालक क्षत्रियादि भी होते दे, श्रेष्ठ ओत्रियादि गुणाधिक्यसे 
कहे जाते हें अर्थात्‌ भ्तृत्व बलनिमित्तक दै और श्रेष्ठत्व गुणनिमित्तक है, यह मेद दै । 

शङ्का- पुरोगन्तृ्व गुणका क्या प्रयोजन है, क्योंकि भृतृत्वादिके रहनेसे 
पुरोगन्तृवादि अन्यथासिद्ध है । 

समाधान---अग्नगण्य न द्वोनेपर ज्ञातियोंमें भतृत्व आदि निष्फळ हो जायगा, 
क्योंकि प्रमल दुजनोंके समक्ष दुर्बळ सज्जन गुणाधिक और भती होनेपर 
मी सुखी नहीं दोता, इसलिए पुरोगन्तृत्व गुणकी आयइ्यकता दे । 

शक्का--अच्छा तो भले ही पुरोगन्तृत्व रदे अन्नादत्व गुणकी क्या आवश्यकता है ! 

समाधान --दीप्ताम्नि न द्दोनेपर भर्तृत्वादि ब्य्थे हैं, क्योकि उक्त | 
गुणोंसे युक्त होनेपर मी मन्दाग्नि होनेसे सुखी नहीं होता । न 

झङ्का--पुरोगन्तृत्वमात्रसे अमीष्टकी सिद्धि हो जायगी, फिर 
क्या आवश्यकता दै ? 

समाधान --पुरोगन्तृत्वमात्रसे आधिपत्य गुण नहीं होता, क्योंकि पुरो 
हित मी द्ोता है; किन्तु वढ राजाके समान अधिपति नहीं मामा जाता 
आघिपत्यकी भी आवश्यकता अबश्य है; पाणकी आएमबुद्धिसे उपा 
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पूर्वोक्त फर होते हैं और उनकी जातियों भी वागादिके सहश फठवान्‌ होती 
हैं। प्राणके साथ सद्धी करनेवाले असुर जैसे नष्ट हो गये, वैसे ही प्राणवेत्ताके 
साथ विद्वेप करनेवाले मनुष्य अपनी ज्ञातियोंका भरण पोपण नहीं कर सकता; 
बयोंकि विद्वानके साथ विद्वेप करनेसे चित्तका संस्कार हत हो जाता है, अतएव 
श्रीरहित दो जाता है । निःश्रीक रक्ष्यकी रक्षा कहां तक कर सकता है; 
प्राणवेतताका विरोधी न श्रेष, न पुरोग और न अन्नाद ही होता है, किन्तु 
अघुरवत्‌ होता है । प्राण कार्य-कारणका ही आत्मा दै, ऐसी बात नहीं है, 
किन्तु ऋग्‌, यजुः, साम जो नामात्मक हैं; उनका भी आत्मा प्राण 
है अर्थात्‌ स्वोत्मना प्राणस्तुति उसकी उपासनाके लिए है । “वाग्‌ वै बहती” 
यहां बृहतीशब्दसे ऋकूका ग्रहण होता दै, क्योंकि वागूके साथ बृहतीका 
सामानाधिकरण्य शतिमें निर्दिष्ट है। छत्तीस अक्षरोका बृहती छन्द द्ोता है; 'वाग वै- 
अनुप्रुप्‌! इस थुतिसे अनुर्‌ वाकू दै । अनुष्टप्‌ ३२ अक्षरोंका होता है। ३६में 
बत्तीसका अन्तभाव होता है; इसलिए “वागू वे बृद्दती' यह श्रुति समुचित ही है । 
यूहतीमें सव ऋचाओंका अन्तभोव हो जाता है । 'प्राणो ब्रहती" 'प्राण ऋचः? इस 
अतिसे वागामक ऋगादिका प्राणमें अन्तभीव है; यह स्पष्ट है । दृहृतीनामक 
ऋफूका पति प्राण दै; क्योंकि कोष्ठाम्निप्रेरित वायुसे ही शब्दका प्रादुर्भाव 
होता है अथवा वाकूका पाउन प्राण करता है; इससे मी पति कहा जाता है; 
एवं यजुःका मी पति प्राण दै; वाग्‌ वे प्रक्ष' 'तस्या एप पति यहां ब्रह्मशब्दसे 
यजु विवक्षित हे; क्योकि श्रुति तर्ममे वाकूका सामानाधिकरण्य कहती दै । “वागे 
प्र! इत्यादि वागामक बरहम यजुर्वेद द्दी प्रकृतमें विवक्षित हे, अर्थान्तर नहीं । 
शङ्का -बइतीसे ऋक और ब्रक्षसे यजुका ही ग्रहण इष्ट है, अथौन्तरका 
अहण इष्ट नहीं है, ऐसा क्यों ! 
समाधान" “बाग वे साम, 'बाग वे बृहती', “माग्‌ वे ब्रह्म” इन शतियोसि 
सामादिमे वाकूसामानाधिकरण्य स्पष्टरूपसे निर्दिष्ट है । सामका विशेषरूपसे अभिधान 
भी है एवं बहती और ब्रस शब्दका भी विशेषरूपसे अभिधान उचित है, अन्यथा 
विशेष अर्के निर्णयके बिना बृहती आदि पद व्यय हो जायेंगे। 'वाङ्मात्र' 
हेनेसे पौनरुकत्याप्ि हो जायगी, दृद्दतीते वाडमात्रक्रा अदण दोनेसे वर्ष और 
. असे वागूमात्रका अण इसे शती एवं वाकूसे वाडूमात्रका चोष दोता 
ही है, पुनः उभय भभ व्यर्थ हो जायगा और ऋक, यजुः, साम, उद्गी इशादि 
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सेति वाचोऽविधानं स्यादमः प्राणाभिधा तथा । 
सामेत्युभयमत्रोक्तं समत्वाद्वाऽथ साम तत्‌ ॥ १७ ॥ 


क्रम थुतियोंमें नियत है, इसलिए बरइतीसे त्र और त्रक्षसे यजुका अहण मानना 
चाहिए । 'बृहस्पतिदेवानां पुरोहित आसीत्‌? इस श्रुतिके अनुरोधसे देवताओके 
प्रसिद्ध पुरोहित बृहस्पतिका अदण क्यों नहीं होता ! यह आक्षेप मी समादित दो 
जाता है, क्योंकि 'जह्मणस्पतिः! इस उत्तर वाकयमें प्रक्नशब्दसे यजुका अद्दण होता 
है, अतः उसके अनुरोधसे श्रुति-कमानुसार पूर्व वाक्यमें चक्का अहण आवश्यक दै । 

शङ्का--यजुके विपयमें भी ब्रह्मशठ्दर सन्दिग्ध ही दै, अतः सन्दिग्ध 
्रहमशब्दके अनुरोधसे बृहतीशब्दसे ऋकूका महण केसे करते हैँ ? 

समाधान--सन्दिग्ध पदाँका वाक्यशेपसे अथै-निर्णय किया जाता है । 
प्रृतमें अन्स्यमें 'प्राण सामका आत्मा है? ऐसा स्पष्ट कहा है; इसलिए उपक्रममें 
मी प्राण यजु आदिका आमा है; ऐसा अथे अमीष्ट है, ब्र्शब्द यजुका वाची 
है, ऐसे मानसे उक्ताथकी सिद्धि होती हे; अतः 'बृद्दतीपतिः, क्रकूपतिः 
प्रह्नपतिः', यजुप्पतिः' यह अर्थ स्फुट होता दै। 'स उ एप साम' इस अतिमें 
घटकसाम शब्दका व्याख्यान करते हैं । 'सा च अमश्चेति' इसका व्याख्यान उत्तर 
छोकसे “कहेंगे, इसलिए वहींपर व्याख्यान करना उचित दै | 'त्रगृ-यजुः- 
सामरूपोऽइम्‌? प्राणको ही ऋग्‌ , यज्ञः और साम समझना चाहिए। 'केन 
मे! इत्यादि शरुतिके अनुसार वाक्‌ और प्राणका वाचक सामशडद दै । 

शङ्का--सा' से वाक्‌ और 'अम' से प्राणका अदण दोता है, इस प्रकार व्यस्त 
एक-एक अंशसे वाकू और प्राण साम शब्दाथ दें, किन्तु समस्त सामशब्दका वाच्य 
अथ क्या 

समाधान--वाक्‌ और प्राण--ये दोनों मिलित अर्थात्‌ वागूविरोपणक 
प्राण साम शब्दके वाच्य हैं, वाग्रदित केवळ प्राण सामझब्दवाच्य नहीं है, 
अतएव बाकूमाण उक्त शब्दार्थ दोनेपर मी साम यह एक वचनान्त दै 
दोनों परस्पर विशेष्य-विशेषणभावानापत्र सामशब्दार्थ होते, 
वागुपसर्जन प्राणको उक्त शब्दार्थ माननेसे विशिष्टाय एक दै, | 
वचनान्त दी साधु दै, वागुपसजन प्राण समस्त सामशळ्दका 
निप्कर्प हुआ ॥ १६॥ 

'सेति वाचो! इत्यादि । 'सा' यह वाकका वाचक है 
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ता मको नागो विरद चमितीरि | 
ये देहास्तैः सम्रोऽहं स्यां तिज्लेनेपां प्रपूरणात्‌ ॥ १८ ॥ 


प्राणका वाचक है, साम ये दोनों प्राणमें प्रयुक्त हैं, इसलिए वागुपसमेन 
प्राणका वाचक 'साम' शब्द दै । दूसरा निर्वेचन मी करते हें--प्राणमें साम- 
शब्दका प्रवृत्तिका निमित्त है- समख, जो आगे स्फुट होगा । 

शझ्ा-छोकमें प्रगीत मन्त्रविशेषमें सामशब्दका प्रयोग होता दै 
और शास्त्रमे 'गीतिप समाख्या' इस न्यायसे मन्त्रकाधिकरणक गीति- 
विशेपर्मे 'साम” शब्दका प्रयोग होता दै, इसलिए गीस्युपसजेनक मन्त्र अथवा 
मन्त्रोपपजनक गीति सामशब्दका अर्थ मानना उचित है, फिर आप प्राण- 
मात्रको सामशब्दार्थ केसे कहते हो ! 

समाधान--गीतिके मी प्राणव्यापारसाध्य होनेसे सामशठदार्थ होनेम कोई 
आपत्ति नहीं है सारांश यह है कि माणके व्यापारके बिना कोई भी सामशब्दाथ 
नहीं माना जाता, वस्तुतः वागुपसभेन प्राण मुख्य सामशव्दका अथे है; प्राणके 
साबन्धसे पद, वाकय, स्वर, वण आदियें गौण प्राणशब्दका प्रयोग होता है; जैसे 
पञ्चाः क्रोधन्ति यहां मञ्चशब्द्रका मुख्य प्रयोग मश्चार्थमे है, मशके 
सम्भन्धसे मञ्चस्थ पुरुपमें मी उक्त शब्दका गौण प्रयोग पाया जाता है, वैसे 
ही उक्त प्राणवाचक सामशब्द प्राणके संबन्धसे पद, वाक्य और स्वरादिके समुदायमें 
गौणतया प्रयुक्त होता है; अतएव प्राण अथ और पद वाक्यादि शब्द ये 
दोनों साम शब्दके अर्थ हैं, यह आप कहते हें, पर अन्य शब्द ऐसे नहीं 
पाये जाते कि जिनका अथ शब्द्रामक और अर्थात्मक उभयबिध हो, किन्तु 
कोई शब्दाथेक है और कोई शब्देतराथक दे, उमयाथक नहीं, अतः 'सम' शब्दमें 
यह कथन ठीक नहीं है, यहद आक्षेप भी निरस्तम्राय है, क्योंकि दोनों 
अर्थ मुख्य मानते, तो यह आक्षेप हो सकता, किन्तु ऐसा कहते नहीं है गौण 
अर्थ अनेकविध हो सकते हे, इसमें कोई आपत्ति नहीं है, मुख्य अनेक अर्थ 
होनेसे अनेकार्थत्वकी प्रसक्ति होती है, जिसके बारेमें शास्रकारोंका "एकस्य 
शब्दस्य सति संभवे अनेकाथत्वकर्पना अन्याय्या', संमत यह न्याय मुख्याथ 
और गौणाथ मेदमें लागू नहीं है ॥१७॥ 

पृत्तिका' इत्यादि । “पतङ्गिका पुत्तिका स्याइंशस्तु बनमक्षिका' इस अमर 
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कोशके वाक्यके अनुसार पुत्तिका (छोटी मधुमक्खीका नाम है), मशक 
( मच्छड़ ), नाग ( हाथी ), विराट्‌ (पश्चीकृत मूतशरीर ), सूत्र हिरण्यगर्भ 
इन छोटेसे छोटों और बड़ेसे बड़ों का प्राण समान दी है। सूत्रासमाशब्द्र सबसे बड़े 
प्रपश्वका उपलक्षण है और पुच्तिकाशब्द सूक्ष्म जन्तुका उपलक्षण दै । तात्पर्य यह 
हुआ कि पुत्तिकाके शरीरमै प्राण पुत्तिकाके समान दै और मशकके शरीरमें मशकके 
समान है, नागके झरीरमें नागके समान, विराइके शरीरमें विराइके समान और 
सूत्रके शरीरमें सूत्रके समान प्राण दै । 

शङ्का--सूत्रशञडदसे प्रकृतमें हिरण्यगर्भस्वरूप प्राण विवक्षित है, वह पुत्तिका 
आदिके शरीरमें उसके ही समान दै, क्योंकि सम्पूर्ण शरीरमें प्राणका संबन्ध है, 
अन्यथा प्राणशूम्य शरीरावयवोंमें शोपकी आपत्ति दो जायगी, इसी प्रकार मशकादि 
शरीरमें व्याप्यृचतित्वका छाभ दोता है, अतः उसके समान है, इसमें हेतु दे 
प्राणासक वायुसे उन शरीरोंक़ा पूरण । परन्तु भाणस्दरूप सून्नमें भी प्राण 
उसीके समान है?, इस कथनसे प्राण प्राणके समान है, ऐसा बोध होता है, सो 
ठीक नहीं दै, कारण कि साम्य मेदघटित दै, अमेदमें समत्वव्यवहार कैसे ! 

समाधान- हिरण्यगमै क्रिग्राशक्तिमान्‌ और ज्ञानशक्तिमान्‌ ( उभयात्मा ) 
माने जाते हैं । क्रियाशक्तिसे प्राण कराते हें और ज्ञानशक्तिसे आत्मा 
कहळाते हैं, अतः कियाझक्तिवाले प्राणमें ज्ञानशक्तिवालेका परस्पर औपाधिक 
( क्रियाश्क्तिमत्त्वरूपसे और ज्ञानशक्तिमच्चरूपसे ) भेद मानकर श्रुतिने साम्यक्का 
निर्देश किया है, यह तात्पर्य है । सर्वत्र समत्व दी प्राणशब्दका प्रवृत्तिनिमित्त 
है, अतः प्राण साम हे? जबतक "अइ प्राणोऽस्मि' (में प्राण हूँ ) यद. 
भावना उत्पन्न न हो, तत्रतक प्राणी उपासना करनी चाहिए। उपासक 
उपासनाका फल--सायुज्य, सालोक्य और ऐकास्य--पाता दै, सायुज्य समान- . 
देहेन्द्रियामिमानत है अर्थात्‌ हिरण्यग्भके शरीर तथा इन्द्रिय आदिके समान. 
ही अपनी देह और इन्द्रियोंका अभिमान करता है, साडोक्य याने ॥ 
यह स्फुट दी दै । ऐकाल्य अर्थात्‌ प्राणरूपता, यह मी स्पष्ट दी 

उपासना एक दी है और फलुशुतिमें विकल्प है नहीं 
तीनों फर्डोका उपभोग करता है, यह किसीका पक्ष है, परन्तु यद 
नहीं है, वर्योकि फलके देतुभूत ध्यान आदिके तारतम्यसे ये तीन 
हैं अर्थात्‌ केवल उपासनाके दी ये फल नहीं है, जिससे कि उपास 
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काच्च डा बबल 


उट्टीथोऽहंग्राण उत्‌ स्याद्वाण्गीथाऽहं दयात्मकः । 
प्राणप्रधानया वाचा करोम्यौद्वात्रमध्वरे ॥ १९॥ 


से फर मी समान ही हो, किन्तु उत्कृष्ट ज्ञानकर्मसे सारूप्य, मध्यम ज्ञानकर्मसे 
सायुज्य और निकृष्ट ज्ञानकमंसे सालोक्य फल होता दै इत्यादि ॥ १८ ॥ 

'उद्गीथोऽहम्‌? इत्यादि । में (प्राण) उद्गीथ हूँ, क्योंकि उत्‌ प्राण कहलाता 
है और वाग गीथा है। माणसाध्य गीथात्मक वाग्‌ मी मैं ही हूँ, अतः--मेरे 
दो रूप होनेके कारण--यजकर्ममें औद्वात्र कर्म में ही करता हैँ । भाव यह है कि 
सामके मन्त्रविशेषका यज्ञमें जो गान करता है, वह उद्गाता कहलाता है । 
उद्गाताका जो विशेष कर्म ज्ञान आदि है, वह ओद्वात्र कर्म कहा जाता है । 
यहॉपर औद्वात्र कर्ममें उद्गीथशब्दका प्रयोग आया है और उद्गीथश्दकी 
रूढि सामके भागविशेषमें है, इसलिए प्रकृत प्रयोगके अनुसार औद्वात्र कर्म 
गान-विशेष उद्गीथ है, या रूढिके अनुसार सामका भागविशेप ? यह शङ्का होती 
है। इसका उत्तर स्वयं श्रुति कहती दै- ये दोनों उद्रीथशब्दा्थ नही हैं, किन्तु 
प्राण ही उद्गोथशव्दसे यहाँ विवक्षित है । 'साम' शब्दित प्राणका 'एप' शब्द 
परामर्श करता है और उद्गीथके साथ सामानाधिकरण्य है, अतः प्राण ही 
उद्गीथ है । 

साझा -आणमें उद्गीयशब्दका प्रयोग करनेमें वीज क्या है? रूढि तो 
कह नहीं सकते, क्योंकि प्राणमें उद्गीथशब्दका प्रयोग वृद्धोने कहीं किया ही नहीं 
है । अवयवार्थकी प्रतीतिके न होनेसे यौगिक मी नहीं कह सकते । 

समाधान-योग ही उद्ताथमे उक्त शब्दके प्रयोगका मूळ है, तथाहि-- 
उत्‌ शब्दका उत्कृष्ट कियादयोत्य अर्थ है, ( 'विनश्वरं जगत्‌ माणः उत्तम्य धारयति’ 
यह व्युत्पति दै ) प्राणके विनाशसे शरीर आदि नहीं रह सकते, इसलिए उत्त- 
ड्याकयव उत्‌ प्राणका वाचक है, उद्गीथका अवयव भी उत्‌ है, इसलिए योगवृतिते 
उद्गीथ प्राण कहलाता है | 


शड्ा-रूढि योगसे बलवान्‌ है, इसलिए सामके भागविशेषमें टी उद्गीथः 
शब्दका प्रयोग उचित है, प्राणमें नहीं । 


समाधान---उद्गीथमें सामशब्दकी रूढिका निमित्त प्राणका संबन्ध दी दै, 


पुवाय ब्राहमण ] भाषानुवादसहित ७४३ 


च्स्न्स्न्प्न्च्त्घ्च्तच्ः 


प्राणनिवेत्य उद्गीथ है और प्राण साम है, इसलिए उद्गीथ भी साम क्षहराता 


है, रूढिका उपजीव्य योग दी दे, अतः रूढिसे योग बलवान्‌ है । प्राणसे ही 
वाग्‌ गीथाका गान होता है, इसलिए गोथा भी प्राण द्दी हें । 'उच गीथा च 
अनयोः समाहारः” यह उद्गीथ शब्दकी व्युत्पत्ति है । उद्गीथ छान्दस पुलिङ्ग दै । 

शङ्का--उद्‌ और गीथाका इतरेतरयोग समास कर छान्दस एक वचन मी 
कह सकते हें ! 

समाधान--बयों नहीं कह्‌ सकते ? पर लिङ्ग लौकिक दे और द्विवचन 
झाख्रीय है । शासबाधकी अपेक्षा लोकबाघ श्रेयस्कर दै; अतएव 'हत्वदीधप्ठतः' 
इस सूत्रकी व्याख्यामें समाहार द्वन्द्व और 'लिज्ञमश्रिप्ये ठोफाश्रयत्वाछिङ्गस्य' 
इस वचनके अनुसार लौकिक लिङ्ग मानकर पुलिङ्ग एक वचन कहा दै । प्रकृतमें 
इसी रीतिसे ब्याख्या समुचित है। उत्‌ शब्दका अर्थ उत्तम्भकत्व और गीथा शब्दार्थ 
बागू--इन दोनोंका उपसर्जनतया प्राणसे सम्बन्ध है, इसलिए प्राण उद्गीथ 
कहलाता है। उद्दीधका देवता प्राण है; इस विपयमें एक आख्यायिका भी श्रतिमें 
है--प्राचीन कालमें नेमिपारण्यवासी मदर्पियोंने सत्र किया, उसमें अयास्यनामक 
ऋषि उद्गाता हुए । उन्होंने अयास्य प्राणणी आतमस्बरूपसे उपासना की थी, 
इसलिए उनका नाम अयास्य हुआ । उन्होंने उस यजमें वागुपसजन प्राणको 
उद्गीथ देवता मान कर प्राणोपसशन वाकूके द्वारा औद्वात्र कर्म किया, इसलिए 
औद्वात्रकी देवता प्राण है । 

शक्का- -औद्वात्र कर्मकी कोई भी देवता हो, उसका विचार तथा निर्णय 
करनेसे प्रकृतमें क्या झाम ! 

समाधान- -उपासना द्वारा स्वस्वरूपके साक्षातकारके ढिए प्राणका विचार 
आवश्यक है । विचार द्वारा बुद्धि दृढ़ होती दै । यद्यपि उद्वी-देवताके विषये 
अनेक विप्रतिपतियां है याने प्रजापति, आदित्य, चन्द्रमा, इन्द्र और पद-बाक्य- 
स्वराद्यमिमानी देवता इत्यादि अनेक मतमेदसे उद्गीथ-देवता कहे गये हैं । परन्तु 
बस्तः उद्वीथका कौन देवता है; इसका निर्णय शपथपूर्वक चैकितानेय त्रक्षद्त भरिने 
किया है। शपथ इस प्रकार है--पूर्व महर्पियोके सत्रमें अयास्यनामक महर्षिने, जो 
इस विपयके पूर्ण ज्ञानी माने जाते थे, प्रतिज्ञा की कि मेरे अभिमत वागुपसजन प्राणसे 
भिन्न अन्य देवतासे युक्त उद्गीथा उद्रान किया दो, तो चमसत्त्थ भक्ष्यमाण सोम 


~ 


मेरा सिर नीचे गिरा दे, बयोंकि में झूठ कहता हूँ कि उक्त प्राण ही देवता है, " 
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अगर यह बात सच हो, तो सिर न गिरे; परन्तु उनका सिर धड़से नीचे नहीं गिरा, 
इसलिए सबको प्रामाणिक अतएव मान्य हुआ कि वागुपसजन प्राण ही 
वस्तुतः उद्गीथ-देवता है । 

शक्का--अयास्य ही इस विषयमें साक्षी क्यों माने गये ! 

समाधान--पूर्व काळमें महर्पियोंके यज्ञमें वे ही विद्वानोंमें अग्रगण्य उद्गाता 
थे, उनमें सबका पूर्ण विश्वास था और प्राण-विधानमें वे वे-जोड़ थे, इसीसे 
उनका नाम 'अयास्य' था | इससे स्पष्ट प्रतीत होता हे कि उस कारमें उनके 
समान दूसरा साक्षीके योग्य नहीं था । 

शह्वा--वागुपसजन प्राण ही उद्गीथका देवता है, यह तो शपथ ही से 
प्रभाणित हो चुका फिर इसके प्रमाणित करनेके लिए “वाचा च ह्येव स प्राणिन 
चोदगायत ऐसा भ्रतिने क्यों कहा? इससे श्रतिमें पुनरुक्त दोप होता है या नहीं । 

समाधान- घागुपसन प्राण उद्गीधका देवता है, इसमें जो शपथ 
हुआ है, उसीका अनुवाद श्रुतिने किया है । स्वतन्त्र बाद होता तो पुनरुक्त 
होता । शपथ प्रमाण है, इसलिए उसके विषयको प्रमाणित करनेके लिए श्रुतिने 
नंदी कहा, क्योंकि प्रमाणमें अन्य प्रमाणकी अपेक्षा नहीं होती, अन्यथा 
अनवस्था दोप होगा; किन्तु स्मृति या सदाचार एतदन्यतरात्मक शपथ स्वयं 
प्रमाण नहीं है, किन्तु वेदमूछक होनेसे प्रमाण माना जाता है, इसलिए प्रकत 
शपथको प्रामाणिक होनेके लिए उक्तार्थ श्रुतिकी अपेक्षा है । वागुपसर्जन 
प्राण उद्गीथका देवता है, इसमें केवळ शपथ ही साधक नहीं है, किन्तु युक्तिसे 
भी उक्त अथकी सिद्धि होती है । युक्ति यह है कि उद्गीथ कर्ममें वाकू और 
प्राणका व्यापार निरन्तर जैसे अपेक्षित रहता है, वैसे दूसरेके व्यापारकी 
अपेक्षा नहीं है । 

शङ्का रसनाकै और मनके ब्यापारकी तो वैसे ही अपेक्षा रहती है; 
अतः उनको देवता क्यों नहीं मानते £ 

समाधान--अपेक्षित है, किन्तु प्राण और वाकूका ब्यापार प्रधानरूपसे 
अपेक्षित रहता है और मन तथा रसना--का व्यापार वाकूके व्यापारके लिए 
होनेसे प्रधानरूपसे वागू-व्यापारमें और तदू द्वारा उद्गीथ कर्ममें हेतु है। इसलिए वे 
देवता नहीं हैं, किन्तु वागुपसर्जन प्राण ही उद्गीथका देवता है; इस अभिप्रायसे 


` कहते है आणमधान वाकूसे यज्ञगें औद्वात्र कर्म करता हूँ ॥ १९॥ 


तृतीय ब्राह्मण ] दसवत 


साप्नो मम धनं कण्ठमाधुयं वर्णसौष्ठवम्‌ विद > 
सुवर्णं मे प्रतिष्ठा तु वाग्देहो वा भवेदिह ॥ २० ॥ 


उद्गीथका देवता प्राण ही दै, इसका निर्णय करके स्व-पुवणे-प्रतिष्ठा गुणके 
विधानके लिए आगेकी तीन कण्डिकाओका अवतरण करते हँ--साम्नो 
मम! इत्यादिसे । 

सामशब्दितस्य प्राणस्य अर्थात्‌ सामनामक प्राणका कण्ठ-माधुय ही स्व (धन) 
हे; और वर्णसौष्ठव याने यह कण्ठ्य वणे है, यह दन्त्य वर्ण है, इस प्रकारके 
लक्षणज्ञानपुरःसर साधु वर्णोंका उच्चारण ही मेरे सामस्तरूप प्राणका सुवण है तथा 
वाक अथवा [ अन्न ] देह प्रतिष्ठा दै, 'अन्न इद्युदैक आहुः! इस श्रौत वाक्यक्ने 
अनुसार प्रतिष्ठाके विषयमै विकल्प दे, वाकूशब्दसे वागवयत्रवर्णाभिःर्यक्तिके 
जनक कण्ठ आदि स्थान यह विवक्षित हें, क्योंकि “वाचि प्रतिष्ठितः गीयते! 
इस वचनसे वागवस्थित प्राण उद्गान करता दै, वह प्रतिष्ठापदसे विवक्षित द्द 

शङ्का--अयास्य आदि गुर्णोके ज्ञानके समान स्वादि-गुणज्ञान यजमानको 
विवक्षित दे, अथवा क्रखिकको । 

समाधान--स्व-सुवर्ण-प्रतिष्ठा-गुणबिधिसे पूर्व जो अयास्यादि-गुण-विरिष्ट 
प्राणकी उपासना है, उसका फल यजमानगामी दै, क्योकि उद्गाता यजमानके 
धनसे खरीदा गया दे, इसलिए उसके द्वारा किये गये कर्मका फल यजमानको दी 
होना उचित है, जैसे सेनिक पुरुषका विजय फल स्वामिगामी होता दै, क्योंकि 
वह पुरुप स्वामीके धनसे क्रीत है, वैसे दी प्रक्ृतमें मी समझना चाहिए । 

शक्का--तो स्वादिके ज्ञानका फळ मी उक्त न्यायसे यजमानगामी 
होना चाहिए । 

समाधान- हा होता, यदि इस विपयगें विशेष बचन न होता; परन्तु 
'आार्लिज्यं करिप्यन्‌ वाचि स्वरगिच्छेत्‌' इत्यादि वाक्यसे ऋत्विगूके नामका संत्र 
दोनेसे स्वादिप्रतिष्ठायुणफरु यजमानगामी नहीं दे, किन्तु ऋस्विगूगागी दै । 

शङ्का-यजमानगामी फलके लिए ही कर्ममें ऋत्विक प्रवृत्त होता है, अतः 
उसकी अपने फलके लिए यल नहीं करना चाहिए | 

समाधान--स्तरामीके फडकी क्षति करके अपने फर्के लिए कर्म करना अनुचित 
माना गया है, इस परिस्थितिमें यजम्रान फलके साथ बदि विरोध न दो, तो अपने " 
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अभ्यारोहजपस्याऽहं देवता प्राणविग्रहः । 
इत्युपासीन एवेममभ्यारोहं जपेत्पुनः ॥ २१॥ 


फलके लिए कर्मका अनुष्ठान करना कोई प्रतिषिद्ध नहीं दै, अदृष्टा फलका निरास 


तो कर मी सकते हैं, किन्तु इष्टफलका निरास तो “इष्टत्वादेव अशक्य है । उद्भाताके 
कण्ठका माधुर्य सामशब्दवाच्य प्राणका स्व ( धन ) दै अर्थात्‌ भूषण है । स्वरसे 
भूषित उद्घान समृद्धिमानके सहश ज्ञात होता है, इसलिए करिप्यमाण आत्विज्य 
कर्मके लिए उदूगाताने वाकमें स्वरकी इच्छा करनी चाहिए, यद्यपि इच्छामात्रसे 
स्वरकी सिद्धि नही होती, इसलिए उसके संपादनाथ दन्तधावन, तेळपान आदि उप- 
योगी कर्म करने चाहिएँ । बाह्य धनके साथ संत्रन्ध कहनेके अनन्तर आन्तरिक 
धनके साथ संगन्थ कहते दैं--सौस्तरथ बाह्य धन दै, क्योंकि यह ध्वनिका धर्म 
हे, ध्वनि वर्णकी अमिव्यज्ञक है, अतः उससे अतिरिक्त है और सौबर्ण्य वर्णगत है, 
इसलिए आन्तर है | इन दोनोसे अन्तरङ्ग दै--प्राणमें प्रतिष्ठा गुण । यहां वागूसे 
वर्णाभिव्यक्तिके जनक जिह्वामूळीयादि स्थान विवक्षित हैं, क्योंकि ये ही गान- 
प्रतिष्ठाके हेतु हैं अर्थात्‌ इन्हीं स्थानोंमे स्थित होकर प्राण उदूगान करता है, 
कोई विद्वान्‌ अन्नको ही प्रतिष्ठा कहते हैं । 

शक्का--एककी दो प्रतिष्ठा ( आश्रय ) तो हो नहीं सकतीं, इसलिए एक 
ही होनी चाहिए । प्रतितिष्ठति अस्याम्‌? इस भाप्यकारके बिप्रहसे उक्त आठ स्थान 
ही प्रतिष्ठा है, यद्द समीचीन हे । एकदेशीय मतके अनुसार अन्न--त्रीहि 
आदिमं प्राण रहता भी नहीं दै, इसलिए यह पक्ष टीक नहीं है । 

समाधान--अन्नसे अन्नके विकारका ग्रहण करना इष्ट दै, देहके रहनेसे ही 
उक्त स्थान रह सकते हैं, इसलिए देह भी प्रतिष्ठा हो सकती है। आश्रयत्व यहां 
साक्षात्‌ परेपरा-साधारण विवक्षित दै; अतः वाकृप्रतिष्ठित्वविशिष्ट अथवा 
अन्नप्रतिठितत विशिष्ट ।णकी विकर्पसे उपासना विहित है; यथारचि तत्दरगुण 
विशिष्टकी उपासना करनी चाहिए । 

उक्त रूपसे प्राणवेत्ताका अभ्यारोह-जपमें अधिकार है, इसलिए प्राण- 


विज्ञानका निरूपण करके देवभावफलक अभ्यारोह-जप कर्मके विधानके लिए 
अप्रिम अन्थ है । 


“अभ्यारोह०! इत्यादि । प्राणकी प्रधान उपासना हे और अभ्यारोह-मन्त्र 


जप उसका अङ्ग है । 'तजपस्तदथभावनम्‌! इस योगसूत्रके अनुसार केवल मन्त्रात्मक 
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इत्युपास्तिप्रकारोश्य यथावदिह वर्णितः । 
प्रधानगुणमेदेन फलमत्र विभज्यते ॥ २२ ॥ 
ऐहिकामुष्मिकत्वाभ्यां प्रधानस्य फं द्विधा | 
तदभ्यारोहमन्त्रेपु द्वाभ्यामादो प्रदर्शितम्‌ ॥ २३ ॥ 


शब्दमात्रकी निरन्तर आवृत्ति ही जप नहीं दै; किन्तु मन्त्रके अके निरन्तर 
ध्यानसे युक्त शब्दाबृत्ति जप है । ध्यान मानसी क्रिया है । शब्द द्वारा जैसा ध्यान 
जहां विहित हो, वहां वेसा ध्यान करना चाहिए। प्रकृत मन्त्रकी देवता प्राण है; 
इसलिए इस जपमें प्राणका ध्यान आवश्यक दै; इसलिए ध्यानाथ प्राणके अनेक 
अन्तरङ्ग और बहिरङ्ग गुण और उनके फलोंका पूर्वे निरूपण किया गया है। 
समस्त अझोंके निरूपणके अनन्तर मुख्य अङ्गीका निरूपण करना उपासकको 
जिज्ञासित है; इसलिए अभ्यारोह-जपके विधानके विपयमें कहते हैं--अभ्यारोह- 
जपका देवता प्राण विग्रह में दी हूँ; इस प्रकार प्रकृत उपासना करनी चाहिए, 
फिर अभ्यारोहका जप करे, विशेष आगे कहेंगे ॥२१॥ 

४इत्युपास्ति०? इत्यादि । इस प्रकारसे यथोचित प्राणकी उपासनाके प्रकारका 
समीचीनं वर्णन किया गया । अब प्रधान और गुण मेदसे फल दो प्रकारका है, 
यह कहते हैं । फरज्ञानके बिना स्वस्प-यलसाध्य कर्में मी साधारण पुरुषोंकी 
प्रवृत्ति नहीं होती, फिर विद्वानोंकी प्रवृत्ति तो दूर दी रही, इसलिए निहित कर्ममें 
उक्त फलके अभिलापी पुरुपकी सोरसाह प्रवृत्ति हो, इस वास्ते सविशेष फडका 
निरूपण परमावश्यक है ॥ २२ | 

(ऐहिका०' इत्यादि । प्रधान प्राणोपासनका फळ दो प्रकारका है-- एक ऐहिक 
अर्थात्‌ इसी भूलोकमें और वर्तमान शरीरसे द्वी भोगने योग्य और दूसरा आमुष्मिक, 
जो लोकान्तरमें शरीरान्तरसे उपभोगके योग्य होता दै, ये दोनों फल क्रमशः ऐदिक 
और आमुष्मिक कहे जाते हैं । ये दोनों फल प्रघान-प्राणोपासनाके हैं। अभ्यारोह- 
जपके तीन मन्त्र हैं, उनमें से पहले दो मन्त्रेसि--प्रथम और द्वितीय मन्त्रसे-- 
क्रमशः ऐहिक और आमुष्मिक दो फळ दिखळाये गये हैं । तीनों मन्त्र ये है-- 
(असतो मा सद्मय', 'तमसो मा ज्योतिगमय', 'मृत्योम[5सृत गमय! | मन्त्रका अर्थ 
गूढ़ अर्थात्‌ छिपा होता है, इसलिए सहृदय श्रि स्वयं मन्त्रकी ब्याख्या करती . 
है । 'मृत्युवा असत! स्वाभाविक कर्म और ज्ञान-ये दोनों मृत्यु कहलाते हैं । 


) 
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स्वाभाविक ज्ञान और कमसे सस्य फळ होता दै, इनसे अमृत फलकी आशा कभी 
नहीं रखनी चाहिए, प्रत्युत वे अधःपतनके हेतु हैं, यह ध्यानमें रखना चाहिए । 
सत्‌--अगत सच्छ।ख्रीय कर्म या विज्ञान और ये दोनों यद्यपि स्वरूपसे अमृत नहीं 
हैं, किन्तु इनका फळ अमृत है, अतः अम्रुतसाधन होनेसे फळ द्वारा अमृत कहे 
जाते हैं, पदाथ निरूपणके बाद वाक्याथ यह दै, असत्से स्वाभाविक ज्ञानकर्मसे 
मा ( मुझको ) सत्‌ सच्छास्त्रीय कर्मश्ञानमें पहुंचादिए अर्थात्‌ देवत्वके साधन 
आत्ममावको प्राप्त कराइए, मुझको अमर कीजिए, यह निचोड़ अर्थ हुआ । द्वितीय 
मन्त्रका अथे यह है--'तमसो मा ज्योतिगमय' सृत्युर्व तमः । अज्ञान आवरक होनेसे 
तम कहा जाता है, तम जैसे घटादिका आवरक हे, वैसे ही अज्ञान भी आवरक 
हू. अतएव गीतामें भगवानले भी श्रीमुखसे कहा हे--'अज्ञानेना55दृतं ज्ञानं तेन 
मुद्यन्ति जम्तः', इति । तम स्वयं सृत्युरूप न होनेपर मी मृत्युका हेतु दै, इसलिए 
पूर्ववत्‌ मृत्यु कहा जाता है। 'ज्योतीरूप अमृत तमसे विपरीत है, अतएव 
प्रकाशारमक होनेसे मृत्युसे विपरीत नामका भागी है--भग्रुत । वह देवस्वरूप है, 
यही प्रकाशात्मक है, अतः “शान, ज्योते' इत्यादि शब्दोसे कहा जाता दै, 
अविनाशी होनेसे अमृतपदामिधेय भी यही है, 'मृत्योमी5मृत॑ गमय! मृत्युसे मुझे 
अपर करो । निप्कृष्टाध हुआ कि प्राजापत्यदेवभावको प्रात कराओ--इन दोनों 
मन्त्रोका मुख्य फळ एक ही दै, किन्तु इन दोनों मन्त्रोमे भेद यह है कि 
प्रथम मन्त्रसे असाधनस्वभाव अमृतको असाधन ( स्वाभाविक ) कर्मज्ञानसे अमृत- 
साधनस्वमाव सच्छास्त्रीय कर्मविज्ञानस्वभावकों--पहुँचाहिए, यह प्रार्थना है 
और द्वितीय मन्त्रसे साधनस्वभाव अज्ञानसे साध्यस्वभावको प्राप्त कराइये । 
तात्पर्य यह हे. कि विवक्षित अमुतका स्वाभाविक ज्ञान, कर्म साधन नहीं हें, किन्तु 
शास्त्रीय ज्ञान-कर्म दी उसके साधन हैं , इसलिए असाघनसे उसके साधनमावको 
पहुँचानेकी प्राथना है । और दुसरे मन्त्रसे साधनसे असाध्य स्वभाव प्रकाशात्मक 
ज्ञानस्वरूप आत्मभावको प्राप्त कराइए । प्रथमका फळ साध्य है, द्वितीयका 
सिदस्वरूप है, अतः पुनरुक्तिकी आशंका नहीं हो सकती । 
झडा -ठीक हे, फिर भी तृतीय मन्त्र पुनरुक्तार्थ दी प्रतीत होता दै । 
द्वितीय मन्त्रका जो अथ है, वही 'मृत्योमा उरतं गमय! इस तृतीय मन्त्रसे 
, स्पष्ट प्रतीत होता है । 
समाधान- हॉ, तृतीय मन्त्रका अथ जो प्रतीत होता है, वदी दै, किन्तु 


आ+ 


प्राणात्मत्वाभिमानेन साध्षात्कारो5यमैहिक! । 

स आसुरासङ्गपापनाशे भवति नाऽन्यथा ॥ २४ ॥ 
लोष्टः पापाणभेदाय क्षिप्तवचूर्णीमवेदू यथा । 
नस्येदासुरपाप्मेवं ग्राणोपासनश्चालिनः ॥ २५ ॥ 


दोनों मन्त्रोंक़ा समुचित अर्थ तृतीय मन्त्रसे कहते हैं, सो स्पष्ट है । पूर्व 
मन्त्रॉका जैसे गूढ़ ( छिपा हुआ) अभे है, वेसा अर्थ तृतीय मन्त्रका नहीं 
है॥ २३॥ 

ऐहिक फर कहते हैं- प्राणात्मत्वा०! इस्यादिसे । 

ग्राणास्माभिमानसे जो साक्षात्कार होता है, वही प्राणकी उपासनाका 
ऐहिक फळ है । केवल यही प्रकृत उपासनाका फल है, यहद बात नहीं दै, 
किन्तु जिसके बिना यह फळ नहीं दोता, वह आसङ्गलक्षण-पापनाश्च मी 
उसका फळ माना जाता है, अर्थात्‌ स्वाभाविक ज्ञानमूलक प्रवृति जब्रतक 
बनी रहेगी, तबतक उक्त साक्षात्तार हो ही नहीं सकता। उक्त 
साक्षात्कारकी उत्पत्तिमें यह पाप प्रतिबन्धक है, इसलिए उक्त साक्षात्तारार्थीको 
इसकी निवृत्ति करना आवश्यक है । इसकी निवृत्तिका उपायान्तर शाखमै है 
नहीं, किन्तु प्रकृत प्राणकी उपासना दी दोनों फछोके लिए विदित है । इसलिए 
यह आनुपक्लिक अथवा नान्तरीयक फळ है। जैसे न्यायमतमें मझळके 
समाप्ति और विन्नध्वंस--ये दोनों फल कोई-कोई विद्वान्‌ मानते हैँ । पर इनमें 
दोनों समानरूपसे फल नहीं माने जाते, किन्तु गौण तथा प्राधान्यरूपसे माने जाते 
हें । समाप्ति मज्जळका मुख्य फळ दै और विमध्वंस नान्तरीयक अर्थात्‌ विश्लम्वंसके 
बिना समाप्ति नहीं हो सकती; इसलिए विध्वंस समापतिमे द्वार है और 
समाप्ति मुख्य फल दै । एवं प्रकृतमें पापनाश अवान्तर फल है और साक्षात्कार मुख्य 
फळ है। यद्यपि आमुप्मिक तद्भावात्ति ही मुख्य फळ है पेहलौकिक उक्त 
साक्षात्कार नहीं, किन्तु वह मुख्य फळका साधन दै, तथापि ऐहिक पापनाशकी 
अपेक्षा उक्त साक्षात्कार मुख्य कहा जा सकता दै, इस तासर्यसे इसको 
प्रधान फळ कहा दै, इसमें विशेष आगे कहेंगे ॥२४॥ 

“लोष्टः पापाणमेदाय' इत्यादि । पत्थरको चूर करनेके उद्देश्यसे यदि , 
उसके ऊपर मिट्टीका ढेला फंका जाय, तो उससे पत्थरकी कुळ भी क्षति नहीं दोती, 

५५ 
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जज्ज जज 
किन्तु देठा स्वयं चूरचूर हो जाता दै, क्योंकि देलेकी अपेक्षा पत्थर 
अतिसर्त और दुर्भेच है । एवं प्राणका भेदन करनेके उद्देश्यसे आसुरभावका 
प्रयल स्वनाशका मूल हुआ । छोष्टके समान असुर स्वयं अनेक प्रकारसे नष्ट हुए। भाव 
यह है कि सास्विक चित्तवृत्तियां वे हैं, जो शाखजनित ज्ञान-कर्मकी वासनासे होती 
हैं। आसुर चित्तशत्तियां वे हैं, जो स्वाभाविक ज्ञान-कर्मसे हुआ करती हैं । उनको 
आवुर इसलिए कहते हैं कि वे रागद्वेपामक दोगेसे दूषित हैं तथा निकृष्ट कर्ममे 
प्रवर्तक होनेसे पुरुषको स्थावरान्त अधोगति प्रदान करती हैं। सात्त्विक चित्बृत्तियोने 
आउुरबइत्तियोंसे अपनी बारबार पराजय देखकर आपसमें परामश किया कि आसुरवृत्तियां 
संख्यामें हम छोगोंसे बहुत अधिक हैं, इनसे आत्मत्राण पाना कठिन है । 
इसलिए कर्म द्वारा प्रकर्षसम्पादनके बिना इनपर विजय पाना कठिन है । अतः 
हम रोग प्रभावातिशयके लिए कोई अनुष्ठान अवश्य करें, यह विचार कर उन्होंने 
औद्वात्र कमेमें वागिन्द्रियकी प्रेरणा की कि तुम औद्वात्र कर्म करो। उक्त कर्ममें 
वागिन्दरियकी प्रवृत्ति देख असुर समझ गये कि इम छोगोकी पराजयके लिए यह 
अनुष्ठान दो रहा है, इसलिए अब इसमें आत्मरक्षाथ विभ करना चाहिए। 
इस विचारसे अमुरोंने आसङ्गक्षण पापसे उक्त इन्द्रियो विद्ध किया, 
जिससे उक्त इन्द्रिय उक्त कमेमें असफल हुई । इस प्रकार सम्पूर्ण ज्ञानेन्द्रियाँ 
और कर्मेन्द्रियाँ क्रमशः पापविद्ध दोनेसे असमर्थ होती गई । अन्तमें प्राणसे 
कहा गया कि आप उक्त कर्मम उक्त मन्त्रका गान कीजिए । जब प्राणने गान 
सर्म किया तो फिर अघुरोंने प्राणपर भी पूर्ववत्‌ आक्रमण किया, किन्तु 
इस बारके आक्रमणमें असुर स्वयं नष्ट हो गए । इसमें लोष्टका दृष्टान्त देते हैं-- 
भाव यह है कि ढोएमै पत्थरके भेदनके ठिए जितना वेग रक्खा जाता दै वह 
सम वेग छोष्टका दी नाशक होता है, पत्थरका नहीं । सारांश यहद कि प्राण अति 
गम्भीर अंतएव अधर्षणीय और अपुरोके सर्वथा अगोचर है । असुरोंका नाश 
दोनेपर वागादि इन्द्रियां फिर उक्त कर्मानुष्ठानसे वास्तविक स्वरूपापन्न हुई । जिस 
आयुधसे असुरॉने अनेक वागादि इन्द्रियोंको हराया था, वे दी आयुध प्राणके 
संग्राममे भी थे, परन्तु इस बार अपुरोंकी ही पराजय हुई और देवताओंकी 
विजय । एवंभूत प्राणकी स्तुति उपासनाके लिए प्राण ही उपादेय दै, 


„ इन्द्रियां नहीं, यह सूचित करनेके लिए है । स्तुति और निन्दा उपादेय और देय 
बोधनके छिए की जाती है, यह सारांश हे ॥ २५ ॥ 


उपासनविरोधिन्यो रागाद्याथ्रित्तवृत्तयः । 
आसुर्यो दूरतो यान्ति दूर्नामप्राणचिन्तनात्‌ ॥ २६ ॥ 


“उपासनविरोधिन्यो' इत्यादि । प्राणोपासनाकी विरोधी रागादि चित्त- 
वृत्तियां आसुरी कहलाती हैं। दूर्गुणत्वविश्वेष्ट प्राणकें ध्यानसे उक्त आसुरी 
वृत्तियां दूर भाग जाती हैं । भाव यह है कि विपयोंमें इन्द्रियोंकी आसक्ति 
पाप है । वस्तुतः इन्द्रियामिमानी देवता अपरिच्छिन्न हैं; किन्तु अज्ञानवश 
तत्‌-तत्‌ स्थानावच्छिन्नत्वके अमिमानसे उसकी दृत्तियां स्वाभाविक ज्ञानकर्मानुकूल 
विपयोंमें राग-द्वेपादि द्वारा कठपित होनेसे आसुर कहलाती दें और वे ही 
शास्त्रीय ज्ञानकर्मीपयिक दृत्तियोंकी विरोधिनी हैं अर्थात्‌ सात्विक वृत्तिकी 
उत्पत्ति प्रतिबन्धक हैं । इसलिए शास्त्रीय कर्म-शानमें स्वरसतः प्रवृत्ति नहीं 
होती, किन्तु स्वाभाविक ज्ञान-कर्ममें अनायास प्राणिमात्रकी प्रवृत्ति होती 
रहती है; जिससे उत्कपोपकर्षके तारतम्यसे मनुप्यादि स्थावरान्त अधोगति होती 
है। इस अनिष्टसे छुटकारा पानेके लिए श्रुति स्वयं उपायके साथ उपदेश देती 
हे । दुर्नामत्वविद्िष्ट आणकी उपासनासे प्रतिबन्धक आसुर वृत्तियोंकी निवृत्ति 
होगी, अन्यथा नहीं । 

शङ्का --अमिमत प्राणकी उपासनासे आसुर वृत्तियोंका क्या विरोध दे ! 

समाधान--विरोष यह है कि इन्द्रियोंका परिच्छेदाभिमान दी 
आसुरभावका मूळ है । शास्त्रीय माणोपासनासे अपरिच्छिन्न स्वरूपका 
परिज्ञान होता है । परिच्छिन्नल्र और अपरिच्छिन्न ज्ञान परस्पर बिरोधी 
हें, इसलिए प्रामाणिक जपरिच्छिचल ज्ञानसे उनकी मिदि उचित ही दै । 
दा जुहुयादिन्द्ियक्रामस्य' इस थुतिसे इन्द्रियार्थ दोममे जेसे दधिरूप गुणका 
विधान है वैसे प्राणक्की उपासनामे स्वतन्त्र फटके छिए दृगुणखका विधान 
नहीं हैं, किन्तु प्रधान प्राणोपासनाका जो फळ है उसके लिप दी उक्त गुणका 
विधान दै । कारण कि प्राणोपासनाके दो फळ अ्रुतिमें कहे गये दे--एक तो 
पापह्वानि और दूसरा देवभाव | प्रकृत गुणसे पापद्दानिरूप फटका दी श्रवण द्व 
प्रधान फसे अतिरिक्त फळ नहीं है । इसलिए विशिष्ट विधि है । केवढ 
गुणविधि नहीं है । 

शक्वा--अच्छा तो इतर प्राणवत्‌ प्रकृतप्राणकी वृत्ति भी पापसे ४ 
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नेरन्तयप्रवृत्तेपु घ्यानेष्वन्येष्वापि क्षयः । 
कामादेरस्त्यथाऽप्यत्र त्वरा स्यात्माणवीर्यत! ॥ २७॥ 


विद्ध होती है, ऐसा अनुमान कर सकते हैं । अनुमान यह है कि माणवृत्तिः, 
पापविद्धा, प्राणदत्तित्वात्‌, इतरप्राणइत्तिवत्‌ । 

समाधान--प्राणवृत्ति देइव्यापक् है और वागादि इन्द्रियवृत्तियाँ परि- 
च्छिन्न हैं, इसलिए परिच्छिन्न बृत्तियाँ पापदूपित हैं, अपरिच्छिन्न प्राणवृत्तियॉ 
नहं । चक्षुसे कथन नहीं हो सकता, वाकूसे दशन नहीं हो सकता, 
इसलिए ये परिच्छिन्न हैं । प्राणकी वृत्ति चढनारमक व्यापार--सब जगह 
समान है ॥ २६ ॥ 

'नेरन्तयेप्रवृत्तपु' इत्यादि । दूर्गुणविशिष्ट प्राणणी उपासनासे कामादि 
मनोवृत्तियां नष्ट होती हैं, इसलिए प्राणक्की उपासनाका विधान दै । इसमें 
यह श्वा होती है कि “धमेण पापमपनुदति! इस श्रुति तथा नित्यकर्मविधा- 
यक स्सृतियोसे पापनाशके लिए निस्य कर्मानुष्ठान तो विहित ही है । फिर 
इसके लिए प्राणकी उपासनाकी क्या आवश्यकता है! और प्राणोपासनाका 
देवतामावग्रासि फर है, इसलिए यह काम्य कर्म होनेसे पापनिवर्तक 
नहीं हो सकता ! 

उक्त शक्काका समाधान यह दै कि नित्य कर्मका अनुष्ठान पापनिव्ेक है 
सही, किन्तु वढी पापनिवर्क है, ऐसा नियम नहीं है, क्योंकि तीर्थस्नानादि 
भी पापनिवंक माने जाते हैं, पर अन्य उपायोसे प्राणोपासनामें यह 
विशेष हे कि यह उपासना जर्दी पापका नाश करती है और उपायान्तरसे 
देरे पाप निवृत्त होता है । कारण यह है कि प्रकृतमें विपयासङ्गरक्षण पाप 
निवर्त्यत्वरूपसे विवक्षित है, वह विपयेन्द्रिय-सम्मन्धसे स्वाभाविक परिच्छिन्नाभिमान 
दवारा दी होता है । शास्त्रबोधित अपरिच्छिन्न देवतात्मस्वरूपके चिन्तनसे 
उक्त पापडी निवृत्ति होती हे । एक विपयमें परिच्छिज्ञव और अपरिच्छिन्तत्वका 
परस्पर विरोध दै । 

शड्ा--परिच्छिनव और अपरिच्छिज्ञत्वका बिरोध होनेसे बाध्यबाधकभाव 


होता दे, तो परिच्छिन्नखज्ञानसे अपरिच्छित्ञतवज्ञानका दी वाध क्यों 
- नहीं होता ३ 
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आध्यात्मिकपरिच्छेदं मृत्यु वागादिदेवताः । जने 
तीर्खा बद्न्यादिभावेन ध्याननिष्ठस्य भान्त्यमूः ॥ २८ ॥ 


समाधान--परिच्छिन्नत्वज्ञान स्वाभाविक दै और अपरिच्छिन्नवज्ञान 
शास्त्रीय होनेसे प्रामाणिक हे । समीचीन ज्ञानसे मिथ्या ज्ञानका वाध होता दै । 
“धियां तत्त्वेपु पक्षपातः' यह सर्वसम्मत मार्ग है, अथवा “ध्यायतो विषयान्‌ पुंसः 
सज्ञस्तेपुपजायते' इस भगवदूवाक्यके अनुसार केवल विपयोंकी भावनासे 
ही तदासङ्गलक्षण पाप होता है । इसलिए विपयसे अतिरिक्त अभिमत 
देवतान्तरके निरन्तर ध्यानसे भी पापकी निवृति हो सकती है, यही शङ्का करते 
हैं---'नैरन्तर्य्य ०” इत्यादिसे । विपयातिरिक्तविपयक निरन्तर ध्यानसे मी पापक्षय 
होता है । मध्य-मध्यमें विपयके ध्यानसे आसङ्गछक्षण पापकी उत्पत्ति हो सकती 
है, इसलिए ध्यानमें निरन्तर विशेषण दिया गया है । 'कामादेः' यह उपलक्षण है 
मनोदोषमात्रका । “काम एप क्रोध एप? इत्यादि मगवद्वीतावाक्यसे भी काम मनो- 
दोपोंमे प्रधान दोप है, यह स्पष्ट प्रतीत होता है । 

हां, हो सकता दै, पर प्राणके प्रभावसे ( प्राणकी उपासनासे ) शीघ्र 
पाप निवृत्त होता है, इसलिए उपायान्तरकी अपेक्षा प्राणोपासना शीघ्र फल- 
प्रद है, अतः मुमुक्कुओको उपायान्तरकी अपेक्षा इसी उपायमें प्रवृत्त होना 
चाहिए, यह अभिप्राय है ॥ २७॥ 

आध्यात्मिक परिच्छेदम्‌? इत्यादि । वागादि इन्द्रिय-देवता आध्यासिक 
परिच्छेदरूप मृत्युको पार कर अपरिच्छिनन अतएव ब्यापक अग्न्यादि 
देवतास्वरूपसे प्राणध्यानपरायण पुरुपको भासित होते हैं। तात्पर्य यह 
है कि प्राणका उपासक पाणस्वरूपचिन्तन करते-करते जब स्वयं प्राण- 
स्वरूप अपनेको समझता है अर्थात्‌ पिण्डपरिच्छेदका अभिमान त्याग कर 
अपनेको समस्त संसारका प्राण ( हिरण्यगर्भस्वरूप ) अतएव अपरिच्छिन्न मानने 
लगता है, तम उस उपासककी वागादि इन्द्रियां भी अपने अपने आध्यात्मिक 
परिच्छेदोंका अर्थात्‌ स्व-स्त्र अधिष्ठानमूत कण्ठ, ताठ आदि परिच्छेदका अभिमान 
त्याग कर अर्थात्‌ वागादि इन्द्रियों उपासनासे पूर्व जो अपनेझो फेवर कण्ठ आदि 
स्थानविरोपसे अवच्छिन्न 'मैं इसीमें हूँ' ऐसा समझती थीं, उपासनाके बाद ये उस 
अभिमानका त्याग कर अपना वास्तविक अग्न्यादिदेवतात्वरूप अतएव अपरिच्छिन्न _ 


७५४ बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


अहं मनुष्य इत्येतङ्कावं त्यक्त्वाऽथ चिन्तकः । 
हिरण्यग्भ एवाऽस्मीत्यात्मानममिमन्यते ॥ २९ ॥ 


स्वरूप मानने रूगी, अतएव उपासकको स्वास्मवत्‌ इन्द्रियोंका वास्तविक स्वरूप भासित 
होता है अर्थात्‌ स्वयं और स्वकीय इन्द्रियाँ ब्यापकरूपसे प्रतीत होती हैं । व्यापक 
तो वास्तवमें थीं ही, किन्तु आसङ्गलक्षण पापसे दूपित होकर अपनेको परिच्छिन्न 
समझती थीं | उक्त उपासनाके द्वारा वास्तविक स्वस्वरूपमानके प्रतिवन्धक उक्त 
पापकी निवृत्ति होनेसे वास्तविक सिद्ध अपरिच्छिन्न स्वस्वरूपकी प्रतीति होती 
ह । इस उपासनाका ऐहिक फल साक्षात्कार है, यह पूर्वमे कह चुके हैं । 
साक्षाकारका ढक्षण इस इळोक तथा आगामी इोकसे कहते हैं ॥ २८ ॥ 

पूर्व इछोककी व्याख्यासे इन्द्रियोके अनन्यादिस्वरूपसाक्षात्कारका निरूपण 
हो चुका। अग्र द्वितीय इळोकसे उपासकका वास्तविक स्वस्वरूपसाक्षाकार 
कहते है-- अहं मनुष्य इत्येतद्‌' इत्यादिसे | 

झै मनुष्ये हूँ' इस भावका त्यागकर उपासक अपनेमें 'में हिरण्य- 
गभे हैँ! ऐसा अभिमान करता है । वही साक्षात्कारात्मक अभिमान 
ऐहळौकिक उपासनाका फळ दै, यह भी पूर्यफरूवत्‌ अपूर्व वस्तुविण्यक 
नहीं है, किन्तु वास्तविक उपासक हिरण्यगभेस्वरूप है दी, किन्तु 
पूर्ववासनावश कार्यकरणोपाधि परिच्छेदामिमान कर अपनेको अविद्यावश 
परिच्छिन्न मानता है । प्राणकी उपासनासे व्यापक स्वस्वरूपके 
मानके प्रतिबन्धक पापके निवृत्त होनेसे वत्तेमान व्यापक स्वत्वरूपका 
मान होने ठगता है, इसीसे फळ कहलाता है । प्रतिवन्थक पापनिदृत्ति- 
मात्रसाध्य दै । पापनिबृत्ति और उक्तं साक्षाकारकी अभिव्यक्तिमें 
कालवञ्यवधान नहीं है अत्‌ प्रतिबन्धकनिवृत्तिके अव्यवहित उत्तर 
कामें उक्त साक्षात्कार होता है। उपासक अपनेको साक्षात्‌ विराट्‌ समझने 
छाता हे । जवतक इन्द्रियां ब्यापक अग्न्यादिस्वरूप उपासक्रको 
न प्रतीत होंगी, तबतक उपासक अपनेको विराडात्मा नहीं समझ सकता, 
क्योंकि विराटकी इन्द्रियां पिण्ड परिच्छिन्न नहीं हैं, अन्यथा विरादमें समप्य्या- 


सत्व ही व्याहत हो जायगा, इसलिए स्व और स्वकीय इन्द्रियोर्मे परिच्छेदा- 
मिमानकी निवृत्ति आवश्यक है ॥ २९ ॥ 


तृतीय ब्राह्मण ] भापानुवादसहित ७५५ 


NN ररर रण णाल णरणाणसाणा्णाणराणालाकारु 


आध्यात्मिकपरिच्छेदः प्राकृतज्ञानहेतुकः । 
युक्तोऽस्य वाधः शास्रीयादेवतात्माभिमानतः ॥ ३० ॥ 


आध्यात्मिकपरिच्छेद/' इत्यादि । आध्यात्मिक परिच्छेद प्राकृतज्ञान- 
हेतुक दे, इसलिए उसका बाध शास्रीय देवतारमाभिमानसे दोना युक्त ही है। 
भाव यह है कि-- 

शङ्का--“अह मनुष्य” इत्यादि तच्छरीराभिमान स्वाभाविक प्रत्यक्ष- 
ज्ञानमूलक दे, अनादिकालसे अनुवृत्त द्दोनेसे बद्धमूछ अतएव हृढ़ है और 
शास्र द्वारा जायमान अपरिच्छेदज्ञान अभिनव अतएव अप्ररूढ़मूल है। 
इन दोनोंमें विरोध दोनेसे “वळवता दुर्वळं वाध्यते? इस न्यायसे प्रबळ परिच्छेदा- 
वगाही प्रत्यक्षसे स्वविरुद्ध अपरिच्छेदज्ञानका दी बाघ होना, युक्तियुक्त 
प्रतीत होता है । 

समाधान--प्ाक्तज्ञानहेतुक कहनेका तात्य यह है कि परिच्छेदज्ञान 
मिथ्या है। शाश्त्रोपदेशके विना दुर्शेय आत्मा आदि विषयक ज्ञान जो 
स्वमावतः होता है, वह पशुपपक्ष्यादिसाघारण दोनेसे मिथ्याज्ञान है, 
जैसे कि चन्द्र, सूर्यादिके मण्डलको हम लोग स्वाभाविक अपने प्रत्यक्षसे हस्त, 
वितस्ति आदि परिमाणवाला समझते हैं अर्थात्‌ चन्द्रादिका मण्डल एक हाथसे 
अधिक चौड़ा नहीं दै, ऐसा समझते हैं, किन्तु ज्योतिपशास्रादि द्वारा विचार 
करनेपर यहद प्रतिदिनका प्रत्यक्ष यद्यपि प्ररूढमूळ ( बद्धमूल ) है, तो भी ज्योतिप- 
झाख द्वारा अचिरोतन्न एएथिवीपरिमाणसे भी सूर्यचन्द्रमण्डल अधिक 
परिमाणवाले हैं, यह ज्ञान परोक्षात्मक दोनेपर मी युक्तिसहकृत दोनेसे बलवान्‌ 
माना जाता है । अतएव स्वाभाविक प्रत्यक्षज्ञाकका वाधक होता है । यद्यपि 
उक्त बाधक ज्ञान दोनेपर बाध्य प्रस्यक्षकी निवृत्ति नहीं दोती, क्योंकि ताइश 
ज्ञानशीळ ज्योतिपियाँको मी पूर्ववत्‌ चन्द्रमण्डल आदिका प्रत्यक्ष होता 
है, पर फिर भी इस प्रसक्षमें अप्रामाण्यज्ञान दोता हे । उत्तर शानसे 
पूर्व ज्ञानमें मिथ्यात्वका योध करना दी उत्तर ज्ञानमें याधकस हे और उससे 
पूर्व ज्ञानमें बाध्यल व्यवहार होता हे । परोक्ष ज्ञानसे अपरोक्ष मिथ्या शानकी, 
निवृत्ति नहीं होती है, किन्तु मिथ्यास्व-्रवीति द्ोनेपर उसके अनुरोधसे तात्विक 
व्यवहार नहीं किया जाता । इस वाघ्य-वाघकभावनें मूळ है चन्द्रादिपरिमाण- ` 


क्ल्क्क्क्क्क््य्य्क््य्य्क्य्क्क्य्य्क्य्क्य्य्क्क्क्क्क्य्क्क्क्क्क्क्क्क््््न्न 


जीवाषिष्ट उपास्थो$त्र देवताविग्रहः सदा । 
आणो हिरण्यगभात्मा यावत्तद्भिमानता ॥ ३१॥ 


ज्ञान स्वाभाविक होनेसे दु्रू है और ज्योतिपशास्त्रके अनुसार चन्द्रमण्डळका 
ज्ञान शास्त्रीय दोनेसे सत्य है । 'घियां तत्त्वेपु पक्षपात: न्यायसे समीचीन ज्ञानसे 
मिथ्या ज्ञानका बाध होता दै यह सर्वसंमत है, इसलिए शास्त्रीय अपरिच्छिन्नत्व- 
ज्ञान प्रामाणिक होनेसे स्वाभाविक परिच्छिन्नत्व ज्ञानका बाघक होता दै । इसमें 
बैपरीत्य शङ्का नहीं हो सकती इस अभिप्रायसे प्राकृत ज्ञान कहा है, उसका 
मिथ्या ज्ञानमें तासये है । उक्त देवताभिमानको सत्यत्वबोधनके तापर्यसे 
शास्त्रीय कहा है ॥ ३०॥ 


“जीवाविष्ट' इत्यादि । देवताविग्रह ( देवताशरीर ) जीवाविष्ट प्राणात्मा 
हिरण्यगर्भ उपास्यस्वरूपसे विवक्षित है । उपासनाकी अवधि कहते 
हैं--जबतक में हिरण्यगभ हूँ, यह अभिमान न हो तय तक उपासना 
करनी चाहिए । Te 

शक्का--विराट्की उपासना ठीक नहीं दै, करण विराट्‌ अचेतनकी 
उपासना शाख्रमें कहीं भी विहित नहीं है। उपासनाक़ा फल तद्वायाति 
कही गई है । यदि अचेतन उपास्य हो, तो चेतन उपासक अचेतन 
उपास्यरूपापन्न केसे हो सकेगा £ और उपास्यमें उपासकामिज्ञत्वज्ञान 
मिथ्याज्ञान दी होगा । मिथ्याज्ञानसे कभी हितार्थका लाम नहीं हो सकता, यह 
सबके अनुमत है । 

समाधान--अचेतन उपास्य नहीं बतळाया गया है, किन्तु जीवाविष्ट 
उपास्यस्वरूपसे यहां निर्दिष्ट दै। इस प्रकरणमें विराद्शरीराभिमानी आत्मा 
उपास्य है, जो देवताशरीर है अथीत्‌ क्रियाशक्तिप्राधान्यके तापपर्थसे 
प्राण कहाता है और ज्ञानशक्तिप्राघान्यसे हिरण्या कहलाता दै । 
हिरण्यगम--अपञ्चीकृत भूतशरीरमें जो जद्यचेतन्यका आभास या छाया 
( प्रतिबिम्ब ) हे, बही हिरण्यगमे कहलाता दे । विम्पप्रतिबिस्थका 
अभेद है, यह अन्यत्र प्रसिद्ध है। यहां अमी इसका निरूपण विस्तर भयसे 
नहीं करते हैं। इसका निर्णय प्रसङ्गवश पूर्वमें कर चुके हें कि वेदास्तमें 
साक्षात्‌ या परम्परासे ब्रन ही उपास्यत्वेन कहा गया है, अन्य नहीं। जिनका 
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भावनोपचयाज्जद्यात्परिच्छेद स्वमासुरम्‌ । 
न सकृत्माणविज्ञानमात्रेण ब्रह्मयोधवत्‌ ॥ ३२ ॥ 


निर्गुण ब्रह्मकी उपासनामें अधिकार नहीं है, उनके लिए सगुण अक्षकी 
उपासनाका विधान दे । और जो उत्तमाधिकारी हैं, जिनका जन्मान्तरके 
संस्कारसे चित्त परिशुद्ध दै, उनके लिए निर्गुण ब्रह्मका ध्यान बतलाया गया है। 
निगुण उपासनासे 'त्रद्म वेद अक्षेव भवति? के अनुसार इसी लोकें ब्रह्मभावा- 
पत्ति होती है और सगुणोपासनासे लोकाम्तरप्रासि दोती है, तदनन्तर छोकाधिपतिके 
साथ अवसानमें ब्रहममावापत्ति होती दै । इसीको क्रममुक्ति कहते हैं। प्रकृत 
उपासना क्रमयुक्तिफलक है, इसलिए हिरण्यगर्भ, जो उपाधिविशेपसे प्राण 
और दिरण्यगभ कहलाता दै वदी चेतनारमा उपास्य है, क्योकि उपासक जीव 
स्वशरीरावच्छिन्नत्वूप उपाधिसे अपनेको दिरण्यगर्भसे भिन्न समझता है, 
यह घारणा उपासककी स्वाभाविक मिथ्याज्ञानमूळक है । शास्त्रीय ज्ञान एतद्विपरीत 
है अर्थात्‌ तुम उपासक साक्षात्‌ दिरण्यगर्भेस्वरूप हो, यहद ज्ञान शास्त्रीय 
होनेसे समीचीन है । उपासनाकी अवधि यह है कि जैसे “में मनुष्य हूँ” यद 
धारणा उपासनासे पूर्व उपासकमें पाइ जाती है, वैसे ही ' मैं हिरिण्यगर्भ हूँ ! यह 
धारणा जबतक न हो, तबतक यह उपासना करनी चाहिए । उसके बाद फलसिद्धि 
होनेपर फिर इस उपासनाकी आवश्यकता नहीं रह जाती, क्योंकि उपेयसिद्धिपर्यन्त 
ही उपायका अनुष्ठान किया जाता है, इसमें किसीका विवाद नहीं है ॥ २१ ॥ 

'भावनोपचया०? इत्यादि। शास्त्रीय ज्ञानको समीचीनलमात्रसे यदि 
बलवान्‌ मानते दो, तो एक वार “में हिरण्यगमेस्वरूप हूँ” ऐसा ज्ञान दोनेसे 
भी परिच्छिन्नत्वाभिमानकी निवृत्ति दोनी चाहिए, असकृत्‌ ध्यानकी क्या 
आवश्यकता दै ? सकृत्‌ प्रदीपप्रकाशसे अन्धकारकी निवृत्ति होती दे, अन्धकारकी 
निवृत्तिके लिए असकृत्‌ प्रदीपप्रकाश अपेक्षित नहीं हे, इस शक्काकी निवृत्तिके लिए 
कहते हैं--'न सकृत! इत्यादि। भाव यह है कि उपासक शास्त्रसे उपात्यके स्वरूपका 
निश्चय कर तद्विपयक निरन्तर भावना करनेसे भावनाप्रकर्षके बलसे स्वकीय आसुर 
परिच्छेदका त्याग करता है।इस अर्थमें व्यतिरिकी दृष्टान्त कद्दते हैं--जैसे 
सकृत्‌ त्र्षबिज्ञानसे अविद्यानिवृच्िपूर्वक अ्द्मात्मभावका साक्षात्कार तत्त्वशानीको _ 
दोता है पैसे सक्त उक्त भावनासे हिरप्यगर्भस्वरूपाभिश्यक्ति नहीं होती । 


९६ 
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भावनातोऽन्यदेवाऽऽत्मसाक्षात्कारादयं पुमान्‌ । 
देवो भृत्वेह तचित्ो सृत्वा देनोऽभिजायते ॥ ३३ ॥ 


शङ्ा--'तत्त्रमसि' आदि वाक्यसे ब्रह्मासैकत्वविज्ञान तो प्रायः सबको हो 


जाता है फिर मी ब्रहसाक्षाक्ार कहां होता है! यदि सहृत्‌ विज्ञानमात्रसे 
यालेकलसाकषात्कार होता, तो मननादि उपायका विधान मी व्यर्थे ही होता, 
किन्तु ऐसा है नहीं, इसलिए दृष्टान्त असंगत है । 

समाधान- मनन, निदिध्यासन आदिका :विधान चित्तशुद्धिके लिए है । 
अशुद्ध चिचमे वाक्य द्वारा ज्ञान नहीं होता । दोनेपर मी अयोग्यताज्ञानसे 
अप्रमास्मक प्रतीत होता है, इसलिए वाक्यजन्य ताइश साक्षात्कारामक 
ज्ञानकी उत्ति प्रतिबन्धक अशुद्धि आदि दोषोंकी निवृत्तिके छिए भननादि आवश्यक 
हैं; यह पीछे उपपादन कर चुके हैं, अतः यहांपर पुनः उसके लिए परिश्रम करना 
व्यथ है । शुद्ध चित्तमें सकृत्‌ थत तत्त्मस्यादि वाक्यसे आसैकत्वविज्ञान होता है, 
यह मानकर प्रकृतमें व्यतिरेकी दृष्टान्त उचित ही दै, अतएव सकृत्‌ कामिन्यादिके 
ध्यानसे उनका साक्षात्कार नहीं होता, किन्तु निरन्तर ध्यानसे ही उनका 
साक्षात्कार होता है, वैसे ही प्रकृतमें मी निरन्तर दी काळ, आदरादि पूर्वक 
ध्यानसे उसका साक्षात्कार होता है, एक बारके ध्यानसे नहीं ॥ ३२ ॥ 

“माबनातो०' इत्यादि । यह प्रकृत प्राणोपासक अन्य देवके ( प्राणात्मक 
हिरण्यगभके ) तादाल्यसाक्षात्कारसे देवता होकर सदा उपास्य देवतामें रूवलीन होनेसे 
मरणके अनन्तर स्वयं उपास्य देवतासवरूप हो जाता है अर्थात्‌ सायुज्य फळ 
पाता दै । भावार्थ यह है कि आत्माको आत्मान्तरका स्वभावतः प्रत्यक्ष नहीं होता, 
इसलिए वह अतीन्द्रिय माना जाता है, किन्तु 'रथगत्येव सारथिः! इस वचनके 
अनुसार 'शरीरचेष्टादिसे अन्यदीय शरीरमें आत्माका अनुमान होता है। जैसे 
अचेतन रथकी समीचीन गति केवळ चेतन घोड़ेके सम्बन्धमात्रसे नहीं होती, 
इसलिए उसपर सारथीका अनुमान होता हे । उपास्य हिरण्यगर्भ प्राण है 
उपासक जीव है ये दोनों पिण्ड और घटकी तरह भिन्न कार्य हैं, वस्तुतः एक नहीं 

। इसलिए उपासनाके बढसे जन्य साक्षात्कारसे उपासक प्रथम स्वयमुपात्यस्वरूप 

होकर, मरणपरयेन्त ताइश साक्षात्कारसे विशिष्ट होकर अन्तरमे 'सदा तद्वावभावितः 
इस भगवहचनके अनुसार उपास्यस्वरूप सायुज्य फर पाता है। प्रहा- 
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ज्ञानादज्ञानमुच्छिन्ययाद्वाबना तत्र नाथ्येते ॥ ३४ ॥ 


भावप्राप्तिकी अपेक्षा इसमें विशेष हे । उक्त फल अञज्ञानध्यंसमात्रसे प्राप्त 
होता है, यह अज्ञानध्वंसमात्रसे नहीं मिळता, किन्तु उक्त उपासनासे । जीव तो 
तत्त्वज्ञानोतपत्तसे पूर्य मी ब्रह्मस्वरूप ही है केवल अज्ञानवश अपनेको भिन्न 
मानता है, अतः उसके अनुभवमें केवळ अज्ञानमात्र व्यवधायक है | प्रकृत उपासक 
स्वयं हिरण्यगर्ेस्वरूप नहीं दै, किन्तु उससे भिन्न दे, इसलिए अज्ञान इसमें 
व्यवधायक नहीँ दे । यद्यपि चेतन्यांश अभिन्न है तथापि तावन्मात्र तो हिरण्यगर्ी 
या जीव नहीं है, किन्तु उपाधिविशिष्ट है | वह तो भिन्न ही दै । ब्रह्मसे निरुपाधि 
दोनों अभिन्न हें पर सोपाधि तो पिण्ड और घरकी तरह भिन्न दी हें । अतएव अ्रतिने 
स्पष्ट ही कद्दा है कि 'देवो भूत्वा देवानप्येति? अर्थात्‌ देवता होकर देवभावको प्राप्त 
दोता दै । देवता दोनेमें साधन हे-शाख्रविहित तत्तदुपासना । प्राणात्मत्व उपा- 
सनाका कार्य है, इस अर्थमें उक्त श्रुति ही प्रमाण है । कारण फे बिना कार्य 
नहीं दोता, इसलिए हिरण्यगर्भसायुज्य फलके लिए अइवमेध कर्म और उसका ज्ञान 
--इन दोनोंका श्रतिने विधान किया दै । अतः ज्ञानमात्रसे यह फल नहीं होता, 
किन्तु पुरुपञ्यापारसाध्य यह फळ दै, यह स्पष्ट प्रतीत होता हे ॥ ३३ ॥ 

उक्त व्यतिरेक इष्टान्तको स्फुट करते हे--'ब्रह्मेव सन! इत्यादिसे । तत्त्व- 
शानोत्पत्तिसे पूर्व भी जीव वस्तुतः अद्यात्वरूप दी है केवळ अविद्यारूप आवरणसे 
अपनेको भिन्न मानता है, इसलिए तत्त्वज्ञानसे तिरोधाय अविद्यानिवृत्तिमात्रकी 
आवश्यकता है । ब्रक्षमावफलके लिए भावनाकी अपेक्षा नहीं है, इससे यह शङ्का 
निरस्त हुई कि प्राणात्ममावके समान मद्यात्मभाव मी ज्ञानमात्रसे नहीं दो सकता, 
किन्तु इस फलके लिए मी भावना की आवश्यकता है, अतएव "विज्ञाय प्रज्ञा 
कुर्वीत इत्यादि सैकड़ों श्रतियोंसे उक्त फटके लिए ध्यानापरपर्याय उपासनाका 
बिधान स्पष्ट देखते है । अन्यथा प्राणामभावको मी ज्ञानमात्र ही से मानना 
पड़ेगा । वेपम्यमें प्रमाण नहीं दे, वस्तुतः प्रमाण तो “एकमेवाद्वितीयं अक्ष', “अतोऽ- 
न्यदार्तम? इत्यादि श्रृतिया दें । इनसे अग्नसे अतिरिक्त कोई तत्व दी नहीं है, यद 
सिद्ध दोता दै। जीवतर्व दे यदद सबका सिद्धान्त है, उसे तत्त्व मानना तो ब्रह्मस्वरूप 
माननेसे दी हो सकता दै, अन्यथा नहीं । इसलिए ज्ञानमात्राधीन मोक्ष है, यह 
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हिरण्यगभता पूर्वमसती भावनावलात्‌ । 

लब्घव्या तेन तज्वावाभिमानो ध्यानजो मतः ॥ ३५ ॥ 
देवात्मत्वाभिमानो यः स साक्षात्कार ऐहिकः । 
आद्याम्यारोहमन्त्रण ग्रथ्यते फलरूपतः ॥ ३६ ॥ 


___ क वश य 0000 
स्पष्ट ही दै । अव्यक्त त्रक्षसे हिरण्यगर्भ, हिरण्यगभेसे विराट्‌, , विराट्से संपूर्ण जगत्‌ 
उत्पन्न हुआ है, इसीमें जीवका भी समावेश है । जैसे अज्ञाननिदृत्तिमात्रसे जीव प्रश- 
स्वरूप हो जाता है वैसे अज्ञाननिदृत्तिमात्रसे प्राणोपासक हिरण्यगर्भस्वरूप नहीं हो 
सकता, क्योंकि हिरण्यगभ और जीव ये दोनों अज्ञानकश्पित ही हैं; अज्ञाननिवृत्तिसे 
इन दोनोंकी निवृत्ति हो जायगी । जब हिरण्यगभेकी स्थिति न रहेगी तो उपासक 
हिरण्यगभेस्वरूप केसे रह सकता हे ? इसलिए अज्ञानदशामें ही हिरण्यगर्भ- 
रूप॒फलम्रासिके लिए यह उपासना कही गई है । इससे स्पष्ट सिद्ध होता है 
कि निरुक्त उपायसे ही उक्त फलप्राप्ति होती है, अज्ञानध्वंसमात्रसे नहीं । अव्यक्त 
हिरण्यगभे आदिको स्वयंसिद्धि माननेसे 'एकमेवाद्वितीय ब्रह्मः इत्यादि श्रति- 
बिरोध स्पष्ट ही है और मोक्ष भी नहीं बन सकेगा, क्योंकि आत्मैकत्वरूप मोक्ष 
आत्मासे इतर पदार्थके अभावमें ही वनता है । यदि अव्यक्त हिरिण्यगभोदिकी 
भी स्वतःसत्ता मानी जाय, तो अद्वितीयत्वलक्षण मोक्षकी सर्वथा भसिद्धि 
ही हो जायगी ॥३४॥ 

।हेरण्यगभता? इत्यादि । उपासनासे पूर्वे उपासकर्मे हिरण्यगर्भता नहीं 
है, किन्तु उपासना द्वारा अनन्तर काहमें प्राप्तव्य है, इसलिए हिरण्यगर्भात्मा- 
भिमान उपासनाजन्य हे । जैसे जीवमे तत्त्वज्ञानसे पूर्व मी अक्षमाव सत्‌ हे असत्‌ 
नहीं है वैसे उपासकर्मे हिरण्यगभता पहलेसे सिद्ध नहीं है, किन्तु उत्पाद्य दै । 
प्रकत उपासना दी इसकी उत्पादिका दै, यह शाखसे सिद्ध होता है । अतएव 
यह फ़ कर्मजन्य होनेसे अनित्य है, मोक्षके समान नित्य नहीं है । इसी तासयैसे 


इन कर्मोपासनाओंका फळ मृत्युभावप्रापिपरयन्त ही मृत्युका अतिक्रम उनका फर्ल 
नहीं है ॥३५॥ (उल 


“देवात्मत्वा ०! इत्यादि । हिरण्यगर्भालाभिमान ( में हिरण्यगमै हूँ इत्या- 
कारक साक्षात्कार ) जो ऐइहोकिक फल कहा गया है, इसी लोकमें इसी शरीरगें 
यह साक्षात्कार इष्ट है । उक्त फल पानेके लिए प्रथम अभ्यारोह मन्त्रसे उपासक 
प्रार्थना करता है। प्रथम भभ्यारोह मन्त्र यह है --'असतो मा सद्रमय? इस मन्त्रका 
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हिरण्यगभरूपत्बं स्तरस्यैवाऽऽमुष्मिकं फलम्‌ । 

प्राथ्यै द्वितीयमन्त्रेण तृतीयेनोभयं पुनः ॥ ३७॥ 
सायुज्यमपि सालोक्यं स्याद्‌ द्विथाऽऽमुण्मिकं फलम्‌ । 
भावानाया विचित्रत्वाद्‌ इयं पुरुपभेद्तः॥ २८ ॥ 


अर्थ पहले कह चुके हैं, तो भी सुखावबोधके लिए संक्षेपसे फिर कहते हैं। स्वाभाविक 
कर्मज्ञान मृत्यु है, वही असत्‌ भी कहलाता दै । शास्जनित कर्मज्ञानका फल 
अमृत है, अतः वह अमुत भी कहा जाता दै और सत्‌ भी कहलाता है। यको और 
उपासकको स्वाभाविक श्ञानकर्गमूळक प्रवृत्तिसे हटाकर शाखीय कर्मज्ञानमूळक 
प्रवृत्तिमें पहुँचाइए अर्थात्‌ इन कर्मोसे निवृत्त कर सत्कमीनुष्ठानपरायण कीजिए । 

शङ्का--फल सुख अथवा दुःखनिवृत्ति ये दी दो पुरुपके प्राथ्यमान द्वोनेसे 
पुरुषाथ कहाते हैं, देवभावापत्ति तो उक्त अन्यतररूपात्मक है नहीं, अतः 
फल यह कैसे कही जा सकती है ! 

समाधान---ठीक है, यद्यपि यहद मुख्य फळ नहीं है तथापि उक्त मुख्य फल- 
साधन होनेसे यह भी फल कहलाती है ॥३६॥ 

धहेरण्यगर्भ०! इत्यादि । मरणके अनन्तर उपासककी जो हिरण्यगर्मे- 
स्वरूपश्राप्ति होती है, वह आमुप्मिक फळ है। उसकी प्रार्थना द्वितीय मन्त्रसे 
की गई है और तृतीय मन्त्रसे दोनोंकी प्राथना दै । द्वितीय मन्त्र है 'तमसो मा 
ज्योतिगमय' इसका यह अथे है--मृत्यु तम दै | झाखीय कर्मविज्ञान मृत्यु दै, 
क्योंकि कर्मोका फळ सातिशय और विनाशी होता है । उसका हेतु शाखीय 
कमैज्ञान भी ग्रत्यु कहा जाता है । उस तमसे ज्योति; ( माजापत्य अमृत ) पदको 
प्राप्त कराइए । तृतीय मन्त्रके उक्त दोनों दी अथे माने जाते हँ, इसलिए 
उनको प्रथक्‌ नहीं कहा पूर्मं कद मी चुके हैं ॥३७॥ 

अभ्यारोह मन्त्रसे प्रार्थनीय फडका निरूपण करनेके अनन्तर फिर आमु- 
प्मिक फळ और तत्साधनका मेद कहते दँ--सागुज्य०' इत्यादिसे । 

सायुज्य और सालोक्य भेदसे आमुप्मिक पारळौकिक फल दो 
प्रकारका दे। भावना विचित्र होती द्ै--उत्कष्ट और अपकृष्ट । भावनाके 
प्रकर्ष और अमकर्पमे देतु पुरुपविशेप है । अधिकारीके तारतम्यसे साधनके 
अनुष्ठाने तारतम्य होता है और अनुष्ठानतारतम्यसे फलमें तारतम्य प्रसिद्ध” 


यु 
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मचुष्यत्वव्यवहतेर्यावत्स्यात्‌ रढविस्मृतिः । 
तावचेद्धावानां इर्यात्तदा सायुज्यमाप्तुयात्‌ ॥ ३९ ॥ 
देवात्मतायाः प्राचुये मर्त्यत्व च कदाचन । 
भाति चेत्तहि . सालोक्यं तदप्येवमनेकधा ॥ ४० ॥ 


ही है । उत्तम उपासक प्राणोपासना द्वारा सायुज्य फळ पाता है और मध्यम 


अधिकारी उक्त उपासनासे सालोक्य फळ पाता हे । इतने-मात्रसे शास्त्र अग्यव- 
स्थित नहीं कहा जा सकता । शास्रमें अधिकारीके अनुरूप दोनों प्रकारके फल 
परकृत उपासनाके बतछाए गये हे । सायुज्य समानरूपता हे और सालोक्य 
समानछोकता दै । सायुज्यकी अपेक्षा समानलोकता मध्यम है, यह 
स्पष्ट ही है॥ ३७॥ 

“मनुष्यत्व० इत्यादि | उपासना द्वारा 'में मनुष्य हूं! यह व्यवहार विस्मृत 
हो जाय [ यद्यपि भावनाके समयमें उक्त व्यवहारका विस्मरण उभयोपासक साधा- 
रण दे तथापि वयुत्यानदशामें भी ताह बिस्मण हो ] तो वह विस्मण दृढ़ 
कहलाता है । हृढ़ विस्मरण तक उक्त भावना करनेसे सायुज्य फलकी प्राप्त 
होती है, इससे सायुज्यफलकामीके लिए तावत्पर्यन्त उपासना करनी चाहिए, 
यह योधन करनेके छिए इसका निर्देश किया है ॥ ३९ ॥ 

'दिवात्मतायाः' इत्यादि । मैं हिरण्यगर्भ हैं” यह भावना प्रचुर हो अर्थात्‌ 
दीर्घकाळ तक हो और कमी कमी 'मैं मनुष्य हैँ” यह भी भावना होती जाय, तो 
इस उपासनासे सालोक्य फल होता है । साढोक्य मी अनेक प्रकारका होता है, 
कारण कि तत्कारण प्राणोपासना पुरुपबुद्धिके मेदसे अनेक प्रकारकी हो सकती है। 
किसीको मनुप्यत्वमावना बीच वीचनें अधिक समय तक अनेक बार होती है, 
किसीको स्वस्य समय तक मनुष्यत्वभावना होती है, किसीको एक दिनमें 
एक बार ही आति स्वल्प समय तक होती है इत्यादि मनुप्यत्व-देवत्वकी 
भावनाके प्रकर्प और निकर्षसे तत्फळ साढोक्य मी अनेक प्रकारका होता है। समान 
छोकमें सब समान ही नही होते, जैसे मनुष्यलोकमे सम्राट्‌, राजा, धनी, निर्धन 
इत्यादि सब प्रकारके मनुष्य रहते हैं वैसे दी तततज्लोकनें विविघसुखविशिष्ट 
जीव रहते हे । साधन-तारतम्यसे ही फल-तारतम्य होता है, यदृ निर्विवाद है । 
शद्धा-मनुप्यदेही जबतक उपासक है तत्रतक “मैं हिरिण्यगर्भ हैं? और ऐसी 
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हिरण्यगर्भ यः पूर्वः सायुज्यं तत्मवेशनम्‌ | 
सत्यढोकप्रवेशस्तु सालोक्यमिति कथ्यते ॥ ४१ ॥ 
सारूप्यसाष्टिसामीप्यभेदा अन्तर्भवन्ति हि | 

सालोक्य एव तत्रापि यथाध्यान फलं मतम्‌ ॥ ४२ ॥ 


भावनासे में हिरण्यगर्भ हो जाऊँगा, ऐसी भावना प्रामाणिक नहीं हो सकती, 
क्योकि पूर्व भावनानुसार अपनेको मनुष्य समझ कर उसे “मैं मनुष्य हूँ” यही 
भावना प्रामाणिक जँचेगी । 

समाधान--विद्वान्‌ पुरुप प्रामाणिक व्यवद्यारमें सन्देद नहीं करता, अतएव 
तत्फल-प्राप्तिमं मी सन्देह नहीं कर सकता और जीवितदशामें भावनाके प्रकर्पसे 
जब अपनेको हिरण्यगभेस्वरूप प्रत्यक्षसे अनुभव करता है तब तो सन्देहका अव- 
सर ही नहीं रहता। अप्राप्तकी प्रातिमें सन्देह हो सकता है। मनुष्यको हिरण्यगर्भकी 
प्राप्ति कहें, तो सन्देहका सभव हो सकता दै; पर मनुष्यको मनुष्य-प्राप्तिमें सन्देह 
"नहीं होता, कारण कि वह तो तत्स्वरूप दे दी, एवं ताइश उपासनावश उपासक जब 
उपास्यस्वरूप हो जाता है तब उसके तदात्मा होनेमें सन्देहका अवकाश दी 
कहां है ! हाँ, जिसका प्राचीन कर्मवासनावश चित्त परिशुद्ध नहीं है, उसको कमी 
कभी सन्देइ दो सकता है । फिर भी निदुष्ट अपौरुपेय वेदवाक्यसे बोषित अर्थमें 
विश्वासपूर्वक प्रवृत्त होता है और शनेः शनेः अवान्तर फलदर्शनसे हद 
विश्वास करता दे ॥ ४० ॥ 

(हिरण्यगर्मो' इत्यादि । जो पूर्व हिरण्यगमे था, उसकी स्वरूपप्रासि 
सायुज्य है और सत्यलोक --हिरण्यगर्मलोक--प्राप्ति साढोक्य कहलाती हे ॥४१॥ 

“सारूप्य०! इत्यादि । सायुज्य और सालोक्यमें ही हाखान्तरमरसिद्ध _ 
सारूप्य, सारि और समीप्य भेद अन्तभूत हैं, इसलिए विभागमे टी 

है। वस्तुतः दो दी मेद दै--सायुज्य और साळोबय | सायुज्यको 
भी कहते हैं । बाकी मेद सालोक्यमें अन्तत दोते हैं। सालोक्य. 
अनेक प्रकारका होता है, यह स्पष्ट कद चुके हैं । जिसका जे 
वैसा फल मिलता है। कोई सायुज्य और सारूप्यमें मेद मानते 
शक्तिक ज्ञान होनेसे वास्तविक अमेद रहता है अर्थात्‌ एक । 
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हिरण्यगर्भो भूयासं भाविसुष्टौ जगत्सुजन्‌ । 

इति सङ्कल्पयुकतश्चेत्तयेव भवति धुवम्‌ ॥ ४२ ॥ 

इत्यमुक्त॑ मुख्यफळं गुणानां फलसुच्यते । 

न दुगुणफळं पापद्रत्व॑ तस्य मुख्यतः ॥ ४४ ॥ 
रहता दै और सारूप्यमें समानरूपता तो हो जाती है, किन्तु जगदुव्यापारमे 
स्वतन्त्रता नहीं रहती है । अन्यथा कदाचिद्‌ भिन्नामिप्राय होनेसे जगद्‌ अव्यव- 
स्थित हो जायगा । यदि स्वस्वसङ्कर्पानुसार काय न कर सके, तो एक में 
अनीश्वरत्वापत्ति होगी | समानशक्तिक ज्ञानवाले दो ईश्वरोंको कोई भी गास्रफार 
नहीं मानते और न मानने ठायक दी है, इसलिए सारूप्यका भी सालोकयमें दी 
अन्तर्भीव मानना समुचित है ॥४२॥ 

शक्का--अच्छा तो इस मतके अनुसार सायुज्य मुक्ति कौन है ? 

समाधान--'हिरण्यगर्भो' इत्यादिसे । अगली सु्टिमें जगतूकी सृष्टि करता 
हुआ में हिरण्यगर्भ होऊँ! इस भावनासे-- सङ्कर्पसे-- युक्त होकर जो प्राणोपासक 
निरन्तर प्राणकी उपासना करता है वह भावी सृष्टि में अवदय हिरण्यगम होता 
है और जगत्‌ की वैसे ही रचना करता है । इसीको सायुज्य मुक्ति कहते हैं । 
इस प्रकारकी युक्ति कस्पान्तरमें ही होती है, क्योंकि एक करपमें एक ही 
हिरण्यगमे होते दें । इनकी आयु अपने वर्षके अनुसार एक सौ वर्षकी होती दै । 
इनका कार्यकाळ समाप्त होनेपर प्रळय हो जाता हे अर्थात्‌ जगतका अवसान 
हो जाता है । अवसान मी ब्र्मवपके अनुसार एक सौ वर्षका ही होता है । 
अवशिष्ट प्राणियोकि कर्मोके अनुसार जब पुनः सृष्टि प्रारम्भ होती है, तो वही 
हिरण्यगर्भ होता हे जो अतीत कल्पमें उक्त सङ्करपसे युक्त होकर प्राणकी उपासना 
कर चुका है, वही सायुज्य मुक्ति फडका भागी कहठाता है ॥४३॥ 

'इत्थपुक्तम! इत्यादि । उक्त प्रकारसे मुख्य प्राणकी उपासनाका फर 
कह चुके । अब गुणोंकी उपासनाका फळ कहा जाता है--दूनामगुणकी उपासनाका 
फ़ळ पापनिशतति है, इस श्रमके वारणके लिए कहते हैं कि पापकी निवृत्ति उक्त 
है गुणका फळ नहीं है, कारण कि पापकी निवृत्ति हिरण्यगभीसप्रत्यक्षमे कारण दै, 
क्योकि उपासकमें हिरण्यगभका प्रत्यक्ष होनेनें पाप प्रतिबन्धक है । प्रतिवन्का- 
भाव कामे कारण माना जाता है, इसलिए उक्त गुणविश्िष्ट प्राणकी उपासना 
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वागादिपोपकत्वं यत्माणस्य तदुपासनात्‌ | 

ज्ञातीनां पोपको भूत्वा भरष्ठचादिगुणवान्भवेत्‌ ॥ ४५ ॥ 

अस्य वैरी स्वपोष्याणां पोपणाय न शक्नुयात्‌ । 

अस्य शिष्यश्च भक्तश्च शक्नुता ज्ञातिपोपणे ॥ ४६ ॥ 
जो मुख्य है उसीका फल दे । यथपि देवभावसाक्षाकार दी मुख्य उपासनाका 
फळ कहा गया दे, पापनिवृत्ति नहीं, तथापि पापनिवृत्तिके बिना उक्त साक्षात्कार 
नहीं होता, इसलिए वह भी उस उपासनाका अवान्तर फल है, यह पहले स्पष्ट 
कर चुके हैं । 'दध्ना जुहुयादिन्द्रियकामस्य' के समान केवळ गुणमात्रका यह 
फल नहीं है, किन्तु विशिष्ट उपासनाका ही यह फड हे ॥ ४9 ॥ 

धागादि' इत्यादि । वागादि इन्द्रियपोपकत्व जो प्राणनिष्ठ गुण॑- 
विशेष है, उसकी उपासनाका फल यह दै कि जो उपासक पोपकत्वगुण- 
विशिष्ट प्राणकी उपासना करता है, वह उपासक अपने ज्ञातियोंका पोषक 
होकर ग्रेष्ठत्वादि गुणवान, भी दोता है । तासये यह है कि जिस प्रकार वागादि 
इन्द्रियोँ स्वनिवाहके लिए प्राणको घेर कर बैठ गई कि हमारी स्थिति आपके 
अधीन दै और प्राणने कहा कि में आप छोगोंका पूर्ण पाठन करूँगा इसके 
लिए आप ,ढोग चिन्ता न करें और उक्त रीतिसे प्राण सकल इन्द्रियोंका पालन 
करता है उसी प्रकार प्राणोपासकके समीप उसके बन्धुवर्ग उक्त संकल्प कर 
बैठ जॉय, तो उपासक स्वञचातिमात्रक्ा भराणवत्‌ पोषण कर सकता है और 
इन्द्रयोने जैसे “तं नः श्रेष्ठ” अर्थात्‌ आप हम समे अष्ठ हैं, ऐसा माना है 
से ही ज्ञातिके छोग यह कहेंगे कि भगवन्‌ ! आप हम लोगॉगे शेठ हं । 
शक्का- प्राण तो जिस अन्नादिका भक्षण करता दे उसीसे यथायोग्य सब 

इन्द्रियोंका निवी होता है उन्हें अतिरिक्त अन्नकी अपेक्षा नहीं रहती, यदद सबपर 
स्पष्ट है, किन्तु प्राणवेत्तके भक्षणसे तो ज्ञातियोंका पोषण नहीं दो सकता, 
उनके पोपणके लिए तो अतिरिक्त अन्नादिकी आवश्यकता होगी, उसे प्राणवेत्ता 


कहांसे लायेगा । 
समाधान--प्राणवेचामें जो प्राणविद्या दे उसीके प्रभावसे इच्छानुसार 


अन्नादिलाभ उक्त विद्वानफो होता है । उसीसे सत्रका पाउन करता दै, यह 
इतिद्ास-पुराणादिका परिशीलन करनेवाडोसे छिपा नहीं हे॥ १५॥ 
(अस्य वेरी? इत्यादि | जो प्राणवेत्ताका प्रभाव देखकर कुढ़ता है और 


५४ 
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स्वसुवर्ण प्रतिष्ठा नध्यानात्स्वादिफल भवेत्‌ । 
एतैगुणफलेमुख्ये फळे विश्वास उद्भवेत्‌ ॥ ४७ ॥ 
युख्यात्फलं चिरेण स्यादचिरेण गुणात्फलम्‌ । 
अतो गुणफले इष्टे पुंसः श्रद्धा विवद्धते ॥ ४८ ॥ 


चाहता है कि हम मी इसी प्रकार अपने ज्ञातिके छोगोंका पोषण करें वह पोषण करना 
तो दुर रहा, स्वयं नष्ट हो जाता हे । तात्यये यह है कि प्राणकी स्पद्धा 
करनेसे जैसे असुर नष्ट हो गये वैसे ही प्राणवेत्ताकी स्पद्धा करनेसे उसके शत्रु 
स्वयं नष्ट दो जाते हैं और ज्ञातियोंका पोषण भी नहीं कर सकते । महानका 
विद्वेष विपरीत फढपद होता है, यह भी स्पष्ट ही है, उसके लिए उदाहरणकी अपेक्षा 
नहीं है। उसके विद्वेयका फळ कहकर उसकी भक्तिका फल कहते हैं--'अस्य' 
इत्यादिसे । प्राणवेत्ाका शिष्य अथवा भक्त सेवक अपनी अपनी ज्ञातियोंका पोषण 
कर सकता है | पोषण गुणका अभिधान उपढक्षण है, उक्त गुणान्तरका भी 
फङ ऐसा ही समझना चाहिए । पुरोगन्ता अन्नाद अधिपतिके शिप्य और भक्त 
स्वज्ञातियोंमें पुरोगन्ता अन्नाद और अधिपति हो सकते हैं। प्राणवेत्ताका 


बेरी अधुरेकि समान स्वयं नष्ट हो जाता है, सज्ञांतियोमें उक्त गुणसे विशिष्ट 


होना तो दुर रहा ॥ ४६ ॥ 


'स्वसुवर्ण०! इत्यादि । स्वधन, सुवण और प्रतिष्ठाके ध्यानसे घन, सुवर्ण और 
प्रतिष्ठा होती है । इन सब गुणोकि निर्देश करनेका ताल कहते है कि गुणोंका 
फड देखनेसे प्रधान कर्मके फल्में मी विश्वास द्वोता हे. अन्यथा फलप्रातिमें 
सन्देह होनेपर तदुपायमें सामिनिवेश प्रवृत्ति न होगी । फल्य़ातिमे इड विश्वास 
होनेपर, दी फठार्थीकी उसके उपायमें इढ प्रवृत्ति होती है, इसलिए गुणके 
फलका क और सप्रयोजन है ॥ ४७ ॥ 

( इत्यादि । मुख्य कर्मसे फळ देरमें द्ोता है और गौणसे 
सवर कारें उसका फ होता दै । स्वस्पकालिक गुणफठको देखकर मुख्यफटगे 
मी पुरुपकी श्रद्धा बढ़ती है। “अभ्रद्धया हुतं दत्तम! इत्यादि धर्मत्यृतियोगें यद कदा 
गया दे कि शाल्रविहित कर्मोंका श्रद्धापूर्वक अनुष्ठान करनेसे टी शास्रोक्र फल 
होता दै) अद्धावैगुण्यसे कमै निगुण हो जाता है । विगुण कर्मका शास्रोक्त फळ नहीं 


ˆ होता, इसलिए अन्य जङगोके समान अद्रा भी कर्माफ़् है । अद्धा आन्तरिक धर्म है, वद 
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गुणमुख्यफले उक्ते फलभागथ चिन्त्यते । 
कर्म्येब फलमागत्र कर्मकाले विधानतः ॥ ४९ ॥ 


फलमत्यक्षके बिना नहीं होती । मुख्य फळ अनेक बोके बाद दो सकता है, 
इसलिए मध्यमें फळादशनपरयुक्त अभ्रद्धा हो सकती दे, इसके दुर करनेका 
उपाय शाख्रकारोंने यह बतलाया है कि गुणफलॉपर अनुष्ठाताका ध्यान होना 
चाहिए । जिस गुणका जो फर झासमें लिखा दे ताइश गुणकी उपासनाका फल 
देख कर साधक यह समझ सकता दै कि झाखीय इस गुण उपासनाका यह 
फळ कहा गया दै, सो हो रहा है, इसलिए वैसे ही शास्रविहित मुख्य कर्मका मी 
फळ अवश्य होगा ॥४८॥ 

“गुणमुख्य ०” इत्यादि । गुण और मुख्य इन दोनोंके फलनिरूपणके 
अनन्तर फलभागी कौन होता दे! इसका विचार करते दें अर्थात्‌ उक्त फल 
यजमानको होता है अथवा ऋसिकूको ! 'शाखदेशितं फळं कर्तरि' इस वचनके 
अनुसार कतृगामी फल होता है, यह पूर्वमीमांसामे निश्चित हो चुक्रा है, फिर 
इसमें सन्देह दी क्यों ! सन्देहका बीज यह दै कि ज्योति्टोमयागानुष्टानानुसारि- 
प्रकरणस्थ्र उद्गीथको लेकर प्राणदशानका विधान किया गया है, जपकर्म- 
समुचित ज्ञानसे प्राणभावापत्ति कही गई है । यागक्रा फल यजमानगामी होता 
है, इसमें सन्देह नहीं । यागमें अनेक कर्म होते हें, जिनको एक समयगें अथवा 
भिन्न समयमे भी एक पुरुप नहीं कर सकता, क्योंकि अपेक्षित मन्त्र और 
उनके ज्ञानका एक पुरुषमें असंभव दी है । संभव दोनेपर भी होता, मस्तोता, उद्गाता, 
प्रतिहती इत्यादि विभिन्न पुरुषोंका विधान है । जिसका जो कर्म कर्तश्यत्वेन 
विहित है वही उस कर्मका अनुष्ठान कर सकता है, अन्य नहीं, अतः औद्वात्र, 
आध्वर्यव इत्यादि कर्मोंकी परिभाषा है। यजमान दक्षिणा द्वारा क्रलिगादिका 
परिक्रमण करता है, इसलिए ऋत्िगादि कर्मका फल यजमानगामी होता है। 
यह वाका सिद्धान्त है, यहांपर इन्द्रियोने तीन स्तोत्रेमि यजमानफे फलका 
गान कर शेप स्तोत्रेमि स्वार्थका भी गान किया है और यहां तो उक्त सन्देहका 
वस्तुतः अवसर ही नहीं है। 'यानीतराणि' इत्यादि श्रुतिसे नी सतोत्रे स्वार्थका भी 
आगान स्पष्ट ही लिखा है, अतः यजमानके समान उद्गाता मी फलभागी 
हो सकता है, यही निप्कर्ग करेंगे, परन्तु विचाराथे प्रथम पूर्वपक्ष कहते हैं कि 
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अस्तोता प्रस्तुयात्साम यस्मिन्काले तदा जप | 

कार्योऽभ्यारोह उद्गात्रा स च प्राणविदीरितः ॥ ५० ॥ 

एप एवंविदुद्वाता यं कामं कामयेत तम्‌ । 

स्वार्थ वा यजमानाथे सम्पादयति सर्वथा ॥ ५१ ॥ 

इति अतेरन्यतरो यजमानत्विजोः फलम्‌ । 

परकर्मप्रवेशेषपि वचनादृत्विजः फलम्‌ ॥ ५२॥ 
कर्मीको ही फठभागी होना चाहिए, क्योंकि कर्मकालमें ही उक्त मन्त्रके 
जपका विधान है ॥४९॥ 

“प्रस्तोता' इत्यादि । जिस काङमैँ प्रस्तोता सामका प्रस्ताव आरम्भ करे, 
उस कामें उद्गाता अभ्यारोहका जप करे, किन्तु उद्गाता प्राणविदू हो । तासर्य 
यह है कि “अथातः पवमानानामेवाभ्यारोहः' इत्यादि भाण्यसे अभ्यारोह जप- 
का समय कहते हें । यद्यपि उद्गीथ लिज्ञसे सामगानके समय उक्त मन्त्रका 
जप प्राप्त होता है तथापि काठका संकोच करनेके लिए कहते ह--पवमान- 
्तोत्रगानके समयमें ही जप करना चाहिए, इतर समयमें नहीं । किन्तु प्रस्तावके 
समयमें ही उक्त जप विवक्षित है, इस जपका नाम है--अभ्यारोह, अभ्यारोहति 
अध्यासमपरिच्छेदे त्यक्वा देवभावमनेन इति अभ्यारोहृः-- देवभावप्रापक 
जप ॥५०॥ 

(एप एवं०! इत्यादि । प्राणवेत्ता उद्वगाता जिस जिस कामकी इच्छा करे 
उस उस कामका स्वार्थं या यजमानके लिए गान करे। पवमानमें यजमानका 
जो अभीष्ट फळ है उसके गानके अनन्तर अपने फडके लिए शेप 
मन्त्रोंमें उद्गान करे | 

'शकका--यजमानकार्यसिद्धिके लिए प्रवृत्त उदूगाता स्वकार्यका कैसे 
संपादन करेगा ! 

समाधान--क्यों नहीं करेगा ! 'आत्मने वा यजमानाय वा” यह श्रुति स्वयं 
कह रही है कि अपने कामका भी गान फरे, क्योंकि उद्गाता प्राणवेत्ता है । 
आणने भी तो ऐसा दी उद्गान किया था। श्राणवेत्ता उद्गाता स्वविद्यासामर्थ्यसे 
यजमानके फडका और अपने फडका सम्पादन कर सकता हवे । दोनों फलसिद्वि- 

- में समे है, इसलिए उमयफटसिद्विके लिप गान समुचित हे ॥ ५१ ॥ 
इति अते”) इत्मादि। उक्त यरुतिते दोनोंकी फु है, यजमानका फड तथा 
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तस्मात्स्यादेवभावाप्तिन्ञौनकर्मससुच्चयात्‌ । 
कर्महीने तु विदुषि स्यान्न वेत्यत्र शहबते ॥ ५३ ॥ 
तदेतत्प्राणविज्ञानं कर्महीनमपि वम्‌ । 
स्वफलम्रदमेवेति श्रुत्या शङ्का निवार्यते ॥ ५४॥ 


ऋत्विकका फर अतिसे अत दै, इसलिए यजमानकामसंपादन करनेके लिए भुत 
उद्गाता स्वफलका भी साधन कर सकता है । उक्त श्रतिवचनसे क्रखिकूको भी फळ 
होता है । जहां ऋत्विककी स्वतन्त्र फरश्षुति नहीं दै, वहां केवळ यजमानगामी 
फळ माना जाता है । प्रमाणाभावसे स्वतन्त्र ऋस्विगादिगत फङ नहीं होता, जैसे 
ज्योतिष्टोमादियागका फल केवळ यजमानमात्रगामी माना जाता है॥ ५२ ॥ 

“तस्माद्‌? इत्यादि । प्राणविज्ञान और उक्त मन्त्रजप इन दोनेकि 
समुचयसे देवभावरूप फलकी भासि होती दै । इससे यह सिद्ध होता है कि ज्ञान 
और तत्सहकारी कर्मसे कर्मीको देवभावप्राप्ति होती है । इसमें तो सन्देइ 
नहीं है, सन्देह इसमें है कि कर्मशुन्य केवल बिद्वानको यह फर होता है या नही! 
क्योंकि सहकारीके बिना केवळ कारणमात्रसे कार्य छोकमें दृष्टचर नहीं है, अन्यथा 
सहकारित्यका ही अभाव हो जायगा ॥५३॥ 

कृत शक्काका मूल दै--समुचयहेतुकल, इसका उचर देते हैं --तरदेतत्माण ०” 

इत्यादिसे । 

उक्त प्राणविज्ञान कर्मरहित भी स्वफलप्रद अवश्य होता दै, क्योंकि प्तद्धत- 
छोकजिदेव इत्यादि श्रुतिसे केवळ विद्वान्‌को मी फल होता दै, यह स्पष्ट प्रतीत 
होता दै, फिर इसमें शद्धा ही क्या दै £ सहकार्य्यन्तरके विपयमे साधारण नियम 
है, लेकिन यहां संशय उचित नहीं, विद्याबडको न समझकर शक्का की गडे है, क्योंकि 
अन्यत्र धरणीसलिडसंयोगके बिना केबल कुसूळत्थ बीजसे अङ्कुर नहीं होता, इसीके 
निराकरणके लिए 'तंद्वेतत? श्रुति है । श्रुतिप्रमित अवमें शक्काका अवकाश नहीं डे 
अथवा वर्धमान जन्ममें कमोपासनासे हिरण्यगमीत्मताका साक्षात्कार होता दे इसमें 
सन्देह नहीं, किन्तु सत्यलोकम्राति शानकमेसमुचयसे कदी गई है । इसलिए केवल 
विद्वानकों उक्त छोकप्राप्ति होती है या नहीं, यद शङ्का होती है, इसके निराकरणके 
डिये 'तद्रेतछोकजिदेव' इत्यादि श्रुति है । इससे केवळ शानीको मी उक्त लोककी 
प्राप्ति होती है, यह निणेय किया गया दे । अर्थात्‌ समुचयसे सत्यहोकप्रापि 


) 
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इहेवा<ब्सुरभावस प्राणो$स्मीत्यभिमानतः । 
प्रध्वस्तत्वात्कुतः शङ्का भवेद्धितुविवजनात्‌ ॥ ५५ ॥ 


होती है इसमें प्रमाण तो आगम ही है, फिर केवल ज्ञानसे भी उक्त लोककी 
प्राप्ति होती हे इसमें उक्त आगम ही प्रमाण है, इसलिए शंका अयुक्त है। 
उक्त तिका अथे यह है--यह प्राणविज्ञान यथोक्त ( कर्मशुन्य ) मी लोकजि- 
देव अर्थात्‌ सत्यक्ोकप्राप्तिफलक है । “न हैवा छोकताया आशास्ति य एवमेतत्साम 
वेद” जो उक्तरुपसे साम प्राणको जानता है उसको अलोकताकी आशा नहीं 
करनी चाहिए अर्थात्‌ ज्ञानमात्रसे सत्यछोकप्रासि होती है || ५४ ॥ 

“इहेबासुर०” इत्यादि । इसी शरीर 'मैं प्राण हैं” इस भावनासे आपुर- 
भावके प्रध्वंस होनेसे शङ्का कैसे! शक्काका बीज आसुरमाव ही है। उक्त 
कारणसे उसका नाश होनेपर ( बोजामावसे अङ्करके समान शद्धाबीजके अभावसे ) 
शक्काका भी असंभव ही है । तास यह है कि उपासक जबतक अपनेको शरीरसे 
परिच्छिन्न मानता दै तबतक उससे यह कहा जाय कि आप अपरिच्छिन्न हिरिण्य- 
गर्म हैं या इस उपासनासे अपरिच्छिन्न हो जायेंगे, तो उसको समय समय पर 
शङ्का हो सकती हे कि परिच्छिन्न अपरिच्छिन्न कैसे होगा 2 परिच्छिन्नामिमामको 
ही आघुरमाव कहते है, क्योंकि स्वाभाविक ज्ञानकर्मसे ही यह होता है! 
(मैं अपरिच्छिन्न प्राणस्वरूप हैं? इस निरन्तर भावनासे जब अपनेको वस्तुतः 

साक्षाकारा हो जाता है तय परिच्छित्नस्वरूप उक्त 

आयुरभाव नष्ट हो जाता है। तो मृरामावसे श्वा नहीं होती, शङ्का मूल 
रहनेसे होती है अन्यथा नहीं । एक ही धर्मीमें परिच्छित्तल और अपरिच्छिन्नत्व 
ये दोनों परस्पर विरुद्ध थम नहीं रह सकते | स्थाणु है या पुरुप ? यह संशय 
सबतक रहता है जबतक अन्यतर कोटिका निर्णय नहीं हो जाता । पुरुष है यह 
निर्णय होनेपर शद्घाका बीज नष्ट हो जाता है, इसलिए पुनः शङ्का नहीं होती : 
एव अपरिच्छिन्नलङा साक्षात्कार होनेसे परिच्छिन्नव म्रमकी निवृत्ति हो जाती 
हे । उक्त अम ही बडा बीज है, इसलिए शद्वाके अभावका कारण कहते द-- 
। शाके हेतुके अमावसे शङ्का नहीं हो सकती, केवळ ज्ञान फल- 

द है या मही! इस शक्वाकी निति केवल शिसे दी होती है, यह बात 
नही, न्यायसे भी यह अर्थ सिद्ध होता है कि केवल ज्ञानसे मी उक्त फली 


तृतीय आह्षण ] भाषालुवादसद्दित ७७१ 


SI oe 


मनुप्योष्स्मीति धीर्यस्य भवेदासुरपाप्मतः 
तन्मूलात्तस्य शङ्का स्यात्सत्यप्यस्मिन्सञ्चु्चये ॥ ५६ ॥ 


'य्य्य्य्य्स्य 


प्राप्ति द्दोती है इसमें सन्देद्द नही, कारण न्यायसे विचारिए, न्याय क्या है! 
'कारणामावे कायोमाव? । इस न्यायसे 'शक्काकारणाभावे शङ्काभावः! यह अनायास 
सिद्ध होता है ॥ ५५ ॥ 

शङ्काका मूळ कहते हैं-- 

“मचुष्योऽस्मी०' इत्यादि। उक्त विषयाभिप्वजरक्षण पापसे 'अदं मनुष्योऽस्मिः 
( मैं मनुप्य हूँ ) यह बुद्धि जिस मनुष्यकी है उस मनुप्यको उक्त पापसूलक 
शङ्का समुचयपक्षमें भी हो सकती है, फिर केवल ज्ञानपक्षमें ही यह आक्षेप 
क्यों £ उक्त मूलका नाश दोनेपर समुश्चयपक्षके समान केवळ ज्ञानपक्षमें भी 
शङ्का नहीं हो सकती । अच्छा, यदद विचार कीजिए कि समुञ्चयपक्षमें देवभाव 
फळ यजमानको होता दै या उद्गाताको £ सुवर्णादिके ज्ञानसे उद्भातामें फल 
माना गया दै । अयास्यादि गुणक प्राणविज्ञानसे यजमानमें फळ कद्दा गया है । 
(आमने यजमानाय वा” इस श्रुतिसे समुचित प्राणध्यानसे किसको फल होता है ! 
यह विचारना आवश्यक है | यजमान को होता है या उद्गाताको अथवा दूसरे 
किसीको £ उद्भाताको तो समुचयपक्षमै फळ नहीँ दो सकता, समुचय ज्ञान और 
कमै एकासनिष्ठ दी हे । यजमानार्थ कर्में प्रइ्त उद्गाता स्वयं कर्मी नहीं है केवळ 
ज्ञानी है, इसलिए उद्गातामें समुचय नहीं दे । 

झङ्का--उद्गाता तो यजमानका कर्म करनेके लिए व्याप्त रहता है, तो 
उसमें कमभाव कैसे कहते दो! उपासना उद्भातामें दी है, फिर समुद्यमे 
शङ्का क्या £ 

समाधान--झंका यह है कि उद्वाताकी उपासनाका उसके कर्मके साथ 
समुच्चय कद्दते दो या यजमानकर्मके साथ ? प्रथम पक्षमें तो आपने ही कद 
दिया दै कि उद्गाता परकरमप्रवृत्त दै अर्थात्‌ उद्गाताका कर्म स्वकर्म नहीं दै, किन्तु 
यजमानकम है । जिसका फल जिसको हे प्रकृतमें उसीका वदद कर्म कहलाता है 
और उस समयमें उद्गाताको उक्त ज्ञान भी नहीं रद सकता । उपासनासन्ततिसे 
अनुवर्तमान ग्राणज्ञान दता है, इसीसे प्राणका साक्षात्कार होता दे । यदि संतति 
माने, तो वह अपने कर्तब्यका अवधारण दी नहीं कर सकेगा । इसके बिना * 


)) 
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न च धीजन्ममात्रेण परमात्मप्रवोधवत्‌ । 
सम्भाव्यो देवभावोऽस्य देवो भूत्वेति संश्रयात्‌ ॥ ५७ ॥ 


कर्मानुष्ठानका ही असंभव होगा । दोनों ज्ञानोंका एक समय एकमें संभव नहीं है । 
ज्ञानाभ्यासके बिना भी शास््प्रामाण्यसे उद्गानानुष्ठान द्वारा ही देवतासाक्षाकार 
होगा, यह कल्पना ठीक नहीं दै, क्‍योंकि कर्मानुष्ठानसे वस्तुसाक्षात्कार कहीं दृष्ट 
नहीं दै । अदृष्टकल्पना निष्मामाणिक है । ज्ञानसन्ततिसे देवतासाक्षात्कारमें वाधक 
कद चुके हैं कि उद्गाता स्वकर्तव्य कर्मका अनुष्ठान ही कर सकेगा । अनुष्टेय 
ज्ञानके बिना कमे करनेमें प्रवृत्ति ही असंभव है, इसलिए कतेव्यानुष्ठानके 
समय प्राणज्ञानसंतति नहीं हो सकती ॥ ५६ ॥ 

अभ्यासके बिना केवळ ज्ञानमात्रसे ही त्रक्षमावके सहृ देवभाव भी 
मानिये, इस शङ्काकी निवृत्तिके लिए कहते हैन च धीजन्म ०” इत्यादि । 

“एकमेवाद्वितीयं ब्रहम, 'तत्त्वमसि' इत्यादि अुतियों द्वारा सकृदू ज्ञानमात्रसे 
मभाव होता है, . यह पूर्वमें भी कह चुके हैं, सदू ज्ञानसे देवभाव प्राप्त दोता 
है, ऐसा माननेमें कोई प्रमाण नहीं है, केवल प्रमाणाभाव ही नहीं, किन्तु इसके 
बिपरीत प्रमाण मिलता है। वह यह दै-“देवो भूत्वा देवानप्येति? 'भूत्वा' इस पदसे 
स्पष्ट शात होता है कि देवभाव केवल ज्ञानमात्रसे नहीं, किन्तु देवता होकर 
देवभाव प्राप्त करता है । देवकतृक भवन, जो पुरुपव्यापार है, उससे साध्य देवभाव 
है, जैसे 'भुक्त्वा तृप्यति भोजन करके तृप्त होता है, ऐसा कहनेसे तृप्तिमें भोजन- 
जन्यत्व और भोजनोत्तरकालिकत्वक्री प्रतीति होती है वैसे 'देवो भूत्वा देवानप्येति’ 
इस वाक्यसे देवभवनजन्यत्व और देवभवनोत्तरकालिकलकी प्रतीति देवभावमें 
होती है, इसलिए सक्ृत्‌ ज्ञानमात्रसे त्रह्ममावके समान देवभाव प्राप्त होता है, यह 
कथन उपपत्तिशुन्य है। इस तात्पयेसे कहते हॅ---सकृत्‌ धीजन्ममात्रसे-- सकृत्परमात्म- 
जञानमात्रसे--मोक्षके सद्य देवभाव नहीं होता, कारण कि 'देवो भूत्वा' य शति 
है; इसका अथे कह चुके हैं । उद्घातामें शानकाळ और ज्ञानाभावकाहमें कर्मसमुचय 
नहीं हो सकता, यह तो हो चुका । अब यदि यजमानकर्मके साथ विद्वान, उद्वातामे 
समुच्चय मानकर फल कहें, तो वह भी नहीं बनता, कारण कि अन्यनिष्ठ कर्मका 
और अन्यनिष्ठ ज्ञानका समुच्चय नहीं हो सकता, दोनोकि एकात्मनिष्ट दोनेसे 
समुचय कहा जा सकता दे, अन्यथा नहीं । प्रकृतमें कर्म यजमानमें और ज्ञान 
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इहेव देवो भृत्वाउसो भावनोपचयादथ । 

शृत्वा देवानवामोतीत्याह न्यायेन वेदवाक॥ ५८ ॥ 
न्याय आसुरनाशाख्यः स च साक्षात्कृतेभवेत्‌ । 
साक्षात्कृतिः स्यात्सन्तत्या सन्ततिश्च न कर्मिणः ॥ ५९ ॥ 


उद्घातामें इनका समुच्चय नहीं कहा जा सकता है, अतः उद्गाताको फल होता है, यह 
पक्ष ठीक नहीं है, एवं यजमानको फल दोगा यह मी ठीक नहीं है; क्योंकि कर्म 
यजमान में है और ज्ञान उद्वातामे दै, फिर मी समुच्चय नहीं है । अतः समुचय- 
वादीके मतसे उपासनाके फलका भागी कौन दै ! यह निर्णय होना असंमव-सा 
देख पड़ता है ॥ ५७ ॥ 

अतएव वेद और न्याय द्वारा केवल विद्वानको दी देवप्रापिरूप फळ कहा 
गया है, यही कहते दॅ--(इहेव देनो भूत्वा' इत्यादिसे । 

अर्थ तो इसका पूर्वमें कर चुके हैं, पर अन्थमें एक ही विपयके अनेक बार 
आनेसे विवश होकर पुनरुक्तदोषभागी होना पड़ता है। यहद प्राणोपासक 
देव होकर, [ देव द्वोनेमें उक्त हेतुका निर्देश करते दे--'भावनोपचयात्‌? से । 
इसका मी विशद अर्थ पहले कर चुके हैं । ] मरकर देवभाव पाता है, इसमें 
न्याय मी पहले कह चुके दैँ। 'यं ये भावं स्गरन्वापि त्यजत्यन्ते कलेवरम्‌ । तं तमेवेति 
कौन्तेय सदा तद्भावभावितः ॥! केवळ यदद स्मृति ही इस अर्थमें प्रमाण नहीं है, 
किन्तु 'यथाक्रतुरस्मिन्‌ छोके पुरुषो भवति तथेतः मेत्य' इत्यादि श्रुति मी 
इसी अर्थको प्रमाणित करती है । इससे प्राणोपासकको देवभावप्राति 
होती है ॥ ५८ ॥ 

अथवा न्याय स्वयं कहते हैं--[ उसका मी पहले निरूपण कर चुके हें] 
“न्याय आसुर०? इत्यादिसे । 

प्राणसाक्षात्कारसे पूर्वोक्त रीतिसे आसुर भावकी --पिण्डपरि 
भिमानकी--निवृत्ति होती है । साक्षात्कार जानसन्ततिसे होता दै 
ध्यान कहते हैं। सन्तति--निरन्‍्तर ज्ञानोत्याद--फर्ममिं नहीं । 


नहीं सकती, अतः न्यायसे भी कर्मीको फल्मात्ति नहीं दो सकती, 
बिह्वान्‌को दी होती है॥ ५९ ॥ ् 


७७४ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


सञ्चुचययादेवभाव आगमादेव निश्चितः | 
अतोऽस्य शङ्चमानोऽपि न शङ्क्यः प्राणदार्शिनः ॥ ६० ॥ 


'समुच्ययादेवमावः' इत्यादि । समुच्चयसे देवभाव भागमरूप प्रमाणसे 
निश्चित है, पर समुच्चयकी शङ्कसे उक्त रीतिसे समुच्चयके न बननेपर 
समुच्चयसे उक्त फळकी प्राप्ति केसे हो सकती हे ! यदि यह शङ्का दो, तो मी 
प्राणदर्शीको तो अवइय फल दोगा, इसमें तो शङ्काका लेश मी नहीं है; 
क्योंकि देवमावमें दो साधन बतळाये गये हें--एक ज्ञानकर्मसमुच्चय, दूसरा 
केवळ ज्ञान प्रथम पक्षमें समुच्चयानुपपत्तिसे फलमें शक्काका संभव दै, परन्तु 
द्वितीय पक्षमें तो शङ्का हो ही नहीं सकती । 

शङ्का- ज्ञानकमे-समुचयसे देवभाव प्राप्त होता है, इसमें आगम प्रमाण 
आपने कहा, पर उक्त रीतिसे समुचय बनता ही नहीं है, ऐसी अवस्थामें अयुक्त 
अरथमें आगमको प्रमाण केसे कहते हो £ 

समाधान- समुचयपर दृष्टि देनेसे प्रतीत होगा कि समुच्चयका सर्वथा असंभव 
नहीं है। सूक्ष्म दृष्टि दीजिये, 'एवंविदुद्वाता आसने वा यजमानाय वा यं कामं कामयते 
तमागायति’ एवंविदू--उत्त रीतिसे अयास्यलादि शुणोसे विशिष्ट--प्राणवेत्ता यजः 
मानके लिए अथवा अपने लिए जो फळ चाहता है, उसे पवमान स्तोत्रगानसे सिद्ध 

` करता है । पवमानस्तोत्र यागमें ही गाया जाता है, स्वतन्त्र नहीं; इससे यह 
प्रतीत होता दै कि केवळ उक्त गान फळसाधक नहीं है, किन्तु कमसहकृत होकर 
दी उक्त फडका साधक है | एवंवित्‌ इस विशेषणसे यह स्पष्ट ज्ञात होता है कि इस 
प्रकारकी विद्यसे दन्य उद्गाता उक्त गानते फलसाधनमें सम नहीं है, इसलिए 
कमेको उक्त फडकी सिद्धिके ठिए विद्याकी अपेक्षा दै । परस्परसापेक्ष ज्ञान और 
कमे दोनों मिलकर उक्त फळके साधक हैं, दोनोंका मेल ही समुचय कहलाता दै। 
अय विचारना यह है कि दोनोंका मेळ हो सकता है या नहीं! उक्त रीतिसे 
समुचयकी उपपति नहीं हो सकती, यद तो स्पष्टरूपसे कद्द चुके हें । अब समु- 
Cg दीजिये, [ शास्रप्रमाणसे समुच्चयका उपपादन करते दैं-] 
कमसिद्धि उद्गानव्यापारके बिना नहीं हो सकती, इसलिए 
स्वकर्मसिदिके ङिए यजमान पराणवेता उद्भाताका वरण करता है और केवढ 
उद्गानव्यापारसे मी फरुसिद्धि नहीं होती, इसलिए कर्मका मी विधान है। 


ुर्ताय श्राक्षण ] भापानुवादस हित ७७५ 
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वस्तुतः कर्मसंबन्धसे ही उद्गाता कहलाता है, केवळ प्राणवेत्ता उद्गाता नहीं 
कहे जाते । कार्यविशेपके संपादनके लिए योग्य यजमान द्वारा इत पुरुषविशेष 
उद्गाता कहलाता है, जो यम ही दोता है, स्वतन्त्र नही इसढिए 
विद्या और कर्म इन दोनोंका समुच्चय फलका साधन है, यह तो शास्रसंमत 
है, पर विभिन्न दो पुरुषोंमें रहनेवाले ज्ञान और कर्मका समुच्चय हो केसे ! यही 
विचारना है। विचार यह है कि यजमानके कर्मकी निप्पत्तिके लिए यदि उद्घाताकी 
अपेक्षा मानते हें, तो वैसे ही उद्भाताके ज्ञानक्री मी अपेक्षा मानिए । इसीलिए 
अतिने उद्भातामें एवंवित्‌ यह विशेषण दिया है । उद्घाताका कर्मे यजमानके लिए 
फलप्रद होनेसे यजञमानस्वामिक (यजमान उसका स्वामी) है, अतएव यजमानका दी 
कहा जाता है, उसी प्रकार यजमानके लिए फरुप्रद होनेसे उद्गाताकी विद्या मी 
यजमानकी विद्या कहलाती है अर्थात्‌ स्वजन्यफलवत्त्वसंवन्थसे उद्भाताका कर्म यज- 
मानमें कहते हैं, एवं उक्त संवन्थसे उद्घाताकी विद्या मी यजगानमें है। इस रीतिसे 
यजमानमें ज्ञानकर्मका समुच्चय बनता दै, इस समुच्चयसे यजमानो देवभाव 
होता है । इसी प्रकार उद्घातामें मी उक्त समुच्चय बनता है । जैसे उद्गाताके 
बिना ज्योतिष्टोमादि क्रिया नहीं दो सकती, पैसे द्वी उक्त क्रियाके बिना उद्गाताकी 
भी सिद्धि नहीं दोती । यागमें बृत पुरुप ही उद्गाता कहलाता है । स्वजनक- 
ज्ञानाश्रयत्वसबन्धसे क्रिया भी उदूगातामें है और आश्यत्वसंन्धसे शान भी 
उदूगातामें दै ही । इस प्रकार उदूगातामें भी समुच्चय बनता है। अतएव 
उदूगाताको भी देवमावरूप फडकी आ्राप्ति होती दै । ऐसे सम्न्चसे घटित 
समुच्चयमें प्रमाण समुच्चयसे फलप्राप्तिका बोधक आगम दी है । यद्यपि उद्गाता 
यजमान द्वारा क्रीत दै तथापि समुच्चय दोनोंमें तुर्य दी है। इसलिए फलम्राप्ति मी 
समान दी होती है। भिन्न-भिन्न अधिकरणवाले ज्ञान और कर्मके समुच्चयकी शङ्खा 
करना व्य है। जैसे यजमानस्वामिक कर्मको लेझर उदूगाताका अन्नाद्यागान फळसाधक 
माना जाता है,बैते दी उद्गाताके ज्ञानको लेकर अर्थात्‌ तसमुच्चित यजमान कमै 
भी फडसाधक होता रे, इसमें कोई अनुपपचि नहीं दे। अहदष्टफलक वाकयोंका! | 
उसके अनुसार दी अर्थ किया जाता है, इसलिए मिज्ञाश्रयवृत्ति ३ 
यजमानगामी होनेसे यजमानको उक्त फर देता है 
होनेसे उद्गाताको भी फल देता है, इसमें कोई शद्धा नहीं दै 

शङ्का-यदि समुचयसे देवमावप्राप्ति यजमान और 


७७६ बृहदारण्यकवातिकसार [१ अध्याय 


यस्तु कर्मजविक्षेप सोढ्वा ग्राणात्मभावदङ्‌ । 
तस्याऽप्यशञङ्कितोपारितबलादेव न कर्मणः ॥ ६१ ॥ 


होती है, तो “तद्वैतत” इत्यादि ति केवळ जञानमात्रसे देवभावफल किसको 
कहती है ! यजमानको, उद्भाताको अथवा अन्य पुरुपको ? प्रथम पक्ष तो टीक 
नहीं है, कारण कि उक्त दोनोमें समुच्यसे ही फलसिद्वि हो जाती है, 
फिर उसके लिए उपायान्तरकी क्या आवश्यकता है ! द्वितीय पक्षमें पुरुपान्तर 
अप्रस्तुत है, इसलिए उसके लिए फलका कथन असङ्गत है ॥ ६० ॥ 

समाधान--“यस्तु कर्मजविक्षेपस्‌' इत्यादिसे । कमैश्चन्य त्रैवर्णिकमात्रको 
केवळ ज्ञानमात्रसे देवभाव प्राप्त होता दै, यह गोधन करनेके लिए 'तद्वेतत! 
हु वाक्य हे । इससे केवळ ज्ञानीको उक्त फल्मापिमें सन्देह ही 
नहीं दे । 

शङ्का--यदि उक्त शास्रप्रामाण्यसे त्रैवर्णिकमात्रको देवमावप्राति होती है, 
तो कर्मसमुच्चयका क्या प्रयोजन ! 

समाधान- जो कर्मी हैं, उनके लिए समुच्चय सप्रयोजन है । यजमान 
मी ज्ञानी हो यह कठिन है, किन्तु उसके यागमें प्रवृत्त होनेपर यदि 
प्राणविद्‌ उद्गाता मिळ जाय, तो उसको मी उक्त फर होता है, इसलिए 
समुच्चयका विधान समुचित है । छोकका अर्थ करनेसे पहले यह 
आशङ्का करनी चाहिए कि समुच्चयपक्षमें कर्मसमयमें कर्मविक्षेप अर्थात्‌ 
अनुष्ठेय पदाथज्ञानके अन्तरायसे निरन्तर प्राणविज्ञानोत्पादरूप ध्यानके न होनेसे 
उपासनासे फ़ल्प्राप्ति नहीं दोती अथवा कर्मज विक्षेप होनेपर मी कर्मरूप 
सहकारीके प्रमावसे शाखप्रामाण्यसे फरप्राप्ति होती है, यही शङ्का है। इसका 
उत्तर दे चुके हैं कि होती है, पर केवळ ज्ञानसन्तानसे फलम्रापि होती 
है, इसमें तो चाफा लेश भी नहीं है। छोकका वाच्य अर्थ यह है कि जो 
पुरुप कमेज विक्षपफो सहकर अर्थात्‌ कर्मका त्याग कर प्राणात्मभावडक्‌ 
(निरन्तर पराणासस्वरूपका ध्यान करता) है, उसको उपासनाके बलसे 
असन्दिग्ध देवभावकी प्राप्ति होती है। सारां यह है कि यजमानने दक्षिणा 
हारा माणवितको अपनाया है, अर्थात उद्गाता यजमानस्थामिक हुआ है, 


` अवएव उद्गातकतक उदान स्वामी यजगानको उक्त फळ देता है, तो छय- 


तृतीय ब्राह्मण ] भापानुवादसहित ७७७ 


कर्मकाले चिन्तयतो देवावाप्तिः समुचयात्‌ । 
निरन्तरं चिन्तयत इहेव प्राणरूपता ॥ ६२ ॥ 
उपासकम्रयोज्यत्वादभ्यारोहजपो न तु । 
त्रितः कटपत्रत्रेपु विद्याप्रकरणोक्तितः ॥ १२ ॥ 


oreo 


शीत करनेमें क्या आश्व है, एवं उद्घाताका प्राणविज्ञान उद्वाताके स्वामी 
यजमानको यदि देवभाव प्राप्त कराता है, तो उद्भाताको देवभावप्राप्ति कराये 
इसमें क्या कहना है? उद्भाताको अवश्य द्वी फल होता दै, उसे सहकारी कर्मकी 
आवइयकता नहीं है ॥ ६१ ॥ 

दोनों उपायोंकी व्यवस्था कहते हे--'कर्मकाले' इत्यादिसे । 

कर्मकालमें प्राणके घ्यानसे कर्मज्ञानसमुच्चय मरणानन्तर देवभावप्रापक 
होता है, उससे पूर्व नहीं। और निरन्तर प्राणकी उपासनासे वर्तमान जन्ममें ही 
उपासक प्राणस्वरूप दो जाता है । समुच्चयकी अपेक्षा प्राणकी उपासना 
उत्कृष्ट है । कर्म स्वयं उक्त फळ नहीं दे सकता, किन्तु ज्ञानसे सहकृत दोकर 
ही उक्त फळ देता है और ज्ञान कर्मानपेक्ष और वर्तमान जन्ममें ही फलप्रद 
होता है ॥ ६२ ॥ 

“उपासक ०” इत्यादि । 

शक्का--अभ्यारोह-मंत्रजप कर्म नहीं है, क्योंकि कर्मसूत्रकार आपस्तम्बादि 
महर्षियोने उक्त मन्त्र-जपका सूत्र नहीं बनाया है। वे दी कमे कहे जाते हैं, 
जिनके सूत्र उक्त महर्पियोंने रचे हैं । 

समाधान--उक्त महर्पियोंने इसका सूत्र नहीं बनाया, इस कारण यह कर्म. 
नहीं है, यह नहीं कहा जा सकता, किन्तु यह विद्याप्रकरणमें पढ़ा गया है, कर्ष- 
काण्डमे नहीं; विद्वान्‌ दी इस कमका अनुष्ठान कर सकते दें, सर्वसाध 
कर्मकाण्डमें विहित कर्मोंझे दी सत्रकारोंने सूत्र बनाये दें, यह नित्यकर्म मी 
क्योकि विद्वान दी इस जपको कर सकते हें; सन्ध्यावन्दनादिके समान ते 
मात्र नहीं, इसलिए उक्त महर्पियोंने इसका सूत्र नहीं बनाया द 
अम्यारोह मन्त्रका जप केवळ उपासक दी कर सकता हे तथा विद्याप्रकरणमें ! 
है, इसलिए कह्यसंत्रोंगिं इसका सूत्र नहीं है, परन्तु हे यद मी कर्म ६ 


७७८ ` बहदारण्यकवातिकसार | १ अध्याय 


ख्प््य्स््म्म्य्य्य्य्य्य्य्स्स्श्य्य्य्स्र्य्स्स्स्स््स्स्य्य्य्य्स्स्य्ड्ट-८्‌ 
~~~ 


ज्ञानकर्मसयुचेतुजप आवश्यको मतः | 
ग्राणात्मदशीनेनेव नियम्येतो््वरेतसः ॥ ६४ ॥ 
घ्यानं फलं फली चेति त्रय इत्थं ` निरूपिताः । 
सुस्थितं विधितात्पर्यमर्थवादो निरूप्यते ॥ ६५ ॥ 
देवासुराख्यायिकया प्राणशुद्धिः परीक्ष्यते | 
श्रुति; इया ह प्राजापत्या देवाथासुराश्च ततः कानीयसा एव 
जानकर्मसमुचेतु/' इत्यादि । ज्ञानकमसमुच्चेता गृहस्थके लिए यह जप 
आवश्यक दै | अनाश्रमी उद्ध्वरेताको प्राणकी उपासना ही करनी चाहिए, न कि 
उक्त मन्त्रका जप । उदूष्वरेता वे कहे जाते हैं जो आजन्म त्रक्षचर्यघारण करते 
हैं, चाहे वे घमेजिज्ञासासे मरणपर्यन्त शुरुकुरूमे रहें, या गुरुकुकमै न रहकर 
मी ब्रहमचर्यका पान करते रहें--जैसे भीप्मपितामह आदि । उनके लिए 
कर्मका विरोपरूपसे विधान नहीं है, यागादि कर्म मार्यासद्ितके लिए दी 
विहित हें, विधुरादिके लिए नही । इसलिए थे कर्म कर ही नहीं सकते, 
फिर कर्मेसमुच्चित जपमें उनका अधिकार कहाँ ! यदि उनको मी उक्त देवमावकी 
कामना हो, तो ये केवळ प्राणकी उपासना करनेसे ही उक्त फलके भागी हो 
सकते हैं; इसलिए कहते हैं--'आणदर्शनेन' इत्यादि | अर्थात्‌ उनके लिए 
प्राणदशन ही फर्हेतु है, कर्मसमुच्चित दशन नहीं ॥ ६४ ॥ 
ध्यान फठे०' इत्यादि । अयास्यत्वादि और स्वादि अन्तरञ्ग-बहिरङ्ग गुर्णोसे 
विशिष्ट भाणका ध्यान, देवभावप्राप्ति फळ तथा यजमान, उद्गाता और उदर्यरेता 
फळी, इस प्रकार उक्त तीनोंका निरूपण हो चुका । और विधितात्पर्य मी 
निश्चित हो गया कि उक्त फलके ठिए कर्मकि लिए ज्ञानसमुच्चित कर्मका विधान 
है और अनाश्रमीके रिए केवळ ज्ञानमात्रका विधान दे ॥ ६५ ॥ 
इसके अनन्तर अब अभधवादवार्येके अर्थका निरूपण करते हैं-- 
क । 
आस्यायिकाका तालथे देवासुरसद्वाममें नहीं दै, किन्तु इस 
आल्यायिकासे इन्द्रिय बयो पापे विद्ध हुईं और प्राण क्यों नहीं हुआ ! इसका 


उत्तर ठीक समझमें आ जाता हे, इसीमें आख्यायिकाका तापय है, इसमें यद 
प्रमाण भी है । 


माष] भापानुवादसहित ७७९ 


देवा ज्यायसा असुरास्त एपु लोकेप्वस्पद्धेन्त ते ह देवा ऊचुः इन्तासुरा- 
न्यज्ञ उत्गीथेनात्ययामेति॥ १ ॥ be 
सास्िक्यो शृत्तयो देवास्तामस्योऽसुरसंज्ञकाः ॥ ६६ ॥ 
ग्रजापतित्तग्ाप्त्यर्थगुपासीनस्य वृत्तयः | 
वागादिजन्या दविविघारतत्राऽल्पा एव देवताः ॥ ६७ ॥ 


(रया ह! यहांसे “अभ्ययामेति' यहांतक श्रुति है । अथे स्पष्ट है और 
मूल छोककी व्याख्याके समय अति स्पष्ट दो जायगा, इस कारण स्वतन्त्र 
व्याख्यानकी आवश्यकता नहीँ दै ॥१॥ 

'यात्विक्यो वृत्तयो' इत्यादि । मनुप्योंकी चित्तदृत्तियॉ दो प्रकारकी होती 
हें-एक सास्विक (सत्त्वगुणप्रचुर ), [ सत्तगुणका लक्षण है “सत्त्वं घु प्रका्चकम्‌? 
( इष्ट हलका तथा प्रकाशक ) और इष्ट सुख--सदसत्‌का प्रकाश सात्विक चित्त- 
दृत्तिसे हुआ करता दै, इसमें मी न्यूनाधिकभावसे अन्य गुणोके सम्बन्धसे अनेक 
भेद होते हैं जो शाखो प्रसिद्ध हैं। ] ये दी सात्त्विक बृचियाँ देवशब्दसे विवक्षित हैं 
और दूसरी तामस । तमोगुणप्रचुर इतियां तामस कहलाती हैं, तमोगुणका स्वभाव 
है--गुरु (भारी) और आवरण । यही इति सन्मा्गेका प्रायः आच्छादन किया करती 
है और असत्कमभ्वृत्तिमे सहायक होती दै, इसीलिए आसुर कदी जाती है। चित्तकी 
वृत्तियाँ. वस्तुनः दो ही प्रकारकी नहीं होती, किन्तु एक प्रकार और हे जिसको 
राजस कहते हैं, कारण कि सत्त्व, रज और तमके भेदसे अन्तःकरण त्रिगुणात्मक 
हे । दो गुर्णोका अपचय कर एक गुण उपचित होता दै। इततिकारमें जिस गुणका 
उपचय रहता है, इचि तदूगुणात्मक कदी जाती दे, सत्त्वोपचयदशामें सात्त्विक, 
रजकी उपचयदशारमे राजस और तमकी उपचयदशामें तामस। पर या 
दो ही का उपयोग दै, इसलिए सात्त्विक और तामस दो दी दृत्तियॉ 
हें, राजस नहीं कहदी गईं ॥ ६६॥ ह् 

'ग्रजापतित्वग्राप्त्यथैः इत्यादि । प्रजापतित्वरूप फळकी ` 
पासनागें प्रवृत्त साधक की वागादि इस्द्रियजन्य वृत्तिया 
होती हैं, उनमें सात्त्विक वृत्तियां स्वल्प होती हैं वे दी देवः 
मनुष्य जब कि शुभ काम करनेका सद्भरप करता हे 
बिक तामस चित्तवृत्तियों उसमें बाधा डालनेके लिए . 


Nise? 
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देव वृत्त यत्रसाध्यमासुरं सहज ततः | 

देवाः कियन्त एव स्युरनन्ता असुरा नृणाम्‌ ॥ ६८ ॥ 
ब्ह्मादिस्तम्बपर्यन्तलोकेष्वेनयुपासकम । 

यथायथं नयामेति तेऽसपद्धन्त परस्परम्‌ ॥ ६९ ॥ 
अघोलोकफलेप्वेव प्राकृतासङ्गकर्मसु । 
यत्रादासज्लनीयो5य पितेत्यासुरनिश्रयः ॥ ७० ॥ 


केश तथा द्रम्यव्यय दिखछाती हें और फलसिद्विमें संशय डालकर कर्मीको 
सदा शुभकर्मसे विरत किया करती हैं। देवता अपुराँका जैसे शाश्वतिक 
बिरोध है, वैसे ही इन वृत्तियोंका मी स्वाभाविक विरोध है, इसीसे इन बृत्तियोंमें 
देव और अघुर शब्दका गौण प्रयोग किया गया है ॥ ६७॥ 

'कानीयसा एव देवा ज्यायसा असुराः! इसमें हेतु कहते हैं--- देवमित्यादि' से ॥ 

देव चित्तवृत्ति यत्नते साध्य है, सत्सङ्ग सदागमके परिशीलनसे वह 
प्राप्त होती है, इसीसे स्वर्प होती है और तामस वृत्तियाँ यत्नके बिना 
स्वभावतः हुआ करती हैं, इसलिए वे अधिक होती हैं । और यह भी न्यूनाधिक 
भावमें हेतु है कि सात्त्विक वृत्तियोँ आरम्भमें दुःखद और परिणाममें सुलप्द 
होती हैं, इसके ठीक विपरीत आसुर वृत्तियाँ आरम्भमें अतिसुखप्रद और 
परिणाममें अतिक्लेशप्रद होती हैं, अतः आरम्मकालिक सुखके आसङ्गसे प्रायः 
असंयत आत्मा इन्हींको चाहता है और इनकी उत्पादक सामग्री सदा सब 
जगह सुळम है, इन कारणोंसे देवता गिनतीके योग्य हें और मनुप्यकी आसुर 
बृत्तियां अनन्त दै, जिनका परिच्छेद करना असम्मव है ॥ ६८ ॥ 

अत्युक्त परस्पर स्पद्धामे कारण कहते हैं, --“ब्रक्मादि०” इत्यादिसे । 

देवइतियों चाहती हैं. कि प्राणके उपासकको ब्रह्मस्वरूप अथवा ब्रहमछोकमें 
पहुंचावे और असुरवृत्तियां चाहती है कि इस उपासकको क्रमशः नीचे गिराते- 
गिराते स्थावर योनि तक पहुँचा, यही परस्पर सदामं मूछ कारण है ॥ ६९ ॥ 

“अधोलोक० इत्यादि । किस प्रकार पिता यज्ञमानको स्थावरान्त अधो- 
ढोकमें पहुंचाव॑, यह विचार कर असुरोंने निश्चय किया कि दृष्टफटक पराृतासङ्ग कर्म 
दी इस गतिका मूळ कारण है, स्वाभाविक विषय अभिलापामेँ प्राणियोंकी आसक्ति 
प्राय; होती है, इन्हीं फछोके लिए पुरुष सतत प्रयल करता है, विषयभोग- 


तू्वीय ब्राह्मण ] मापाबुवादससित ७८१ 
गराकृतासङ्गहानेन पिताऽयं देवसाधनेः । 
उत्क्रएव्यो यथाशक्तीत्येबं देवचिकीर्पितम्‌ ॥ ७१ ॥ 
यद्यप्यचेतनत्वेन न स्पर्दून्द्रियवृत्तिपु । 
अथापि तासां साकल्यादयानां वाऽमिमानिनाम्‌ ॥ ७२ ॥ 


फलक जितने कर्म हैं, उनसे उन्नति नहीं हो सकती, किन्तु क्रमशः अघोगति 

दी दोती है; इसलिए प्रयत्नपूर्वक विषयॉमें आसक्त कर स्वाभाविक ज्ञानकर्म 

में ही इनके मनको छ्गाना चाहिए, इसीसे हम लोगोंका अभीष्ट सिद्ध दोगा। 

पारलौकिक कर्ममें प्रवृत्ति रोकनेसे ही यह काम पूरा होगा, क्योंकि प्रवृत्ति- 

शील पुरुष प्रवृत्तिकि यिना क्षणभर स्थिर नहीं रह सकता । यदि पारलौकिक 

कर्मे न करेगा, तो अवश्य ही उक्त फलवाले कर्माका अनुष्ठान करेगा दी, यह 

असुरोंका विचार स्थिर हुआ ॥ ७० ॥ 

आ्राकृतासड्ह्यनेन इत्यादि । इस विपयमें देवताओंका निश्चय सुनिए, 

इन छोगोंने यह विचार किया कि पिताजीको स्वाभाविक प्राप्त ज्ञानकर्मोसे 

छुड़ाकर देवभावप्रापक शाखीय ज्ञानकर्मोके अनुष्ठान भादि द्वारा देवभावप्रापत 

कराकर इनका उत्कर्ष ( उन्नति ) करें, यह देवताओंने अपना कर्तव्य निश्चित 

किया, इससे यह नहीं समझना चाहिए कि असुरोंका पिताजीपर द्वेप था, देव- 

ताओंके समान उनका मी पिताजीपर प्रेम था, अतएव दोनों पिताजीका 

उत्कर्प चाहते थे, परन्तु उत्कर्पबुद्धिमें मतभेद रहा । देवता देवभावम्रातिको . 
उत्कर्ष मानते दैँ, असुर छोग स्थावरान्त गतिको ही उत्कर्ष मानते हैं, अथवा | 


दुःखी नहीं देखना चाहते थे, किन्तु सतत विपयानन्दसे 
थे और देवता छोग चाहते थे कि साधनावस्थामें चाहे | 
उनको सहकर सदा सुखमय देवभावकी प्राप्ति करनी चाहिए, इसी कारण 
स्पद्धी हुई ॥ ७१ ॥ र 
“यद्यप्यचेतनत्वेन' इत्यादि । छु 
शक्का--स्पद्धी तो चेतनका धर्म दै अचेतन इन्द्रियोमि 
समाधान- सद्वीसे यहाँ इत्तियोंका उद्धव और 
जो अचेतन चृत्तियोंका धर्म है । दैवी वृत्तिका उद्भव 
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यदोड्भवति शास्रोत्या देवी बृत्तिरथाऽऽसुरम्‌ । 

बढे नवयत्यशेपेण स देवानां जयो भवेत्‌ ॥ ७३ ॥ 

आसुरी तु यदा सेना कामक्रोधपुरःसरा । 

जुम्मतेऽथ जय प्रापुरसुरा देवनाशतः ॥ ७४ ॥ 
बृत्तिका अभिभव होता है और आसुरी इचिके उद्धवकालमें देवी वृत्तिका 
अभिभव होता है, यदी स्पद्ध है । दैवी वृत्तिका उद्धव देवी स्पद्ध दै और 
आपुरी वृत्तिका उद्भव आसुरी बृत्तिकी स्पद्धा है । 

फिर मी देवताओं और असुरोके परस्पर पराजयके लिए प्रयत्न और उसमें 
विभ करना इत्यादि चेतनघर्मोंकी क्या गति है ! 

इन्द्रियवृत्तियों देव और असुर नहीं कही गई हैं, किन्तु उनके अभिमानी देवता 
देवता और असुर कहे गये हैं, अतएव प्रेरणाविषयत्वकी उपपत्ति मी होती है । 
इन्द्रियोनि वाकूसे कहा कि तुम हम छोगोंकी विजयके लिए औद्वात्र कर्म करो। 
वाकूने उद्धान किया तथा वह प्राणकी उपासना कर अग्न्यादि देवभावको प्राप्त हुई 
इत्यादि आख्यायिकाका अर्थ वागादि इन्द्रियामिमानी देवताओकि तात्पयेसे ही संगत 
हो सकता है, करणस्थानके अहणसे यह सब संगत हो जायगा । और भाष्यकारने 
स्पष्ट ही कहा है कि 'वाग्देवतानिवत्येमौद्वात्र कर्म? इत्यादि । 

शझ्ा--वागदेवता तो एक ही है, फिर वही देवता और असुर दोनों कैसे 
कही जा सकती है। 

समाघान--यद्यपि शुद्ध वाग्‌ देवता एक ही दै, किन्तु तत्तत्‌ वृत्तिके मेदसे 
विशिष्ट मेद मान कर दोनों शब्दोंका समयमेदसे प्रयोग हो सकता है । 

शद्धा--जप-मन्त्रसे प्रकाशय जो देवता दै, वही प्रकृतमें उपास्य दै, 
वागूदेवता जप-मन्त्रसे प्रकाइय नहीं है, इसलिए वह उपास्य कैसे दो सकती दै ! 

समाषान--“असतो मा सद्गमय इस मन्त्रकी वागूदेवता ही अभिषेय दै 
और यही उद्गीथ देवता है, यह निश्चय कर देवताओंने उद्गोथबुद्धिसे वाग्‌- 
उपासना की ॥ ७२ ॥ 

“यक्लेद्धवति' इत्यादि । जिस समय शास्रसे प्रकाशित ज्ञानकर्मानुरूप देवी 
चित्तवृत्ति होती है, उस समय समस्त अपुरोका बढ नष्ट होता है, यही देव- 
ताओंकी बिजय है ॥ ७३ ॥ 

“आसुरी तु यदा' इत्यादि । जिस समय काम-क्रोषपुरःसर आसुरी सेनाका 


स्वाभाविकत्वादासुर्या भूयस्या सेनयाउर्दिताः । 

देवा असुरविध्यंसहेतुं यद्या व्यचारयन्‌ ॥ ७५ ॥ 

उपास्योद्वानकरत्तारे जेष्यामो निखिलासुरान्‌ । 

अतिः ॥ ते ह वाचमूचुस्त्वन्न उद्गायेति तथेति तेभ्यो वागुदगायद्यो 

वाचि भोगस्तं देवेभ्यो आगायद्यत्‌ कल्याणं वदति तदात्मने ते विदुरनेन 
चे न उद्वात्राऽत्येष्यन्तीति तमभिद्रुत्य पाप्मनाऽविध्यन्‌ स यः स पाप्मा 
यदेवेदमप्रतिरूपं बदति स एव स पाप्मा ॥ २॥ 

इति मत्वा वाचमादौ कवृत्वेनाऽञ्र बत्रिरे ॥ ७६ ॥ 
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प्रादुभीव होता है, उस समय देववृत्तियोके विनाशसे असुरोंकी विजय होती है । 
कामादिसाधनपरायण मी पुरुष कमी कमी शुभकर्म करता ही है, अतः 
न्यूनाधिकभावसे दोनोंकी जय-पराजय होती रही । काम-क्रोधादि प्रायः 
पुरुषको गर्हित कर्ममे प्रवृत्त करते दें, इसलिए आसुर बरु कहे जाते हैं ॥७४॥ 

“स्वाभाविक' इत्यादि । आसुरी उृत्तियां स्वाभाविक ज्ञान कर्मेसे उत्पन्न 
होनेके कारण संख्यामें अधिक रहती दें और शाखीय ज्ञानकर्मसे उत्पन्न 
देनी इतियां संख्याम स्यूत रहती हैं, यह सर्वानुभवसिद्ध है। अधिकसे 
न्यूनकी पराजय समान वळवालोंमे देखी दी जाती है, अतः प्रकृतमें मी दैवी बृत्तियोने 
अधिक समय तक आसुरी दृचियोंसे अपनी पराजय देख कर अघुरोकि विनाशके 
कारणका मनसे- बुद्धिते--बिचार किया । विचारपूर्वक कार्य करनेसे अभीष्ट 
अकी सिद्धि होती दी है ॥ ७५ ॥ 

विचारके परिणामका निर्देश करते इ-“उपास्योदूगानकतीरम्‌' इत्यादिसे । 

उद्वानके कर्तीकी उपासना कर संपूर्ण असुरोंका विनाश करेगे । 

पे इ वाचम्‌! इत्मादिसे स पाप्मा’ यहांतक थुति द्दै। 

<इति मत्वा? इत्यादि । यह निश्चय कर कि उद्गान ज्योतिष्टोमका अङ्ग है, ' 
यह ते हुआ कि हम छोग ज्योतिष्टोम याग करें और उसमें औद्वात्र 
लिए ऐसे उद्वाताका वरण करें कि जिसके औद्वात्र कर्मसे हम छोग अपने 
स्वरूपको प्राप्त कर से 'आस्मने यजमानाय वा यं कामं कामयते 

अतिसे उद्दाताके औद्वात्र कमसे यजमानकी अभीष्टसिद्धिं होती. 
कहा गया दे | उद्गाताके विषयमें यह ते हुआ कि वागदे. 


७८४ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 
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जज होकर कुल्यं वागादिद्वारमात्मनः । 
ईक्ष्यते तदविद्योत्थ निरविद्ये निपेधतः॥ ७७-॥ 


है, इसलिए इस कामके लिए उन्हींका चरण किया जाय । सब देवताओंने 
स्सम्मतिसे यह निश्चय कर ज्योतिष्टोम यागके अङ्गभूत औद्वात्र करके 
संपादनके लिए वागू देवताका वरण किया | 

“यत्तु लोकेऽत्र' इत्यादि । 

शक्का--'ते ह वाचस्‌! इत्यादि अर्थवाद्वाक्य वागादिगत उद्गानादि- 
व्यवहारको कहता दै, किन्तु उद्गान आदिम वाग्‌ आदि करण हैं कर्ता नहीं, 
आसमा निष्क्रिय अतएव कूटस्थ है, वह कर्ती हो नहीं सकता, फिर उद्गानकर्ता 
आप किसको कहते हो ! 

समाधान--यह ठीक है कि कूटस्थ आत्मा कर्ता नहीं है और उससे अतिरिक्त 
चेतनान्तर दै नहीं, जिसको वस्तुत: कर्ता कहें, किन्तु जाअत्काळनें आत्मामें कर्त- 
त्वादिकी प्रतीति होती है और सुपुपिकालम उक्त प्रतीति नहीं होती, इसलिए अन्वय 
और व्यतिरेक द्वारा विचार करनेपर यह निश्चय होता दे कि आत्मामें वास्तविक 
कठत्वादि धर्म नहीं है, किन्तु वागाद्यपाधिसे आत्मामें कतु हे । वागादि 
स्वयम्‌ आविषिक हैं, इसलिए तज्जन्य कपृत्वादि अविद्याशुन्य नित्यमुक्त 
परमात्मामें नहीं हो सकता; क्योंकि 'नेह नानास्ति किञ्चन? इत्यादि श्रुतियों द्वारा 
परमात्मामें सकल धर्मोके अभावका बोधन किया गया है, अतः अविद्याकार्य 
वागादि उपाधि द्वारा आत्मार्में आरोपित हैं, अतएव ढौकिक और वैदिक 
कतृत्वादिव्यवहार अन्नमयाधिकारमे अनात्मा मनक्रा घे कहा गया है । मनका 
तादाल्याध्यास आत्मामे है, इसलिए मनोधर्मका आत्मामें, व्यवहारदशामे, भान 
मानकर भासा कर्ता है, ऐसा संसारीको अनुभव होता है । तदनुसार ही आता 
कता हे, ऐसा अविवेकसे कहा जाता है। 

गाड्दा आत्मा कूरस्थ दोनेसे कर्तृत्वादिका धर्मी नहीँ है, यह टीक दै, 
किन्तु जीवमे वास्तविक फर्तृत्वादि धर्म गाननेमे कया हानि है ! 

& भाधान-_हानि यह हे कि एक कहलादिशून्य आत्या और दूसरा 

कतृत्वादिधमेविशिष्ट आत्मा, इस प्रकार दो आत्माअंके माननेसे अंद्वेतद्दानि 
` स्पष्ट हे । 'एकमेवाद्रितीयम!, 'नास्योऽतोस्ति द्रः इत्यादि श्रृतियोसे आसक्तः 
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लक कर न््स्स्स्स्स्स्स्स 
कूटस्थात्मातिरेकेण रूपमन्यत्न ठम्यते ॥ ७८ ॥ 


वाद ही वेदान्तियोको अभिमत है और आरोपित कतृत्वादिसे सांसारिक और 
वैदिक व्यवहारकी उपपत्ति दो जाती है ॥७७॥ 


यही कहते हैं--“जीवस्य तमसैवेह' इत्यादिसे । 


अविद्यावच्छिन्न चैतन्य जीव कहलाता है, अतएव वद्द देहेन्द्रियाचनुविधायी 
है। देहके कश द्ोनेपर तथा श्यामादि गुणविशिष्ट दोनेपर देही अपनेको 
कुश्च तथा श्याम मानता है, एवमिन्द्रियादिके धर्म मूत्व, वधिरत्व आदिको अपना 
धर्मे मानकर “मैं मूक हूँ, वधिर हूँ, इत्यादि व्यवहार करता दै । तथा बाह्य 
स्त्री, पुत्र आदिके साकल्य और वेकल्यका आत्मागें व्यवहार करता है । ये व्यवद्दार 
आत्मगत दोनेपर भी वस्तुतः आत्मवृत्तिधर्मनिमित्तऊ नहीं है, यदद 
नैयायिकादि दानिक मानते दी हें । अन्यथा भूतचेतन्यवादकी प्राप्ति दो 
जायगी, जो श्रतिविरुद्ध है । अब आप स्वयं विचारकर देखिए कि कर्तृत्व आदि 
भी आत्मामें आरोपित है या वास्तविक है ! सुपुप्ति अवस्थामें तो आत्मा रद्दता 
ही दै, किन्तु कतृत्व आदि धर्मोंका भान नहीं दोता, क्योंकि उस अवस्थामें जीव 
्रहस्वरूपापन्न हो जाता है, अतएव देहादिके धमाका अनुविधायी नहीं दो सकता। 
यदि जीवात्माको कूटस्थ आसस्वरूपसे अतिरिक्त अतएव वस्तुतः कतृत्वादि- 
धर्मविशिष्ट मारते हो, तो आत्मामें उस कालगें भी कतृत्व आदि धर्मका भान होना 
चाहिए, पर होता नहीं हे, इसलिए कूटस्थ आत्मासे अतिरिक्त जीव पदार्थ नहीं दै, 
किन्तु शुद्ध बढ्चैतन्य दी अविद्योपाधिक जीवशळ्दका अर्थ दे । अविद्याजन्य 
कर्तृत्व आदिका अविद्यासे आरोप कर अपनेको कर्ता मानता है । अतएव 
“ध्यायतीव लेछायतीवः इन अतिवाक्योंमें इवश्चव्दका प्रयोग आया दै । 
इवशब्दसे यद स्वीकार किया जाता हे कि वास्तबिक ध्यान आदि आशत्मार्मे 
नहीं है, अतएव ध्यानकतृत्व आदि भी नहीं है; किन्तु अज्ञानसे, नौकाके चढनेपर 
तटस्थित वृक्ष चलते हैं, इरा प्रतीतिके समान, मनके कतृत्वसे आत्मागे कवत 
आदिकी प्रतीति ऐोती है । इस विपयका अन्यत्र विस्तारसे प्रतिपादन किया गया 
है, अतः विस्तारभयसे यहाँ अधिक नहीं कर ॥ ७८ ॥ 
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वाकर्वत्वमतः सिद्धयुदगायदिये च वाकू 
कल्याणोच्चारण कीतिईययुद्दानतो भवेत्‌ ॥ ७९ ॥ 
कीचि निखिलदेवेम्यो द्स्वा कल्याणमापणस्‌ । 
स्वाथे जग्राह तत्सर्वमविदन्नसुरास्तदा ॥ ८० ॥ 


अर्थवादरूप आख्यायिकाका तात्पर्य कहकर 'तेभ्यो वागुदगायत्‌? इसका अर्थ 
करते हें-“वाक्कदुत्वमतः' इत्यादिसे । 

पुर्वाक्त रीतिसे वाकूमें कर्तुत्व सिद्ध हुआ । अभिप्राय यह है कि वाकूसे 
बाकूकरण ( तदभिब्यज्ञक ) कण्ठ, ओष्ठ आदि स्थान विवक्षित नहीं हैं, किन्त 
वागभिमानी देवताका अदण है, यह पूर्वमें सिद्ध कर चुके हैं । इसलिए उच्चारण 
कतेत्व घर्म उक्त देवतामें दै, इसमें सन्देहका लेश मी नहीं दै । अतः वागूने 
उद्गान किया, यह अथे निप्पल हुआ | फळ कहते है-कीर्ति और कल्याणो- 
चारण दो फुर उद्गानसे होते हें । यह उद्गान याजमान ( यजमानफलक ) 
और आसज्य ( उद्गातृफलक ) होता है । पवमानमें तीन रतोत्रोंसे यजमानके 
फलके लिए गान किया जाता है और नौ स्तोत्रोसे अपने फलके लिए, “आत्मने 
यजमानाय वा! इत्यादि श्रुति ही इस फल-विभागमें प्रमाण है ॥ ७९ ॥ 

“कीतिं निखिळ० इत्यादि । वाकूने कीर्तिरूप सम्पूर्ण फल यजमानस्थानापन् 
इन्द्रियदेवताओंको देकर कल्याणभापणरूप फळ अपने लिए रक्खा । 
उस समय असुर छोग देवताओका अमिम्राय समझ गये । तात्यय यह है कि 
कस्याणवदन--च्याकरण आदि शाके अनुसार जिन वर्णोका जो स्थान दै, कण्ठ, 
मूद्धोदि उन स्थानेसि उन वर्णोंका और द्रुतस्व आदि दोपोंसे रहित जो उचारण 
होता है, उसको कल्याणवदन कहते हैं अर्थात्‌ परिशुद्ध उच्चारण | यह अपने लिए 
ही है, क्योकि ओत्र आदि अन्य इन्द्रियां शब्दका उचारण ही नहीं कर सकती, 
परिशुद्ध उच्चारण तो दूर रदा, इसढिए यह फळ केवळ आल्यिज्य ही है । अत्र 
यजमानगामी फक कहते हे--कल्याणवदनजन्य जो कीर्तिरूप फठ दै, 
बद सब यजमानमूत इन्द्रियोंका है। परिशुद्ध शब्दके प्रयोगसे जो प्रयोक्ताकी स्तुति 
होती है, वह शरीरेन्द्रियविशिष्ट आस्माकी होती है। आदर, सत्कार सम 

, ईन्द्रियोंका समान ही होता है, इसलिए यह फळ सर्वसाधारण है । जिस समय 
बागूने उदूगान किया, उस समय उदूगातृरूपसे उपास्यमान वाग्रूपसे अदुरोके 
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उद्घातारमुपास्थेन देवाः कल्याणवादिनम्‌ । 
जेप्यन्त्यस्मानिति भयादविध्यन्नसुरा अञ्नुम्‌ ॥ ८१ ॥ 
आसङ्गशस्रविद्धेयं वाकल्याणाभिमानभाकू । 
असभ्यानृतवीभत्सायुक्त चक्त्यपशा सती ॥ ८२ ॥ 


अविवेकपूर्वक काम, क्रोध आदि बलका निरास ददोनेसे असुरोंने अपनेको कमजोर 
अतएव स्वाभाविक ज्ञानकर्मसे प्रच्युत होते देख देवताओंका अभिप्राय समझ 
लिया कि देवता हम छोगोंका विनाश कर अपनी उन्नति चाहते हैं ॥८०॥ 

“उद्गातारसुपास्थेन! इत्यादि । देवता कश्याणवादिनी उद्गातृवाग्‌ 
इन्द्रियकी उपासना कर दम असुरोपर विजय करेंगे, इस भयसे अपुरोने वागू 
इन्द्रियको पापसे विद्ध किया । भावार्थे यह है कि काम, क्रोध आदि रूप स्वबलका 
हास देखकर--ज्ञानसे अज्ञानका नाश कर वागादि इन्द्रियां अग्न्यादि देवस्वरूपापन्न 
हो जायगी और इम छोगोंका अस्तित्व ही न रह सकेगा, इसलिए प्रकत 
कर्ममें विज्ञ डालकर देवताओंका पराभव करना चाहिए--असुरोंने यह 
पराम किया । 'यत्‌ कल्याणं तदात्मने’ इत्यादि श्रुतिसे असुरोको देवताओके 
अभिप्रायको जाननेके छिङ्गका स्पष्ट निर्देश दै, अर्थात्‌ कल्याणवदनसे अपने 
स्वरूपको प्राप्त करेंगे, अतः विपयासङ्गरक्षण पापसे वाग्‌ इन्द्रियको विद्ध 
किया ॥ ८१ ॥ 

'आसङ्गशख्नचिद्वेयं' इत्यादि । आसञ्गस्वरूप शखसे वाग्‌ विद्ध हुई, 
अतः कर्याणाभिमानिनी दोनेपर मी विवश होकर असभ्य ( अइलील ), अनृत 
( मिथ्या ), वीमस्स घृणाजनक और अयुक्त शब्दोका प्रयोग करती है । प्रकृतमें 
पापविद्ध होकर वागादि इन्द्रियोनि वेदिक कर्मोका त्याग कर दिया । 

शक्का- उपास्यमान वागादि इन्द्रियॉको यदि आप असुरविनाशक मानते 
हैं, तो वे पापविद्ध दोनेसे बैदिक कर्मोंके अनुष्ठानसे विरत क्यों हुई £ 

समाधान--प्राणसे अतिरिक्त वागू आदि इन्द्रियोमें असुरविनाद्यकी सामर्थ्य 
नहीं दै, क्योंकि तत्‌-तत्‌ अधिष्ठानतादातम्यके अभिमानसे वे भी अज्ञानवश 
असुरेंके समान दी दैं। 

झङ्का--प्रजापतिकी प्रजामें पापसंबन्ध केसे हुआ! कारणके गुण दी, 
कामे देखे जाते हैं, अन्यथा असतृकार्यवादकी आपत्ति दो जायगी | यह 


3 पूर्वजन्मन्यभूदेतदरचमानग्रजापतेः । 
अतस्तत्सृष्टजीवानां वाचि दोपोश्यमीक्ष्यते ॥ ८३ ॥ हु” 
दुसरी बात हे कि कारणमे अनमिव्यक्त धर्मोकी कार्म अभिव्यक्ति होती दै। 
कार्यमें इष्ट गुण किसी मी अवस्थामें कारणमें माने जाते हैं । प्रकृतमें परिशुद्ध 
प्रजापतिमें पापकी संभावना नहीं है ॥ ८२ ॥ 

(पूर्व जन्मन्यभूदेतत्‌ इत्यादि । यद्यपि वतमान समयमें प्रजापतिसे कोई 
पाप नहीं हुआ, इसलिए इस जन्मके पार्पोका उनमें संभव नहीं है, यह सत्य है; 
तथापि पूर्व जन्ममे जो मोगावशिष्ट पाप रह गये हैं, उनका सम्बन्ध प्रजापतिमे 
माना जाता है, जैसे अभुक्त पुण्यके अवशिष्ट रहनेसे 'तदनुसार प्रजापतिको 
जन्म छेना पड़ा, इसमें कोई विवाद नहीं हे, वैसे ही अभुक्त पापोंका मी समावेश 
प्रजापतिमें माना जाता है, अतएव उनकी प्रजाओंमें पुण्य और पाप दोनोंका सम्बन्ध 
रहता है। उसद्ममान प्रजाओके अदृष्टविशोपसे अवान्तर उत्कपोपकर्षमें फोई 
आपत्ति मी है। इस सिद्धान्तको मानकर कहते है वर्तमान प्रजाप्रतिके पूर्वजन्ममें 
पाप था, इसलिए उससे सृष्ट जीवोंकी वाणीमें पाप दोप देखते हैं. अर्थात्‌ जीवोंमें 
तो पाप है ही, उसका अपढाप नहीं किया जा सकता है । प्रजापतिमें पाप है या 
नहीं ! इसका निर्णय प्रत्यक्षसे तो दो नहीं सकता, किन्तु अनुमानसे यह मान 
सकते हें कि उनमें पाप था । अनुमान इस प्रकार दै--“बिमत पापादिपूर्वकम 
प्रतिकूडधीविषयत्वात्‌ , दुःखवत्‌ , तचच कारणपुर्यकरम्‌ कार्येत्वात्‌, घटवत्‌?, अनृत 
आदिका भाषण, वैदिक स्वकमका त्याग पापादिपूर्क है, प्रतिकूळ ज्ञानविपय होनेसे, 
जो प्रतिकूल ज्ञानविषय होता है, वह पापपूरक होता है, जैसे दुःख । और प्रजागत 
पाप फारणपूर्वेक हे, काय होनेसे, जैसे काये घटादि सूषमरूपसे स्वकारण सृत्तिकार्मे 
रहते हैं, अतएव उसीसे उसन्न होते हैं घेसे दी पाप भी प्रजाओंमें इष्ट है, अतः 
प्रजाकारण प्रजापति में सूद्मरपसे अवश्य रहता है, यदद सिद्ध होता है । 

शडा-भजामें अनृत आदि कार्य प्रत्यक्ष है, इसलिए उनमें पाप मानना ठीक ही 
है । मजापतिमे तो पाप-कार्य नहीं देखे जाते, फिर उनमें पापकी कल्पना करना अनु- 
चित है । उक्त कार्यहिज्नक अनुमानसे कारणमात्रकी सिद्धि इष्ट है, न कि कायो 
दृष्ट अशेष धर्मोकी कारणमें सिद्धि, अन्यथा परमात्ममूछक दी संसार सबके 


* मतसे माना जाता है इस कारण हिरण्यगगेके समान उसके कारण अव्यक्तादि 
द्वारा परमात्मामें भी पापसंसगे कह सकते हो, जो सथा अनुचित है । 
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जतिः ॥ अथ ह प्राणमूचुस्त्वं न उद्गायेति तेभ्यः प्राण उदगायद्यः 
राणे भोगस्तं देवेभ्य आगायद्यत्कस्याणं जिघ्रति तदात्मने ते विदुरनेन 
वे न उद्गात्राऽतयेष्यन्तीति तमभिद्रुत्य पाप्मनाऽविध्यन्‌ स यः स पाप्मा 
यदेवेद्मग्नतिरूपं जिघ्रति स एव स पाप्मा ॥ ३॥ 

अथ ह चक्षुरुचुस्त्वन्न उद्गायेति तथेति तेभ्यश्चक्षुरुदगायथश्षक्षुपि 

समाधान--'आत्मा अपहतपाप्मा” इत्यादि श्रुति दी परमात्मामें सर्वथा 
पापके अभावका बोधन करती है। 'नरशिरःशुचित्वानुमान' के समान उक्तानुमान 
आगमविरुद्ध होनेसे आमास है, अतः प्रमाण नहीं है । 

शक्का- “न हृ वै देवान्‌ पापं गच्छति’ इस श्रृतिसे देवताओंमें मी पापका 
अभाव स्पष्टरूपसे सिद्ध दै, फिर प्रजापतिमें मी उक्त अनुमानसे पाप सिद्ध नहीं 
हो सकता । 

समाधान--फलावस्थागें पाप नहीं है, किन्तु यजमानावस्थामें पाप अवश्य था, 
क्योंकि श्रुति कहती है कि “न ये सशरीरस्य सतः प्रियामिययोरपद्तिरस्ति' अर्थात्‌ 
शरीरसद्वावदश्चामें पुण्य और पापका सम्बन्ध नहीं छूट सकता । ये दी तो झरीरफे 
सम्बन्धे कारण माने जाते हैं । इनकी निवृत्तिसे दी शरीरसंबन्ध निवृत्त होता है । 
प्रारव्ध, सञ्चित आदिके मेदसे कर्म अनेक प्रकारके दोते हैं, उनका विशेषरूपसे 
निरूपण, विस्तारमयसे, यहां नहीं करते हें । सारांश यह है कि प्रजापतिकी वाणीमें 
अपुरोने जो पापका निक्षेप किया था, वही पाप प्रजापतिके कार्य प्रजावर्गमें 
अनृतवदनादि ढिम्गसे जाना जाता है । 'नानृतं वदेत्‌? इत्यादि शाखनिषिद्ध अनृत- 
बदनादि जो प्रजामें देखते हैं, वे ही प्रजापतिमें भी पापके अनुमापक हैं ॥ ८३ ॥ 

(अथ ह प्राणमूचुः इत्यादि । 'जिप्रति' इस ङिम्गसे प्रकृतमें प्राणशव्द प्राणका 
वाची है । प्राणसे इन्द्रियोंने कहा कि हमारी विजयके लिए तुम उद्गान करो । 
उनके लिए प्राणने उद्गान किया, जो प्राणमें भोग दोता है, वह उनके लिए दिया 
और जो कश्याणगन्धका ग्रहण करता है सो अपने लिए रक्खा । असुरोंने समझा 
कि इस उद्गातासे देवगण हमारा अतिक्रमण ( पराजय ) करेंगे, इस कारण अमुरोंने 
उपस्थित होकर प्राणको पापसे विद्ध किया, वदी यह पाप दै, जो अनुचित 
गन्धका भी ग्रहण करता है, वदी यहद पाप दे ॥ ३ ॥ 

“अथ ह चक्षुर्चुः इत्यादि। प्राणको पापविद्ध देखकर देवताओंने प्राणसे 
निरास होकर चक्षुसे कट्टा कि तुम उद्गान करो, उनकी कामनाके लिए चक्षुने उद्गान 
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भोगस्तं देवेभ्य आगायद्यत्कऱ्याण पश्यति तदात्मने ते विदुरनेन चै 
न उद्वात्रऽत्येप्यन्तीति तमभिद्रुत्य पाप्मनाऽविध्यन्‌ स यः स पाप्मा 
यदेवमग्रतिरूपं पश्यति स एव स पाप्मा ॥ ४ ॥ 

अथ ह श्रोत्रमूचुः त्वन्न उद्गायेति तथेति तेभ्यः श्रोत्रमुदगायद्यः 
श्रोत्रे भोगस्तं देवेभ्य आगायद्यत्कल्याण ९ शृणोति तदात्मने ते विदुरनेन 
बैन उद्भात्राऽत्येष्यन्तीति तमभिद्रुत्य पाप्मनाऽविध्यन्स यः स पाप्मा 
यदेवेदमप्रतिरूपं शृणोति स एव स पाप्मा ॥ ५ ॥ 

अथ ह मन उचुस्त्वन्न उद्गायेति तथेति तेभ्यो मन उद्गायद्ो 
मनसि भोगस्तं देवेभ्य आगायद्यत्कल्याण2 सङ्कल्पयति तदात्मने ते 
विदुरनेन वे न उद्धात्राउत्येप्पन्तीति तमभिद्ठुत्य पाप्मनाऽविध्यन्स यः 
स पाप्मा यदेवेदमग्रतिरूप९ सङ्कटपयति स एव स पाप्मैवसु खल्वेता 
देवताः पाप्ममिरुपासृजन्नेवमेनाः पाप्मनाऽविध्यन्‌ ॥ ६॥ 


III 


किया, जो चक्षुमें भोग है, वह देवताओंके छिए गाया और जो कल्याण देखता है 
सो अपने लिए । असुरोने समझा कि इस उदूगातासे देवगण हम लोगोंका अति- 
क्रमण करेगे, इस कारण असुरोंने पहुँचकर चक्षुको पापसे विद्ध किया, वढी 
यहद पाप है, जो चक्षु अप्रियको भी देखता है, वही यह पाप है ॥ ४ ॥ 

“अथ ह श्रोत्रम्‌? इत्यादि । अर्थ पूर्ववत्‌ है, वाङ्‌ कर्मेंन्द्रियमात्रमें उपलक्षण है, 
एवं चक्षु अनुक्त जञनेन्द्रियोमें उपलक्षण है। सारांश यह है कि क्रमशः कर्मेन्द्रिय 
और ज्ञानेन्द्रियोंसे उक्त कमे करनेको कटा गया और ये सब उक्त रीतिसे क्रमशः 
उक्त कार्यमें असफल होती गई ॥ ५ ॥ 

'अथ हृ मन ऊचुः इत्यादि । उक्त रीतिसे मन भी पापविद्ध हुआ | देव- 
ताओंको यह निश्चय था कि उद्गीधमंत्रके निवर्वक तथा उद्गीथमनत्रसे प्रकाइय 
प्राणादि देवता हैं, किन्तु परीक्षासे यह सिद्ध हुआ कि वे न तो उद्दीथकी निईति 
ही में समरथ हैं और न तम्मन्त्रमकाइय ही हैं, कारण कि विशेष विशेष कल्याणकारी 
विषयोंमें स्वाथपरतारूप आसक्तिदोपसे आसुर पापसे विद्ध हैं, अतएव उक्त मन्त्र- 
प्रकाय मी नहीं हैं और ब्यापक मी नहीं हैं । कुछ इन्द्रियोंका तो नाम आया है, 
कुछका नहीं आया, इसलिए यह अम ठीक नहीं दै कि जिनका नाम शरतिमें आया 
है, उन्हीं इन्द्रियोंक़ी परीक्षा हुई हे, शेप इन्दरियोंकी परीक्षा नहीं हुई है, अतः 


+ 
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क्रमेणाउन्येन्द्रियाप्येत॑ बिद्धा प्राण मुखस्थितम्‌ । 
विव्यत्सन्तो$सुरा नष्टाः पापाणद्षिप्तलोष्वत्‌ ॥ ८४ ॥ 
श्रुति! ॥ अथ हेममासन्यं ग्राणमूचुस्त्वं न उद्गायेति तथेति तेभ्य 
एय प्राण उदगायत्‌ ते विदुरनेनेवो दात्राऽत्येष्यन्तीति तममिद्रुत्य पाप्मनाऽ- 
विव्यत्सन्‌ स यथाऽइमानमृत्या लोष्टो विध्यःसेतेवश्हेव विध्व्समाना 
विष्वञ्चो विनेशुस्ततो देवा अभवन्‌ पराऽसुरा भवत्यात्मना परास्य 
द्विपन्श्रातन्यो भवति य एवं वेद ॥ ७॥ 
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सम इन्द्रियोके विपयमें यह निर्णय लागू नहीं है, उपलक्षणतया नाम निर्देश 
हुआ है, इसी प्रकार सब इन्द्रियोंकी परीक्षा हुई है, इसलिए यह निर्णय 
सब इन्द्रियोके विपयमें साधारण है ॥ ६ ॥ 

क्रमेणा$न्येस्द्रियाण्येब' इत्यादि । असुर जोगोंने क्रमसे इन्द्रियोंका 
वेधन कर मुखस्थित प्राणका वेधन करनेक्री इच्छा की, किन्तु इस 
बार पाषाणक्षिप्त लोष्टके समान वे स्वयं नष्ट हो गये, इसका व्याख्यान 
पूर्वमें हो चुका है, इसलिए विशेष कहनेकी आवश्यकता नहीं दे ॥८४॥ 

“अथ हेममासन्यम्‌' इत्यादि । आस्यगें दोनेवाठे--आस्यसंचारी--प्राणको 
आसन्य कहते हैं, उसके प्रति कहा गया कि तुम हमारे लिए उदूगान करो । प्राणने 
उक्त प्रार्थना स्वीकार कर उद्गान किया । असुरोंने पूर्ववत्‌ प्राणका वेधन करनेकी 
इच्छा की । इसपर श्रुति दृष्टान्त देती है--'स यथा? इत्यादिसे । जैसे मिट्ठीका 
देला पत्थरको प्राप्तकर नष्ट होता दे येसे ही असुर छिन्नभिन्न द्वोते हुए नष्ट हो 
गये । इससे देवता अपने परिच्छेदाभिमानकी निवृत्ति होनेपर शास्रोक्त अपने-अपने 
अम्न्यादिभावको प्राप्त हुए और प्रतिपक्षी अधुर नष्ट हो गये । 

एवंविध प्राणके उपासकका फल कहते हैं--'भवति' इत्यादिसे । जैसे पूर्व 
कर्परे सूत्रपदमाप्िकामुक कोई यजमान तामसवृत्तिकी निवृत्तिके रहिए वागादि 
देवताओंकी परीक्षा कर--वे आसमरूप पापदोपसे जप-मन्त्रमकाशय देवता नहीं 
हैं, अतः प्राधान्यसे उपास्य मी नहीं हैं, यदद निश्चय कर--दोपसे असंस्एष्ट 
मुख्य प्राणकी आत्मत्वेब उपासना कर आध्यात्मिक पिण्डपरिच्छेदफे अभि- 
मानका त्यागकर उक्त वेराजपदको प्राप्त हुआ, पैसे ही जो कोई पूर्व 
यजमानके समान शुद्ध पाणकी उपासना करता है, बह विराद्स्वरूप दो जाता है । 


यदप्यन्नादनं देहधारणं चेति तद्द्वयम्‌ । 
मुख्यप्राणेन कर्तव्य सर्वाथे स्यात्तथापि तत्‌ ॥ ८५ ॥ 
स्वार्थं आसङ्गविपयो नास्ति कञ्चिद्तोऽसुरेः । 
अग्रषटष्या विशुद्धेयमभ्यारोइस्य देवता ॥ ८६ ॥ 
भ्रुतिः ॥ ते होचु! क जु सोऽभूद्यो न इत्थमसक्तेत्ययमास्येऽन्तरिति 
सोऽयास्य आज्विरसो5ज्ञाना शहि रसः॥ ८ ॥ 


और प्रजापति होनेमें प्रतिबन्धकभूत आसङ्गछक्षण पाप, जो आतृब्यश्च्ु 
कहा जाता है, वह पराजित होता है। लोकमें कोई शुकुल्में उत्पन्न 
होकर भी श्रुता नहीं करता, किन्तु यह पाप सकळ पुरुपार्थका विघातक होनेसे 
श्च ही दै और इस पापका नाश हो जाता है || ७॥ 

'यदृष्यन्नादनम्‌! इत्यादि । यद्यपि वागादिके समान प्राणने मी अपने 
लिए अन्नादिका आगान किया, तथापि अन्नादि केवळ उसका स्वार्थ नहीं है, 
किन्तु सवोर्थ है । ,अन्नायके बिना किसी इन्द्रियकी स्थिति नहीं हो सकती, 
जो आगे सुस्पष्ट तथा अनुभवसिद्ध है, इसहिए प्राण आसम्लक्षण पापसे 
विद्ध नहीं हुआ ॥ ८५॥ 

“सार्थ आसङ्गविपयो' इत्यादि । माणा आगान केवळ स्वार्थनिपयक 
मही हुआ, इसहिए प्राण देवता असुरोते पप्य नहीं हुआ, अर्थात्‌ उक्त देवताको 
असुर पापविद्ध नहीं कर सके, इसलिए यही विशुद्ध तथा अभ्यारोहका देवता 

» ऐसा देवताओंने निर्णय किया ॥ ८६ ॥ 

ति होचुः इत्यादि । ईप्सित पदकी प्राप्तिके अनन्तर देवताओंने उक्त 
स्थान आसिमें परम सहायक प्राणका स्मरण किया, जैसा कि होक हुआ 
करता हे । बह्‌ गपु काँ हे, जिसने हम रोगेको अगष्ट स्थानपर 
पहुंचाया । परामशके अनन्तर यह पै हुआ कि वह मुखके मीतर दै, इसलिए 
अयास्य और आशिरस मी कहता हे, उसके आङ्गिरस कहलानेगें यह मी 
हेतु है कि वही सब अझ्नोका रस है, क्योंकि उसके बियोगसे अङ्ग सूख जाते 
हैं। यह लोकमें प्रसिद्ध हे कि जिस अङ्गमें प्राणका संचार नहीं दोता, 


_ वह सुख जाता दै, प्राणके द्वारा ही सब अड्रोंमें अन्नरस संचार 
होता है ॥ ८ ॥ 
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सा वा एपा देवता दूर्नाम दूरधह्स्या मृत्युदर ह या अस्मान्स- 


सा वा एपा देवतेतासां देवतानां पाप्मानं मृत्युमपहत्य यत्रासां 
दिशामन्तस्तद्वमयाञ्चकार तदासां पाप्मनो विन्यदधात्‌ तस्मान्न जनमिया- 
न्ञान्तमियान्ने्पाप्मानं सृत्युमन्ववायानीति ॥ १०॥ 
उपास्यमाना सा देवेस्तत्पापं ध्यानवर्जिते । 
जने तदीये देशे च न्यक्षिपत्तो विवजयेत्‌ ॥ ८७ ॥ 


“सा चा एपा इत्यादि । वही यह प्राण देवता दूर्नामसे कद्दा जाता 
है, क्योंकि मृत्यु इस. देवतासे दुर रहती है, अर्थुतु सुखका संवन्ध 
इस देवताके साथ नहीं है और जो इस देवताकी उपासना करता 
है, वह भी मृत्युसे दूर रहता है अर्थात्‌ उसके साथ मी ग्रृत्युका संबन्ध 
नहीं होता ॥ ९॥ 

“सा वा एपा? इत्यादि। उसी इस उपास्यमान प्राण देवताने उपासक 
वागादि देवताओंकी पापरूप मृत्युको देवताओंसे एथक्‌ कर दिशार्ओके अन्तर्में 
पहुँचा दिया, वहींपर इन देवोंके पापको रख दिया । इस कारण स्मृत्याचार- 
रहित जनमें और दिगन्तमें न जाय, अन्यथा मृत्युलक्षण पापके साथ संगन्थ दो 
जायगा, अर्थात्‌ उक्त जनोंसे न संभापण करे और न तदाथ्रित्त देशमे 
जाय ॥ १० ॥ 

“उपास्यमाना' इत्यादि । देवताओंसे उपास्यमान प्राण देवताने उपासकके 
पार्पोको ध्यान-( प्राणध्यान ) शुन्य जन और तदधिष्ठित देशमें ( दिगन्तमें ) 
छोड़ा, इसलिए उन जनों और उनके देशोंका उपासक त्याग करें । 

शझ्वा--दिशामन्त्रसे प्रसिद्ध दिगन्त क्यों नहीं कहते £ 

समाधान--आकाश अनन्त है, आकाश दी में दिगका व्यवहार होता है, 
अनन्तका अन्त असंभव है, अतः उक्त शब्दसे मध्यदेशान्तका ग्रहण ही 
प्रकृतर्मे विवक्षित है । 

शक्का--'हिमवद्िन्ध्ययोमध्ये यत्माग्‌ बिनशनादपि | 

प्रत्यगेव प्रयागाच मध्यदेशः प्रक्रीर्तितः ॥' 5 
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इस मनुवचनके अनुसार विनशनसे पूर्व और प्रयागसे पश्चिम प्रसिद्ध 
मध्यदेशका ग्रहण क्यों न किया जाय ! 

समाधान--ऐसा कहनेसे मध्यदेशसे अतिरिक्त देशमात्र पापीयान्‌ है, 
यह प्रतीत होगा, सो अनुचित दै; क्योंकि यह प्रामाणिकप्रसिद्धिसे विरुद्ध 
है। शास्रप्रसिद्ध अनिन्दित आचारसे संस्कृत चित्तवाले मनुप्योंकी निवासमूमि 
मध्यदेश प्रसिद्ध है । मध्यदेशमँ मी जो भाग अन्त्यजादिका आश्रय है, वह 
पापीयान्‌ ही समझा जाता है, इसलिए उक्त विचारवाले मनुष्य और तदाश्रित 
देशकी अपेक्षासे इतर जन ( अन्त्यजादि जन ) और दिगन्त ( तदाभ्रित देश ) 
ही हेयरूपसे विवक्षित है । 

शक्का--तो क्या मध्यदेश अनेकार्थक कहा जायगा ! 

समाधान-- सुर्य अनेक अथ मानने से अनेकार्थकी प्रसक्ति होती है। 
प्रकृतर्मे औपचारिक मध्यदेशका प्रयोग हे । अनिन्दित आचारवालि पुरुष 
और तदाम्रित देश भाष्यमें मध्यदेश कहा गया है, इसलिए जो प्रसिद्ध मध्य 
देशका भाग है, किन्तु अनाचारी अन्त्यज आदिसे सेवित है, वह भी दिगन्त 
होनेसे त्याज्य है। और जो प्रसिद्ध मध्यदेशसे भिन्न है, किन्तु अनाचारी 
पुरुपोसे युक्त नहीं, प्रत्युत सदाचारीसे युक्त है, वह उक्त मध्यदेशात्मक होनेसे 
त्याज्य नहीं है, किन्तु उपासकोके लिए सेव्य ही हे । सारांश यह दै कि 
त्यन्त देश तथा उसके निवासियोंमें भ्राण देवताने उपासकके पार्पोका निक्षेप 
किया है, इसलिए सजनोंको चाहिए कि म्हेच्छादि देश तथा उसमें रहनेवाले 
मनुष्य--इन दोनोंका त्याग करें । 

शक्का--उक्त निषेध प्राणके उपासकके लिए है, क्योंकि प्राणकी उपासनाके 
प्रकरणमें उक्त निषेध कहा गया है; फिर सज्जनमात्र इन दोनोंका 
त्याग क्यों करें ! 

समाधान--'शुतिङिक्षवाक्यम्रकरण०' इत्यादि मीमांसासूत्रमें यह विचार 
आया है कि जहाँ वाक्य और प्रकरणमें परस्पर विरोध प्राप्त हो 
वहाँ प्रकरणसे वाक्य बलवान्‌ होता है, क्योंकि वाक्य ढिक और 
अतिक कल्पना द्वारा विनियोजक होता है और प्रकरण वाक्य, 
डि और श्रुति इन तीर्नोकी कल्पना करके विनियोजक दोता है । 
दोकी कल्पना तीनकी कस्पनाकी आपेक्षा अन्तरङ्ग दै, इसलिए वाक्य 
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शतिः ॥ सा वा एपा देवतेतासां देवतानां पाप्मानं मृत्युमपहत्याथेना 
मृत्युमत्यवदत्‌ ॥ ११ ॥ 

स वे वाचमेव प्रथमामत्यवहत्सा यदा सृत्युमत्यमुच्यत सोऽग्निरः 
भपत्सोऽयमग्निः परेण सृत्युमतिक्रान्तो दीप्यते ॥ १२ ॥ 


प्रकरणसे वल्वान्‌ है, यह सिद्धान्त किया गया है । प्रकृतमें वाक्यसे सज्जनमात्रके 
लिए निषेध प्रतीत होता है, क्योंकि उक्त देश तथा उसमें रददनेवाले लोगोंके साथ 
संपर्क दोनेसे पापका संसर्ग कहा गया है, जो सञ्जनमात्रके लिए अनिष्ट है | इसलिए 
प्रकरणका बाध कर वाकयसे सञ्चनमात्रके लिए यह निषेध है । प्राणोपासकके 
लिए केसुतिक न्यायसे निपेध सिद्ध ह्वोता दै । 'नेत्‌ पाप्मानम्‌! यहापर नेत्‌ इन 
दोनों पदोंका समास है किं वा असमस्त अतएव भिन्न-भिन्न हँ ! अन्त्य. पक्षमें इत्‌ 
इत्थं निपेधपारनं न कुर्यास अर्थात्‌ इस प्रकार उक्त निषेधका पालन यदि में न 
करूँगा, तो निपेधके उररूंघनसे पापसंसर्गी दो जाऊँगा, सो यह अनिष्ट है । 
इसलिए उक्त निपेधका पालन अवश्य करना चाहिए । प्रथम पक्षमें पापसंसर्गी 
ह्यो जाऊँगा, इसलिए निपेधका पालन, करना चाहिए ॥ ८७॥ 

“साचा एपा देवता' इत्यादि | उसी इस प्राण देवताने वागादि देवताओंको 
गृत्यु्पी पापसे मुक्त कर अग्न्यादिभावरूप वास्तविक स्वरूपका अनुभव 
कराया । ध्येय प्राणके विज्ञानसे अज्ञानका नाश हुआ और भावनाप्रकर्पसे ध्येयमें 
देवताभाव, भावनासामथ्येसे उपासकके उपाधिमूत वागादिदेवताको मृत्युका 
अतिक्रमण कराकर उपासककी आत्मा प्राणने अग्न्यादि देवभावको प्राप्त कराया 
अर्थात्‌ जिस इन्द्रियका जो देवता है, उस इन्द्रियको उस देवताके स्वरूपको 
प्राप्त कराया ॥ ११॥ 

सामान्यतः उक्त अर्थको विशेषरूपसे कहते है—'स वे वाचमेव’ इत्यादिसे । 
प्रथमशब्दका यहां प्रधान अर्थ विवक्षित है । उद्गानमें प्रधान वागू 
ही हे, उद्गाता आसन्य प्राणके अत्यन्त सन्निहित दोनेसे इतर इन्दियोंकी 
अपेक्षा वाणी अत्यन्त समीप है, क्योकि दोर्नोका समावेश आस्यमे है। 
वाणीको मृत्युसे मुक्त कर अम्न्यादि स्वरूप प्राप्त कराया यही अति 
मशः कहती है । जिस समय वागूने मृत्युके परिच्छेदाभिमानका त्याग 
किया । उस समय बाग अलित्वरूप हुई “अन्निवोग भूवा मुख प्रविशत्‌? « 
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अथ प्राणमत्यवहत्स यदा सृत्युमत्ययरुच्यत स वायुरमचत्सोऽयं वायुः 
परेण सृत्युमतिक्रान्तः पवते ॥ १३ ॥ 

अथ चक्षुरत्यवहततद्चदा मत्युमत्यम्मुच्यत स आदिस्योऽमवत्सोऽसा- 
चादित्यः परेण सृत्युमतिक्रान्तस्तपति ॥ १४ ॥ 

अथ थोत्रमत्यवहत्तदा मृत्युमत्यञुच्यत ता दिशोऽभवशस्ता इमा 
दिशः परेण मृत्युमतिक्रान्ताः ॥ १५ ॥ 

अथ मनो$त्यवहत्तद्यदा सृत्युमत्यश्चुच्यत स चन्द्रमा अभवर्सोऽसौ 
चन्द्र; परेण मृत्युमतिक्रान्तो भात्येवं ह वा एनमेपा देवता मृत्युमतिवहति 
य॒ एवं वेद्‌ ॥ १६॥ 

एवं प्राणः स्वयं शुद्ध! शुदे छुयोदुपासकमू । 
अतो वागादिकं तयक्त्वा प्राणं घ्यायेत्मतर्पकप्‌ ॥ ८८ ॥ 
= ० < — सा: ती 
इस अतिके अनुसार वागुकी देवता अनि है, यह सिद्ध है, सो यह अमि मृत्युसे 
मुक्त होकर अत्यन्त दीप्तिमान्‌ होती है॥ १२ ॥ 

अध प्राणमत्य०? इत्यादि । अध पूर्ववत्‌ स्पष्ट है । प्राण वायु हुआ | 
आणका देवता वायु है, वह सृत्युमुक्त होकर पवित्र करता है ॥ १३ ॥ 

अध चक्षु इत्यादि । पूर्ववत्‌ । चक्षु आदित्य हुआ | चक्षुका देवता आदित्य 
है, वह सत्युमुक्त होकर तपता है ॥ १४ ॥ 

“अथ श्रोत्रम्‌’ इत्यादि । मृत्युसे मुक्त द्ोकर ओत्र दिग्‌ हुआ। प्राच्यादि 
दिशाएँ ये दी हैं ॥ १५॥ 

“अथ मनः? इत्यादि । मन सुस मुक्त होकर चन्द्रमा हुआ । मनका चन्द्रमा 
देवता माना जाता है, “चन्द्रमा मनसो जातः? इत्यादि श्रुति इस अर्थमें अनुकूल है। 
भाति--शोभित होता है। उक्त फळ उपासकको होता हे, इसका निर्देश करते हैं- 
एवंवेद' जो उक्तरूपसे उपासना करता है । वेदका ताल उपासनामें है। सकत्‌ 
ज्ञानमे नहीं दै, क्‍योंकि तावन्मात्रते फका दर्शन नहीं होता ॥ १६ ॥ 

(एवं ग्राणः? इत्यादि । एवं उक्त और वक्ष्यमाण गुणोंसे विशिष्ट प्राणकी 
प्रधानरूपसे जो उपासना ( साक्षात्कारफळक उपासना ) करता हे, वदद प्राणके उपा- 
सकको इस उपासनासे शुद्ध करता है, इसलिए अर्थात्‌ स्वपरिशुद्विके लिए 
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जज 
अतिः॥ अधात्मनेऽन्नायमागायचद्वि किशचान्नमद्यतेऽनेनेव तदद्यत 
इह प्रतितिष्ठति ॥ १७॥ 
ते देवा अचुवज्षेताब्दा इदश्सवं यदन्न॑ तदात्मन आगासीरनु 
नोऽस्मिन्नन्न आभजस्वेति ते ये माउभिसंविशतेति तथेति तःश्समन्तं 
परिण्यविशन्त तस्मादचदनेनान्नमत्ति॥ १८॥ 
तर्पयत्येप वागादीन्‌ स्वभुक्ताननन सर्वशः । 
इत्यर्थस्य कुतः सिद्धिरिति चेदुच्यते शृणु ॥ ८९ ॥ 


वागादि देवताओंका स्यागकर परिशुद्ध प्राणकी उपासना (ध्यान) करे । साक्षात्त 
प्राय उपासकका परिच्छेदाभिमान नष्ट कर सर्वासमभावको प्राप्त कराता 
है॥ ८८॥ 

“अथात्मने' इत्यादि । वागाद्युपाधिक यजमानके अभ्युदयके लिए तीन पव- 
मानोंमें गान कर अवशिष्ट नौ स्तोत्ॉमें अपने लिए अन्न और आका आगान किया । 
अन्नशब्दसे भोज्यसामान्यका संग्रह इष्ट है और आयशबव्दका संस्कृतान्गें तात्पर्य है, 
अतएव अन्न और आद्य ये दोनों शब्द सामान्य और विशेष विवक्षासे सार्थक हूं, 
अतः प्रकृतमें पुनरुक्तिकी आशङ्का नहीं हे । अपने लिए अन्नायका गान किया, इसमें 
कारण कहते हैं--'यद्धि'से । छोकमें प्राणी जो कुछ खाते हैं, वस्तुतः वह प्राण दी 
खाता है, चाहे अन्न हो अथवा आद्य । और शरीराकार परिणत अन्मे ही प्राण 
प्रतिष्ठित रहता है, इसलिए प्राणने अपने लिए अन्नाद्यका आगान किया ॥ १७ ॥ 

शक्का--'ते देवा अद्नुवन इत्यादि । प्राण ही खाता है, यह नियम ठीक 
नहीं है, अन्न द्वारा अन्य वागादि इन्द्रियोंका भी उपकार देखा जाता है । 

समाधान--हां, उपकार अवश्य देखा जाता है, किन्तु प्राणके भक्षणके द्वारा 
ही अन्यत्र भी उपकार द्वोता दै, अन्य इन्द्रियोंमें स्वतः अन्नायके भक्षणकी सामथ्य 
नही है । वे वागादि देवता मुख्य प्राणसे बोले कि जिसे शरीरस्थितिके निमित्त 
खाते हैं, वही तो अन्न है, उससे अतिरिक्त नहीं है; किन्तु उस सबका आपने अपने 
लिए आगान किया और हम लोग भी अन्नके बिना नहीं रह सकते, इसलिए 
अपनेमें से कुछ दम लोगोंको भी दीजिये । प्राणने उत्तर दिया कि यदि आप लोग 
भी अन्नार्थी हैं, तो मेरे समीपमें दी बैठें, यदद सुन कर अन्य देवताओंने कहा 
बहुत अच्छा । यह कद कर प्राणके चारों तरफ वे देवता बैठ गये । यद्ध सपर 
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च्ल्क्ख्य्क्क्क्क्क्ल्क्स्क्क्स्क्क्क्ण्ज्स्ण््स्स्य्य्य्य्य्स्य्स्स्य्य्स्य्स्स्स्स्ड्<ः 
भक्त त्रिघा भवत्यन्षे स्थूलमध्यमसश्मकैः | 
भागैः स्थूलो बहिर्याति मध्यमादेहपोपणम्‌ ॥ ९० ॥ 
अणीयान्यक्ष्मनाडीस्थो देवताः पोपयत्ययम्‌ । 
पुष्टेन्द्रियः सुखोत्पचिर्या जीवात्मन एव सा ॥ ९१ ॥ 
ता एता देवताः सप्तदश ज्ञानक्रियात्मकाः । 
सोऽयं सप्तदशग्रामो भोक्तुः करणलक्षणः॥ ९२ ॥ 


न्स: ७ ल 
विदित ही है कि निप्माण शरीरमें या सप्राण ही शरीरमें यदि प्राण भक्षण न करे, 
तो तत्‌-तत्‌ इन्द्रियाधिष्ठानोंपर अज्ञाद्यके रखनेपर भी अणुमात्र भी उनका 
उपकार नहीं होता, अतः प्राणके द्वारा दी अन्य इन्द्रियोंका उपकार होता है, 
यह निर्विवादसिद्ध हे । प्राण द्वारा ही शेष इन्द्रिय आदिकी तृप्ति होती है, 
यह निष्कर्ष निकर ॥ १८ ॥ 

'तर्षयत्येप वागादीन्‌' इत्यादि । एप यह प्राण स्वमुक्त अन्नसे वागादि 
समस्त इन्द्रियोंको तृप्त करता है, यह अर्थ केसे सिद्ध होता है, अर्थात्‌ 

भक्षण करनेसे तदतिरिक्त भैत्रकी तृप्ति तो छोकमें दष्ट नहीं है, इस 
शक्ठाकी निवृत्ति करते हें कि अन्यके भक्षणसे अन्यकी तृप्ति केसे होती 
) यह सुनो ॥ ८९ ॥ 

“शुक्त त्रिधा' इत्यादि । प्राण द्वारा सुक्त अन्न तीन राशियोंमें विभक्त 
होता है । एक अंश स्थूठ, दुसरा अंश मध्यम और तीसरा अश सूक्ष्म कहा 
जाता है । स्थूळ अंश पुरीप होकर शरीरसे बाहर निकळ जाता है और 
द्वितीय मध्यम अशसे शरीरका पोषण होता है ॥९०॥ 

“अणीयानू! इत्यादि । अणुतर तृतीय अज्ञ सूक्ष्म नाड्रीख्प होकर उक्त 


वागादि देवताओंकी पुष्ट करता हे और पुष इन्द्रियोसे जो सुख होता है, 
वह जीवात्माका माना जाता है॥ ९१ ॥ 


ता एता देवताः? इत्यादि । थे सत्र देवता ज्ञानात्मक और क्रियात्मक 
हैं, इन्ही सत्रह देवताओंका समूह भोक्ता जीवका करण कहलाता 
है। नाडीत्थ सूकम भुक्तान्रस इन्दी देवताओंका पोपक हे । इनमें 


भोक्ता जीवके करण हैं, 
स्वतन्त्र नहीं है ॥ ९२ ॥ 


वीय ब्राहमण ] भापानुवादसहित ७९९ 


TT र 
TF 


बुद्धीन्द्रियाणि पञ्चैव तथा कमेन्द्रियाण्यपि । 
वायवः पञ्च बुद्धि मनः सप्तदशं विदुः ॥ ९३ ॥ 
त्यक्तेऽपि स्थूलदेहे$स्मिन्भूतप्वकमाश्रयः । 
लिङ्गं सतदशग्राम ग्राहः पञ्चकसंयुतम्‌ ॥ ९४ ॥ 
पयोम्मोवदिदं लिङ्ग नानारूपेः समन्वितम्‌ । 
आविर्मावतिरो भावैः कारणात्मनि वर्तते ॥ ९५ ॥ 
उक्त सत्रह देवताओंका परिगणन करते दे--'बुद्धीन्द्रियाणि' इत्यादिसे । 
त्वक, चक्षु, ओत्र, प्राण और जिह्दा- ये पांच बुद्धिके साधन दें, इसलिए 
बुद्धीन्द्रिय कहलाते हें । वाक्‌, पाणि, पाद, पायु और उपस्थ--ये पांच कर्मसाधन 
दोनेसे कमेन्द्रिय फहलाते हैं । प्राण, अपान, उदान, समान और व्यान--ये पांच, 
वायु प्राण कहलाते हें। अध्यवसायात्मक बुद्धि और संकस्पामक मन- इन्दी सत्र 
करणोंका समुदाय रिङ्ग शरीर कहलाता है। इस छिङ्ग शरीरका ज्ञान विवेकियोंको 
ही होता है, साधारणको नहीं। आशय यह कि यह लिक शरीर स्थूळ शरीरके 
समान सर्वसाधारणसे वेद्य नहीं दे ॥ ९३ ॥ 
“त्यक्तेऽपि स्थूलदेहे$स्मिन्‌' इत्यादि । 
शङ्का--देवताञ्चन्दसे करण-समूहृ विवक्षित दै । उक्त करणसमूहको स्थूल 
देहके आश्रित मानते हैं । स्थूळ देहके नाशके पश्चात्‌ करण निराश्रय तो रद्द नहीं 
सकते, अतः करणोंके मी नाशका स्वीकार करना पड़ेगा, तो तरपज्ञानके 
बिना ही मरणके अनन्तर सबकी मुक्ति होनी चाहिए, ऐसी परिर्थितिमें 
तत्त्वज्ञान मी व्यर्थ ही दै । 
समाधान--स्थूछ देहका नाश दोनेपर मी उक्त करण-समुदाय निराश्रय 
होकर नष्ट नहीं होता, किन्तु कारण अपञ्चीकृत पञ्चमूत आकाश, वायु, तेज, 
जळ और प्रथिवी ये ही उक्त सत्रह करणोके आश्रय कहे जाते दें । अपश्चीकृत 
पांच भूत सब कार्योके साधारण कारण माने जाते दें ॥ ९४ ॥ 
“पयोम्भोवदिदम्‌' इत्यादि । 
झड्ा--पाचमूत मी तो कार्य ही हैं, अतः उनका मी नाश अवश्यंभावी 
है, उनके नाशके वाद उक्त करणसमूह फिर किसमें रहेगा ? 
समाषान--मुळ कारणमें रहेगा । आशय यहद है कि जैसे दूध तथा जर 
नानारूपसे रहते हें, कमी दूध अपने स्वरूपसे रहता है और कमी दही आदि- 
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एकीभूते क्षीरनीरे यथा ज्ञानक्रिये तथा । 
एकीभूते स्थिते लिङ्ग रूपेणाऽनेकश्चक्तिके ॥ ९६॥ 
यथा वा घेलुभिः पीतं नीरं क्षीरीभवेत्तथा । 
सामासमोहिभिष्ठो लिङ्गीभूयाञ्वमासते ॥ ९७॥ 
रूपसे परिणत होकर रहता है एवं ज मी कमी स्वस्वरूप द्रवात्मक स्वभावसे 
रहता है और कभी निमितान्तरके संसगसे हिमादि कठिन स्वभावसे परिणत 
हो जाता है, किन्तु विकार ( परिणाम ) दशामें भी क्षीर, नीरादिका नाश नहीं 
होता, किन्तु जिन स्वावयवोंमें क्षीरादि रहता है, उन्हींमें दघ्यादि विकार भी 
रहते हैं, वस्तुतः क्षीरादि अवयवोंका ही रूपान्तरसे परिणाम होता है । केवळ 
क्षीरादि अवयवोंमें दुग्धादिका आविर्भाव तिरोभाव होता दै । तन्निमिचक्र ही 
उत्पत्ति और नाशका व्यवहार होता है, एवं करणसमूइ समष्टि व्यष्ठ्यात्मक नाना- 
कारविशिष्ट काळमेदसे अभिव्यक्त होता है और फिर मूळ कारणमें छिप 
जाता है ॥ ९५॥ 
आविभोव और तिरोभाव पूर्वमें कहे गये हैं, तिरोभावका इष्टान्त द्वारा 
समर्थन करते है--'एकीभूते क्षीरनीरे' इत्यादिसे । 
लिज्ञामक ज्ञान-क्रिया क्षीर-नीरके समान मिश्चितस्वरूप होनेसे विभक्त 
( अलग-अलग ) स्वरूपसे नही प्रतीत होती, किन्तु एक पात्रमें दोनोंकी स्थिति 
रहती है, पैसे ही शानक्रियासक करणद्दय अविविक्त होकर अनेक शक्ति- 
विशिष्ट मूढ कारणमें क्षीर-नीरके समान रहते है अर्थात्‌ मूलकारणात्मना रहते हैं, 
अतएव तत्काढमें करणोंका तिरोभाव कहा जाता है ॥ ९६ ॥ 
आविर्भाव कहते हैं-- 'यथा वा घेनुभिः इत्यादिसे । 
घेन ( नव प्रसूतिका ) यौका पिया जळ जैसे क्षीर होता है, वैसे दी चिनिष्ठ 
साभास मोह लिज्ञालना आविभूत होता हे । अविद्याका सुतूइम अवस्या- 
विशेष मोह कृहळाता हे । मोहसे अविद्यामे चेतन्यक्षी छाया पड़ती दै । 
चिच्छायापन्न अविद्या चेतनके सहश प्रतीत होती हैं। वही अनवच्छिन्न दण्डायमान 
एक अविद्या अनुभूयमान शब्दादि विपयोंकी कारण है, अतएव तदात्मक 
कहलाती है | इसी अविद्यासे स्वम और सुपुप्ति इन दोनों स्थानों तथा तद्गत 
उपसंहार कर स्वापकारमे देर कारणासमना अवस्थित रहता है । 
बर्ष निर्विकार कूटस्थ करणका आधार नहं हो सकता, तथापि साभास 


आविर्भावतिरोभावौ बहुशः पटचित्रवत्‌ । 
पटे विकाससङ्कोचाविव बोभसुपुप्तके ॥ ९८ ॥ 
कूटस्थयोघतन्मोहचिदामासत्रयात्मना । 
सङ्कोच्य जागरस्तमौ लिङ्ग सुप्ती तिरोभवेत्‌ ॥ ९९ ॥ 
अविद्यावश करणाधारत्वमें आपत्ति नहीं है । कल्पित धर्मसे अधिष्ठानमें 
वास्तविक दोपका संभव नहीं है और न कल्पित धर्मोत्ते पारमार्थिक अद्वितका 
विघात ही हो सकता है । 
शक्का--करणोंकी स्थिति प्रधानमें ही क्यों नहीं मानते ! प्रधानके त्रिगुणा- 
त्मक होनेसे तत्‌-तत्‌ करणरूपसे प्रधानके परिणाममें कोई बाधक नहीं है । 
जाग्रतकालमें प्रधानसे इन्द्रियोंका आविमीव और स्वप्नकालमें उसीमें लय मी 
कहना समुचित है । 
समाधान--प्रधान अद्वैतवादियोंके मतमें अवैदिक होनेसे मान्य नहीं 
है, ईक्षतेर्नाशब्दम्‌? इत्यादि सूत्रेमि स्पष्ट है और अचेतन काष्ठके समान है, 
इसलिए चेतनतन्त्र नहीं है, फिर भी यदि उसे चेतनतन्त्र मानें, तो नाम- 
मात्रमें विवाद कहा जा सकत दै, सो सर्वथा उपेक्ष्य है । आविभाव-तिरोभावके 
द्वारा मूल्कारण ही लिङ्गका आधार दे ॥ ९७ ॥ 
आविभावतिरोभावौ' इत्यादि । पटस्थ चित्र पटके पसारनेसे आविर्मूत 
होता है, साफ साफ दिखाई देता दै और उसके सिमेटनेसे उसमें स्थित 
चित्र मी तिरोहित हो जाता है, पटमें रहनेपर भी स्पष्ठ लक्षित नहीं होता, 
अतः पटके विकास और संकोचके समान ही बोध और सुपुप्ति अवस्थाविशेष 
हैं। पटके विकासके समान प्रबोध और संकोचके समान सुपुप्ति है । स्वप्नका 
प्रबोधसे संग्रह अमीष्ट है, क्योकि उस अवस्थामें मानस ज्ञान रहता 
ही है ॥ ९८ ॥ 
कूटस्थयोधतन्मोह०' इत्यादि । लिम्ग--उक्त करणसमूह--कूटस्थबोष, 
तन्मोह और चिदाभास इन तीन रूपोंसे जागर और स्वमका संकोच कर सुपुप्ति 
अवस्थामें तिरोहित टो जाता दै, अर्थात्‌ उत्तरोत्तर कार्यकी पूर्व-पूर्व कारणोमें 
संस्काररूपसे अवस्थितिको दी तिरोभाव या लय कहते हैं, जागरावस्थामें जैसे 
तीनोंका अवभास होता है वैसे सुपुति अवस्थामें नहीं दोता, क्योकि उस कालमें 
ढिङ्ग खकारणमें तिरोहित दो जाता है ॥९९॥ र 
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अपास्ताशेपबाह्या्थं तञ्जवासनयाऽन्वितम्‌ । 
हिङ्गमाविभवेत्खमे ग्रसायाखिलवासनाः॥ १०० ॥ 
जाग्रत्काले विशेषेण स्थित्वा हृदयसञ्मनि । 
द्वासप्ततिसहसाणि नाडीव्यांप्यावतिष्ठते ॥ १०१ ॥ 
विस्तृत पटके समान जाग्रत्‌ स्वममें ङिङ्गका विकास कहते हे. 
“अपास्ताशेपब्राह्माथे' इस्मादिसे । 
संपूर्ण बाह्य अथाँका त्याग कर केवळ बाद्ाथवासनासे संयुक्त लिङ्ग 
संपूर्ण उक्त वासनाओंका प्रसार कर आविर्भूत होता हे । बाह्य अके 
साथ इन्दियोंका संबन्ध न होनेसे उनका भान नहीं होता, किन्तु दर्शन- 
अवण-जनित विषयवासनाएँ जो चित्तमें रहती हैं, तदनुसार अनिर्वचनीय 
अनादि अविद्या परिगत होती है और मन उसको देखता है, यह स्वामिक 
1 अवमास है । 
शा--यदि संपूर्ण अनास पदार्थाका आत्मामें उपसंहार मानते हो, तो ऐसी 
अवस्थामै संसारका-तो कारण अवशिष्ट रहा नहीं, फिर संसार नहीं हो सकेगा । 
समाधान- नहीं, संसारका निदान संस्कार आसाम अवशिष्ट रहता है, 
किन्तु अतीन्द्रिय दोनेसे उसका आन नहीं होता, यह स्फुट करनेके लिए 
तिजवासनया5न्वितम्‌' यह विशेषण दिया है । 
शड्ा--अेसे मुक्तके निरस्तबा्मविपय होनेसे उसमे संस्कार नहीं माना 
जाता वैसे ही परमे मी उक्त विशेषण द्वारा संस्कारपून्यत्व क्यो नहीं मानते ! 
समाधान--युक्त तो ध्यस्तमत्यगज्ञान, होता है, इसलिए उसमें संस्कारकी 
स्थिति नहीं हो सकती और पर शब्दसे यहां सूत्रात्मा विवक्षित है, उसका | 
आतमशान सुक्तके समान ध्वस्त नहीं है, किन्तु .अध्वस्तप्रत्यगज्ञान है, इसलिए | 


पुनः सष्टिका विकास होता है, यह शृतिःस्मृतियोंमें प्रसिद्ध दै, अतएव 
अपरत्र ब्रह्मादि कहे जाते है ।।१००॥ 
“जाग्रत्काले 


इत्यादि । 
शडा--परको ही यदि सूत्ररूपसे सुपुप्ति आदि दाने अवस्थित मानते हैं, 
तो पिण्डादि बर्से भिन्न है, इसलिए अद्वेतका भङ्ग हो जायगा। 


समाधान--पर भरमोषङामें हुद्यगृहमे स्थित होकर अ में 
* व्याप्त होकर अवस्थित रहता है |. "= 
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स एप परमात्मेव स्वात्ममोहसहायवान्‌ ॥ 
ज्ञानशक््या क्रियाशक्त्या जानन्‌ कुर्वन्‌ वपुःस्थितः ॥ १०२॥ 
आपादमस्तकं व्याप्त लिङ्गेनाऽस्मदवपु्येथा । 
तथा देवादिदेदाश्च लिङ्ग सर्वात्मकं ततः ॥ १०३ ॥ 
शङ्का--वद्द तो जाग्रदभिमानी विश्व कहलाता है, जो सब शरीरावयोंको 
व्याप्त कर रहता है, अतएव जाग्रतृकालमें विश्व, स्वप्नमें तेजस और सुपुप्तिमें 
राज्ञ, इस प्रकार अन्य शार्खोमे जीवका त्रिविध स्वरूप कहा गया है । 
समाधान--हृदयमें अभिव्यक्ति होती है, इसलिए हृदयगेहमें अवस्था- 
न मानकर स्थूळ विषयोंका उपभोग फरता हुआ स्थूडाभिमानी विश्वादि संज्ञक 
होकर परमात्मा ही विराड्‌ स्वरूपसे रहता है, अतः अद्वेतद्वानिकी शक्का 
नहीं हो सकती ॥ १०१ ॥ 
उक्त रीतिसे ढिङ्गकी तीनों अवस्थाओंमें स्थिति समझाकर तदवच्छिन्न 
जीवका वस्तुतः परमातमासे भेद दै, इस अमका निराकरण करते हैं-- 
“स एप परमात्सैव' इस्यादिसे । 
स्वास्ममोइसहित परमातमा ही जीव कहलाता है, देहमें स्थित वह ज्ञानशक्तिसे 
जानन्‌ और क्रिंयाशक्तिसे कुषन्‌ कदा जाता है । लिन्न ज्ञानशक्ति और क्रियाशक्ति 
एतदुभयात्मक है, अतः तद्वच्छित्न जीव मी उभयात्मक कहा जाता है। 
सारांश यह है कि कर्ता और ज्ञाता परमात्मा ही दै, प्राणरूपसे कती और 
अम्निरूपसे ज्ञाता कहा जाता दै । एक दी परमात्मामें नानारूपसे व्यवद्दार दोनेका 
मूळ कहते है--'स्वात्ममोहसहायवान! अर्थात्‌ अविद्या द्वारा दोनोंका व्यवहार 
होता है ॥ १०२ ॥ 


“आपादमस्तकं? इत्यादि । 

शङ्का-लिङ्गदेह परिच्छिन्न है या अपरिच्छिन्न ? प्रथम पक्षमें सूक्ष्म कीट- 
शरीरके समान लिङ्ग देह गजादिशरीरगें तद्ब्यापक नहीं हो सकता । द्वितीय 
पक्षमें शरीरसे बाहर मी सुख-दुःखादिकी उपलब्धि होनी चाहिए | 

समाधान--हिरण्यगर्भका लिङ्गशरीर अपरिच्छिन्न है और तदतिरिक्त 
जीवॉंका उक्त शरीर परिच्छिन्न है । उपासनाके लिए जीवॉका लिङ्गशरीर मी 
अपरिच्छिन्न कद्दा गया है, यद बात दूसरी दै । अवास्तिविकरूपसे भी उपा- , 


सना होती है । 
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एकमेव यथा गोत्वं प्रतिव्यक्ति समापितम्‌ । 
्रतिदेहं समाप्यास्ते तथैका लिङ्गदेवता ॥ १०४ ॥ 

___ झड्डा यदि जीवोके डिङ्गशरीरको तत्तच्छरीरके बराबर मानते हो, तो 
पुतिकाशरीरवाले जीवको उसके कर्मके कारण जन्मान्तरमें गजशरीर मिलेगा, तो 
उसमें वह शरीर व्यापक केसे होगा ? प्रत्येक जन्ममें लिङ्गशरीर तो बदलता नहीं, 
सरसे लेकर सृष्टिकी समाप्ति तक प्रत्येक जीवका लिङ्गशरीर एक ही माना जाता 
है, कर्मवासनाऐ भी उसीमें मानी जाती हैं । 

समाधान--ठीक है, किन्तु रबड़के समान लिङ्गशरीर संकोच-विक्रास- 
शाढी माना जाता है । पुत्तिकाशरीरमें उक्त शरीर सङ्कुचित और गजशरीरमें 
विकसित हो जाता है, इसलिए उक्त अनुपपत्ति नहीं हो सकती; इस तापयसे 
कहते हैं कि हम लोगोंका शरीर जैसे पेरसे लेकर मस्तक तक लिङ्गशरीरसे 
व्याप्त रहता है, वैसे ही देवताओंका शरीर भी ढिङ्गशरीरसे व्याप्त रहता दै, 
इसलिए लिङ्ग सर्वात्मक है ॥१०३॥ 

“एकमेव यथा० इत्यादि । न्यायके मतसे गोत्वजातिं एक दी हे और 
दर एक गोव्यक्तिमें परिसमाप्त है वेसे ही चेदान्तमतमें लिङ्ग देवता 
प्रतिब्यक्तिगें परिसमाप्त रहता है । तास्थ यह है कि द्विश्वादि संख्या दो वस्तुओंमे 
परिसमाप्त दै-पयीसि सबन्धसे रहती है और एक-एक ब्यक्तिमें अपरिसमाप्त- 
इरि है---अपयोति सन्यसे रहती है, इसङिए एक व्यक्तिमे अपयीत एकत्वके 
रहनेपर भी 'द्वो' यह प्रयोग नहीं ही होता, पर !द्रित्ववान? यह प्रयोग 
होता हे । 'द्विलवान! इस प्रतीतिमें अपस्योप्त भी ह्वित्वनिमित्त है और 
डौ इस प्रतोतिमें पर्याप्त ही द्विल द्रो इस प्रतीतिका नियामक माना 
जाता है) एवं सि्मशरीरको एक-एकमें अपीति संबन्धसे और समुदाय 
पर्याप्त सबन्धसे मानना चाहिए, इस अमके निराकरणके ठिए कते हैं कि 
डि्लशवरीरके विषयमे ऐसा नही माना आता, किन्तु इस विषयमें अनुकूल दृष्टान्त 
गोलादि है । गोल मठिगोब्यक्तिमे प्स रहता हे और उनके समुदायमें भी 
पर्याप्ति सम्बन्धसे रहता है, अतएव एक-एक गो व्यक्तिमें 'गौः” यदृ प्रयोग किया 
जाता है और गोसमुदायके ताते मी “गौ: यह प्रयोग साधु माना जाता 
है; क्योंकि पर्याप्ति सबन्ध से ही गोत्र एक-एक और तत्समुदायगें रहता है, 
यही प्रकार डिक्शरीरके विषयमे भी समझना चाहिए ॥ १०४ ॥ 


| 
| 
| 
| 
| 
| 
|| 
|| 
| 
| 
| 
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लिङ्ग क्वुद्रशरीरेण पुचिकाख्येन तत्समम्‌ । 

मशकेन गजेनाऽपि विराद्पिण्डेन तत्समम्‌ ॥ १०५ ॥ 
वायुर्गोतम तत्सत्रमित्युक्तेवायुदेहभूत्‌ । 
हिरण्यगर्भस्तेनाऽपि हिङ्गमेतत्समम्मतम्‌ ॥ १०६ ॥ 
समस्तव्यस्तदेहेपु समष्टिव्यष्टितामगात्‌ । 


लिङ्ग समस्तदेहोऽयं वायुव्यस्ता गजादय! ॥ १०७ ॥ 


“लिङ्ग क्षुद्रशरीरेण' इत्यादि । पुत्तिकाकी -- क्ुद्रकीटविशोपकी--- अतिस्वल्प 
देहके समान लिङ्ग शरीर है तथा मशक ( मच्छड़ ) और गजके ( द्वाथीके ) 
शरीरके समान और विराट शरीरके समान मी उक्त देह है । गोलके इष्टान्तका 
तात्प व्यष्टि और समष्टि जो मिथःकार्यकारणभावापन्न हैं, उनके अमेदकी 
विवक्षा में है । विराट्की लिक्नदेद समष्ट्यात्मक है और उसका काय्य प्रत्येक 
जीवका लिक शरीर व्यष्टयात्मक है । वस्तुतः व्यवहर-दशामें प्रत्येक जीवका 
छिक्ष शरीर भिन्न-भिन्न है । इसी शरीरके द्वारा स्वगौदि तथा अनेक योनियोमें 
जीव अपने उपार्जित पुण्य और पापके अनुसार विविध सुख, दुःख आदिका 
उपभोग करता हे । स्थूळ शरीरके बिना केवळ लिङ्ग दारीरसे सुखादिका उपभोग 
नहीं हो सकता, इसलिए स्थूळ शरीरकी आवश्यकता पड़ती है ॥ १०५॥ 

“वायुगोतम ०? इत्यादि । 

शङ्ा-हिरण्यगर्भका लिङ्ग शरीर हिरण्यगरभेके शरीरके समान है, 
इस कथनसे यह प्रतीत होता है कि हिरण्यगर्भका भी शरीर है, इसलिए 
प्रश्न होता हे कि हिरण्यगमैका केसा शरीर दै तथा उसमें प्रमाण क्या है ! 

समाघान--हिरण्यगर्मका शरीर वास्वामक दै, वायु सूक्ष्म तथा 
परथिवी आदिका व्यापक है, इसमें प्रमाण “वायुर्गौतम ततन्रम्‌' इत्यादि श्रुति 
है, अतः हिरण्यगर्के वाय्यात्मक शरीरके समान द्वी उसका लिङ्ग शरीर है, यह 
निर्विवाद सिद्ध हुआ ॥ १०६ ॥ 

“समस्तव्यस्त ०१ इत्यादि | यदी वायु समस्त और ब्यस्त अर्थात्‌ समुदाय 
और एक ब्यक्तिके तात्पर्यमेदसे समष्टि और ब्यष्टि काता है । समस्त देहमें 
समष्टि और व्यस्त देहोंमें व्यष्टि कहा जाता है । लिङ्ग समस्त देह है और 
व्यस्त गजादि देद दै, यद्यपि आकाश एक है, तथापि जैसे समस्त घट, करक 
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ज: 


सन्रातमन्यस्मदादौ च लिङ्गसाम्यं श्रतीरितम्‌ ॥ १०८ ॥ 
समायामपि जिह्वायां नरो वक्ति पशुन तु | 
सत्यसङ्कल्पता तदत्सत्रादौ नाउस्मदादिपु ॥ १०९॥ 


आदिगत आकाशके तात्पयसे केवल आकाशशब्दका प्रयोग किया जाता है 
और तत्‌-तत्‌ पदार्थगत आकाशादिके तालयंसे घटाकाश, करकाकाशका प्रयोग 
होता है वेसे ्रकतमें मी मेदामेदकी विवक्षासे दोनों प्रयोग किये जाते दै ॥१०७॥ 

'घेन्यां गभैस्थ०' इत्यादि । घेनु और उसके गर्भके बछड़ेमें गोत्व जैसे 
समान रहता है, वैसे ही सूत्रात्मा (हिरण्यगभ) और तदन्तःपाती अस्मदादिगें जो 
ढिक्ग शरीरका साम्य थुतिने कदा है, सो उचित दी है । गौ बड़ी है और उसका 
गमेस्थ बछड़ा उसकी अपेक्षा छोटा है, पर गोत्वकी स्थिति दोनोंमें समानरूपसे है, 
एवं हिरण्यगर्भके शरीरकी अपेक्षा अस्मदादि शरीर अति लघु है, इसमें सन्देह 
नहीं, किन्तु लिझ-शरीर दोनोंमें समानरूपसे पर्याप्त है ॥ १०८ ॥ 

“समायामपि? इत्यादि । 

शङ्रा-यदि सूत्रामा और हम छोगोंमें छिङ्ग शरीर समान ही है, तो 
सूत्रात्मा सत्य-संकर्प माने जाते दें और हम लोग असत्य-संकल्प, यह मेद 
क्यों हुआ : प्रत्युत उसके समान हम लोग भी सत्य-संकल्प ही क्यों न हुए! 
अर्थात्‌ हम लोगोंको भी सत्य-सझ्ूल्प होना चाहिए, क्योंकि आत्मा तथा 
छिक्न शरीर तो समान ही हैं। 

समाधान _-मनुप्य और पशुगें जिह्ा समान ही होती है, फिर मी मनुष्य 
जैसा बोलता है, क पशु नहीं बोलता, अतः तत्‌-तत्‌ उपभोगका जनक 
अदृष्टविशेष मी कार्यभेदमें प्रयोजक माना जाता है । मनुष्योंके अद्ृष्टविशेपसे 
उसकी जिद्वाका आरम्भ होता हे, और ताइ अदष्टसे विलक्षण 
अदृष्टसे पशुओंकी जिहाका आरम्भ होता हे, इसलिए अवान्तर कारणविशेषते 
जिद्वादिकी आकृति और तत्काय भी भिन्न-भिन्न होता है, एवं जिस अदृष्टविशोपसे 
सहत हिरण्यगर्भका लिक्ग शरीर हे, उससे विलक्षण अदृष्ट से सदृकृत दम 


छोगोंका लिन शरीर है, इसलिए हिरण्यगर्भ सत्य-संकल्प हे, और हम लोग 
बैसे नहीं दे, इसमें आश्रय ही क्या हेग १०९॥ संकल्प हे, और हम लोग 
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अभ्यासेन वचःपानाद्यथा वक्ति गुकस्तथा । 
योगाम्यासेन धर्मात्मा सत्यसङ्कल्पवान्नरः ॥ ११० ॥ 


(अम्यासेन वच१० इत्यादि | यदि मनुप्य और पशच॒गें जो भेद है, वही 
हिरण्यगभ और ददम लोगोंमें दै, तो जैसे पशु मनुष्यका शब्द कभी नहीं बोल सकता, 
वेसे ही हम लोग हिरण्यगर्मके समान सत्यसंकरप नहीं दो सकते, यह 
स्वरसतः सिद्ध द्दोता है। ऐसी परिस्थितिमें मनुप्यको हिरण्यगभेके समान 
सत्यसंकल्प होनेके लिए उपायका उपदेश ही व्यर्थ है, क्योंकि प्रकत उपासनासे भी 
तो समानता नहीं हो सकती । इस शंकांका निराकरण करते दें कि जैसे मनुप्य- 
चाणीका अभ्यास करनेसे तोता, मेना आदि पक्षी, जिनकी यह ल्वाभाविक 'वाणी 
नहीं है, मनुप्यके समान 'राम रामः इत्यादि शब्दोंका उचारण करते दे, वैसे दी 
मनुष्य योगाभ्यास द्वारा धर्मात्मा होकर हिरण्यगर्मके समान सत्यसंकरप 
हो सकता है, इसमें आश्रय नहीं है; क्योंकि स्वतःसिद्ध स्वभावसे विलक्षण 
स्वभावकी प्राप्ति उपायसे होती है । जो उपायके अनुष्टानमें समर्थ हें, 
उन्हीके लिए शास्त्रॉंमें उपायका उपदेश किया गया है और जो अधिकारी नहीं है 
उनके,लिए न तो उपाय ही है और न उनका शास्त्रोमें उल्लेख दी है । 
प्रत्यक्षे देखते हैं कि तोता, मेना आदि पक्षी मनुप्यकी चेष्टासे मनुप्यकी 
वाणीसे युक्त दो जाते दै, पर गाय, अश्‍व आदि नहीं होते, इसलिए यदद निश्चय 
होता हे कि उपायके अधिकारकी भी सीमा हे । जैसे थुक आदिका चेष्टाभ्या- 
सादि द्वारा मनुप्यकी वाणी तक अधिकार है, वैसे दी प्रकृत उपासनाके द्वारा 
मनुप्यका सत्यसंकल्पादि तक अधिकार दे । 


और मनुष्यकी योनि सर्वे-साधन योनि हे, इससे सब फळ पा सकता है । 
वर्षमान प्रजापतिने भी तो मनुप्य होकर ही उपायके अनुष्ठानसे उक्त पद 
प्राप्त किया है । इसी प्रकार अन्य मनुष्य भी कर सकते हैं । वचःपानका 
ब्राक्षीपान भी अर्थ किया गया है । शास्रेमि बुद्धिकी वृद्धिके लिए ब्राझीके पानका 
बिधान दै । पर प्रकृतमें तोताके साथ इसका समन्वय ठीक नहीं दोता, इसलिए 
यह अथर विवक्षित नहीं है । शब्दाथ दोनेसे कोई अर्थ विवक्षित नहीं कहा जा 
सकता, किन्तु वाक्‍्यार्थमें सगन्वित द्वोनेसे विवक्षित कद्दा जाता है ॥ ११० ॥ 


सृष्टिसहृत्योः सत्रविग्रहे । 
se लिङ्गमाञ्नोति मोहजम्‌ ॥ १११ ॥ 
चिदात्मव्यवहारार्थग्चुपाषिर्िङ्गमी रितम्‌ । 
लिङ्गोपहित आत्मेप बहुधा व्यवतिष्ठते ॥ ११२ ॥ 
्रतिमाणि परिच्छेदो ज्ञानकर्माचुरोधतः । 
धर्माधर्मानपेक्षः सन्नाऽऽनन्त्येनाऽब्तिष्ठते ॥ ११३ ॥ 


'्रबोषसुह्तिवत्‌? इत्यादि । प्रबोध और सुपुप्ति क्रमशः चैते आत्मामे 


आविर्येत और तिरोमूत होते है; वैसे ही सृष्टि और संहार आत्मामें दी आवि- 
मूत और तिरोहित होते हैं। सष्टिके समान प्रबोध है और लयके समान 
सुपुप्ति है । क्रमशः इन दोनोंका प्रादुभीव और तिरोमाव होता है। खपुप्पके 
समान जो अत्यन्त असत्‌ हैं, उनकी उत्पत्ति नहीं होती और सत्‌का निरन्वय 
नाश नहीं होता । 
नाञ्सतो विद्यते भावो नाऽभावो विद्यते सतः ।' इत्यादि भगवदू-वाक्य मी 
इसी अर्थका समर्थक है । फिर भी जीव मोहज िम्गको-आविदिक किङ्ग देह- 
को सूतविग्रहमे ( अपञ्चीकृत भूतरूप विरहे ) ) समझता है, यह उसकी भूर 
है। भूछमें मूड कहते हे--भोहजम्‌' अर्थात्‌ मोहका कार्य | मोहसे पुरुप मूढ़ 
होता है और मूढ विपरीत मानशीळ ही होता हे, यह मी स्फुर है॥ १११॥ 
'चिदात्म०! इत्यादि । चिदातमाके व्यवहारके लिए उपाधिस्वरूप लिङ्ग 
देहकी कसना झी गई हे । देव, अछुर, नर, तिर्येक्‌ आदि रूपसे आत्माका ही 
व्यवहार डोक तथा झासरमें देखते हें। आत्मा कूटस्थ, एकरस 
होनेसे स्वभावतः विरुद्ध विविध व्यवह्दारका विपय नहीं दो सकता, इसलिए 
उपाधिकी कल्पना की गई है। उपाधिकी विलक्षणतासे उपद्दित भी विलक्षण 
उपबहारका विषय कहा जाता हे । जैसे स्वभावतः आकाश सर्वत्र सम है, 
परन्तु घट, मठ आदिके मेदसे 
है; उसी प्रकार लिक्लोपहित लिश्रसंयुक्त--आतमाका देव, मनुष्य आदि रूपसे 
विविध व्यवहार होता है । अ्माकी देसे लेकर पुत्तिकादिकी देह तक आत्मा 
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एवं च सति इस्मा वर्तमान पुरातनात्‌ ॥ 22 
अुछितञ्चानकर्मसाधनात्स्ष्द्रतामगात्‌ ॥ ११४ ॥ 


शक्का- यदि एक ही आत्माको निखिठ शरीरो मानते हो, तो जन्म, 
मरण, सुख, दुःख, ज्ञान, अज्ञान, वन्ध, मोक्ष आदिकी व्यवस्था कैसे होगी! 
लोकमें देखते हें कि एक जनमता है, तो दुसरा मरता मी है, एक दुःखसे 
रोता है और उसी समयमें दुसरा सुखसे गाता-इंसता है, एक बद्ध दे, तो 
दूसरा मुक्त दै, एक ज्ञानी अतएव गुरु है तो दूसरा अज्ञानी अतएव 
शिष्य डे, इस परिस्थितिमें उक्त उ्यवस्थाके लिए आत्माका भेद गानना 
आवश्यक है । 

समाधान---यह व्यवस्था तो उपाधिके मेद्से बन जाती है, इसलिए आमाका 
मेद मानना अनावश्यक है । जैसे एक ही मनुष्य समयके भेदसे जन्म, मरण 
सुख, दुःख आदिका लाम करता दे, इसमें किसीको अगुमात्र भी सन्देह नहीं दै, 
वैसे ही शरीर, इन्द्रिय आदि उपाधियोंके मेदसे एक ही आत्मा एक कालमे 
सुख, दुःख आदिका छाम कर सकता है, इसमें सन्देह दी क्या है ! क्योंकि 
अवच्छेदक गृहादिके मेदसे आकाशमें तम और प्रकाशवत्ता आदिका व्यवद्दार 
लोकसिद्ध है । प्रतिप्राणि परिच्छेद याने हर एक प्राणीमें परस्पर भेद शरीर, 
इन्द्रिय आदि मूलक है और शरीर, इन्द्रिय आदिम मेद धर्म और अघर्गके ज्ञान 
और अज्ञानसे बना है, धर्मादिका भेद कर्मसे बना है । जिस पुरुपका झुभाशुभ 
कर्म जिस प्रकारसे रहता है, उसी प्रकार शुभाशुभकर्म भी ज्ञानानुसार दी दोता है, 
अतः सांसारिक पुरुपोंमें अनुभृयमान मेद प्रकारान्तरसे उपपन्न हो जाता दै | 
इसलिए “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा’ इत्यादि श्रतिसे विरोध रखनेवाले आत्ममेदकी 
कल्पना अयुक्त है । 

उपाधिशुन्य आत्माका वास्तविक स्वरूप कददते हैं--धर्माधर्मानपेक्ष! । 
भर्मौदिशुन्य आत्मा अपरिच्छिन्न अतएव अनन्तत्वरूपसे स्थित रहता है, 
जैसे अनवच्छिन्न आकाश अनन्त हे, वैसे दी वस्तुतः आत्माको अनन्त समझना 
चाहिए॥ ११३॥ 

“एवं च सति? इत्यादि । ज्ञान और कर्मके अनुसार जन्म होता है, यह 
सिद्ध होनेपर वर्तमान प्रजापति अपने पूर्व अन्माजित अतएव पुराने ज्ञान कर्मके 


[ १ अध्याय 


प्राणिनां व्यवहारोऽयं सष्टभिप्रायतो भवेत्‌ ॥ ११५ ॥ 
प्रातिस्विकान्यपूर्वाणि प्राणिनां यानि तान्यपि । 
तत्रेवाउन्तभवन्त्यस्य तादृक्सङ्कर्पयोगतः ॥ ११६ ॥ 


अनुसार वर्षमान कल्पने स्रष्टा हुए। पटका उपादान जैसे सूत है, वेसे ही 
इस जगत्के वे उपादान हे, इसलिए सूत्रात्मा कहलाते हैं ॥ ११४ ॥ 

(एकापूर्व० इत्यादि । एकके--सूत्रात्मा प्रजापतिके--अपूर्वसे--उसकी 
यजमान अवस्थामें विहित यागादिजन्य अपूर्वसे--बना हुआ यहद समस्त और 
व्यस्त अर्थात्‌ अनुबृत्त और व्यावृत्त संपूर्ण विकार है, इसलिए इसके चित्तकी 
अनुदृत्ति सत्र प्राणी करते हैं और एक दृसरेसे मिळकर अपना कार्य करते 
हैं। इसमें अनुमान प्रमाण है--विमतं संभूयकार्यकारि, एकापूर्वप्रयुक्तत्वात्‌ , 
हृस्तादिवत्‌ । 

झरीरके अवयव हस्त आदि जैसे एक अपूर्वसे प्रयुक्त हैं, अतएव एक दृसरेसे 
मिलकर अपना कार्य करते हें, उसी प्रकार सबके एकापूर्वप्रयुक्त होनेसे सभी 
कार्यकारी होते हें, इसी कारण “न एकः स्वकार्ये परयोः अकेला कोई कार्य करनेमें 
समर्थ नहीं द्वोता, यह सिद्धान्त हे। अतएव पश्चीक्ृत मूतसे सृष्टि मानी 
जाती है । एक-एक भूत अन्य भूतोंकी अपेक्षा न रख कर किसी भी कार्यके 
आरम्भक नहीं हो सकते । वस्तुतः समस्तता और ब्यस्तता आत्माके अज्ञानसे 
करिपत हैं । 

शङ्ा--परमातमामें समस्तता और व्यस्तताको वास्तविक क्यों नहीं मानते £ 

समाधान--नेति नेति? इत्यादि श्रुतियोंसे अविधा और तत्कार्यांकी निरृत्ति 
परमासमामें स्पष्ट दै । 

शक्का--सूत्र और परमात्मा--ये दोनों सर्वात्मक हें क्या : 

समाधान- परमात्मा ही ततदरधिकारस्थानस्थित होकर सर्वविशेषस्व॒रूपसे 
अवस्थित है, यद वेदान्तसिद्धान्त हे ॥ ११५ ॥ 

'ग्रातिस्त्रिकान्य०? इत्यादि । 

घद्धा--जीवोंको यदि एकापूर्वप्रयुक्त कदते दो, तो जीवमात्र समान दोने 
चादिएँ, फिर बिबिध शरीर, मुख, दुःख आदिका भेद क्यों हुआ ? 
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अअ? 


सर्वात्मग्राणरूपोऽस्मीरयेतं सङ्कल्प्य तत्फलम्‌ । 
ग्राप सत्रादिदेहेपु पुत्तिकान्तेष्बवस्थितः ॥ ११७॥ 
एकमेव जगद्वीजमीशाभित्रायहेतुतः । 


भूरिनानाम्नदेशेन ग्रस्यात्मं व्यवतिष्ठते ॥ ११८॥ 


i अअ———्j्् ् 


समाघान---एकापूर्वप्रयुक्त कहनेका यह तात्य नहीं है कि अवान्तर 
अपूर्व कारण दी न हों, ऐसा माननेसे तो मुक्तकी मी फिर उत्पत्ति माननी पड़ेगी । 
किन्तु तात्पय यह है कि जो प्राणियोके अवान्तर अपूर्व हैं, ये मी उक्त 
्रजापतिके अपूर्वमें अन्तसृत हो जाते हें, क्योंकि सर्वोत्ममवनसंकरपसे दी 
प्रजापतिने उक्त पद पाया है । अतएव सत्यसंकल्प मी दै । पूर्व पूर्व अदृष्टेकि 
अनुसार जिस प्राणीको जैसा दोना दै, उन उन अदृष्टोके अनुसार दी प्रजापतिने 
तत्‌-तत्‌ स्वरूप होनेकी कामना की दै, तदनुसार दी सर्वात्मक भी हुए । 

यदि अवान्तर अदृष्टोंका उक्त संकरपमें संग्रह नहीं दोगा, तो अनेकाकार 
जगतका स्वरूप ही नहीं बन सकता, फिर सर्थशब्दका प्रयोग दी कैसे हो 
सकता है, अतः तत्संकरपान्त्गत तत्‌-तत्‌ अदृष्टभेद प्राणिभेदे प्रयोजक हैं, 
इसीसे समटि-ब्यष्टि व्यवदार किया जाता है, अदृष्टसमुदायसे समष्टि और 
प्रातिस्विक अइएसे व्यष्टि कही जाती दै ॥ ११६ ॥ 

स्सदीत्मग्राण ०? इत्यादि । ' में सर्वोत्म-प्राणस्वरूप हूँ, ऐसा संकरप करके 
उन्होंने सर्वीत्मप्राणस्वरूप फळ पाया अथात्‌ सर्वात्म-प्राण हुए, अतएव घे सूत्रः 
शरीरसे लेकर पुत्तिकादि शरीरोगें अवस्थित हें ॥११७॥ 

आत्मस्वरूपनिरूपणका उपसंद्दार करते दैं--'एकमेव जग०' इत्यादिसे । 

यद्यपि जगत्‌का बीज अनादि अनिर्वेचनीय अज्ञान एक ही हे; तथापि उसमें 
जो चिदाभास---इसका अभिपरायविशेप--पड़ा है, उसके भेदसे--प्रतिजीवद्देतु- 
फलमेदसे-- बहुविध प्रतीत होता दे। कारणभेदके बिना कार्यमेद नहीं हो सकता, 
कारण कि अनिर्यचनीय अज्ञान एक दी है । फिर इससे विविध विचित्र जगत्‌की 
उसचि कैसे हुई ! इस शट्टा पर कदते दें कि अज्ञान एक दे, यद सत्य है; पर उसमें 
जो चिदाभास दे, उसके मेदसे विभिन्न जगत्‌ प्रत्यात्मव्यवस्थित है । शरीरभेद, 
सुख-दुःखादिभेद, फलमेद, जानकमादिमेद, देतुमेद--ये सत्र ईश्चके उक्त 
अभिप्रायके मेदसे दोते दें । कल्पित मेदसे कार्यमेद हे; यढ सारांश दै॥११८॥ ` 
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कुर्यान्मेरावणुधियमणौ मेरुधिय तथा । 
सर्वत्राउप्रतिधात्येब प्रत्यगज्ञो महेश्वरः॥ ११९ ॥ 
अतक्तज्ञस्य तमसो रज्ज्वज्ञानोरगादिवत्‌ । 
अष्टावस्थाम्रमेदेन मिथ्याऽज्ञानं प्रजायते ॥ १२० ॥ 
देहेन्द्रियमनःप्राणविराद्सत्रेशशक्तयः । 

अष्टावस्था इमाः प्रोक्ताश्रिदेकरसवस्तुनः ॥ १२१ ॥ 


कुर्यान्मे' इत्यादि । सामास भी अज्ञान असद्वेदका प्रकाशक कैसे 
होगा ! इस झङ्काकी निवृत्ति करते हं--अधटितघटनापटीयसी अज्ञानापर- 
पर्याय माया होती है; यदद छोकमें प्रसिद्ध है । असंभव कार्यको देखकर ढोग 
कद्दते हैं कि यह माया है । मायासे कोई भी कार्य हो सकता है; अतः उससे 
कुछ मी असंभव नहीं दै । मायासे सुमेरुमें स्वस्पपरिमाणज्ञान हो सकता है, जो 
सर्वधा असंभव प्रतीत होता है; एवं अणुमें मेरुषी ( महतपरिमाणज्ञान ) होता 
है; प वह -सब कार्यके लिए समर्थ है, किसी कार्यके लिए असमर्थ 
नहीं दै । 

शक्का--यदि अज्ञानको समर्थे कहना है; तो 'अज्ञः' क्यों कहा £ ययोंकि 
ऐसा कहनेसे अज्ञानविशिष्ट चेतनकी प्रतीति होती है; सो प्रकृतमें विव- 
क्षित नहीं है । 

समाधान--अज्ञान सदा परतन्त्र दै, यह बोघ करानेके छिए “अज्ञः 
ऐसा निर्देश किया गया दै । “अज्ञानम्‌? कडनेसे स्वतंत्र अज्ञान असंभवको संभव 
करता है, ऐसा मी प्रतीत हो सकता हे, इसके वारणके ढिए उपसर्जनविधया अज्ञान 
उक्त कार्यकारी है, केवल नहीं है, इस प्रकार 'अजञ' शब्दसे सूचित किया ॥११९॥ 

“अतत्त्व०' इत्यादि । कोई कहता है कि देत अज्ञानसे जन्य नहीं है, पिण्ड, 
बिराद्‌ , सूत्र इत्यादि वक्ष्याण आठ अवस्थाओसे विशिष्ट वस्तु तत्त्व है, 
इसका खण्डन करते हॅ---रज्जुतत्त्वाभिशको तमसे--मन्दान्धकारसे--रज्जुत्वका 
अज्ञान और सर्पका अम--ये दोनों जैसे होते हें, वैसे ही आत्मतत्त्वानभिज्ञको 
अज्ञानसे आसतःवका अज्ञान और आठ अवस्थाओंका ज्ञान अमात्मक होता है, 
अतः रज्जुसपशानके समान उक्त अवस्थाज्ञान भी मिथ्या है ॥ १२० ॥ 

उक्त आठ अवस्थाओंका निर्देश करते हॅ--।देहेन्द्रिय०! इत्यादिसे । 
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Toss 


ग्रत्यगज्ञानविध्वस्तौ रज्ज्यक्ञानहताविव । 
तत्कल्पितनिगृत्ति; स्याच्छिष्यते केरलः परः ॥ १२२ ॥ 
समस्तव्यस्ततेपेहद प्रत्यगज्ञानभूमिगा । 
न त्वपास्तसमस्तान्ध्ये नेति नेति परात्मनि ॥ १२३ ॥ 
देह, इन्द्रिय, मन, प्राण, विराट्‌, सूत्र, ईश और शक्ति--ये आठौं 
अवस्थाएँ चिदेकरस प्रज्ञानघन आलाकी दी हैं ॥ १२१ ॥ 
अवस्था वास्तविक नहीं होती है, किन्तु अज्ञानसे कल्पित मानी जाती है, 
इसमें प्रमाण कहते है--'प्रत्यगज्ञान०! इत्यादिसे । 
अज्ञानका ध्वंस होनेपर अज्ञानसे कल्पित उन आठौं अवस्थाओंकी आत्मा्मे 
निशि हो जाती हे और केवळ पर--आत्मतत्तत--ही अवशिष्ट रहता है । जैसे 
प्रदीपादिके प्रकाश द्वारा रज्जुतत्वका साक्षात्कार दोनेपर रज्जुतत्त्वका अज्ञान और 
उसमें कल्पित सर्पकी निवृति होती है और केबल रज्जु ही अवशिष्ट रहती दै, 
चैसे दी यहाँपर भी समझना चाहिए, इसमें प्रमाण 'यत्र सवसय सर्वमात्मैवाभूत्तत्केन 
कं पश्येत्‌ इत्यादि श्रुति है । 
अचिष्ठानभूत भात्मतत्त्वका साक्षात्कार होनेके अनन्तर द्वैतमात्रकी निति हद 
जाती है, इसलिए क्रियाकर्तभावकी भी निवृत्ति होती है । 'पदयति' यह उपलक्षण 
है अर्थात्‌ उससे क्रियामात्रकी निवृत्तिका प्रतिपादन करना अभीष्ट हे । एवं 'केन! 
यह साधनमात्रमें उपलक्षण दै अर्थात्‌ कोई साधन नहीं हे । द्वेतनिवन्धन साध्य 
साघनभाव होता है, द्वेतकी निवृत्ति द्वोनेपर साध्यसाधनभाव भी निशत 
हो जाता है। उक श्रुतिमूडक़ यदद अनुमान भी उस अर्थमें प्रमाण दै-- 
विमतम्‌ अज्ञानजम्‌, तदन्वयब्यतिरेकात्‌ , रज्जुसर्पवत्‌, जो जिसके रहनेपर 
रहता है और न रइनेपर नहीं रहता, वढ उससे जन्य है, क्योंकि कार्य- 
कारणमाब अन्वय और व्यतिरेकका अनुविधान करता है, अन्यथा कार्यकारण- 
आवका ही मङ्ग हो जायगा । परमे अज्ञानके रहनेपर दवेत रता है और अज्ञानके 
न रहनेपर उक्त श्रुतिने स्पष्ट दी द्वेतके अभावका बोधन किया दै । रज्जुसपैके 
समान द्रैत अज्ञानजन्य है, अतः आलतत्त्वज्ञानसे अज्ञानके निद होनेपर दैत 
निवृत्त हो जाता है ॥ १२२ ॥ 
जदास्वभाव दी समस्त-व्यवस्तार्मक है, यदद किसीका मत है, उसके निरासार्थ 
कहते हैँ--'समस्त०' इत्यादिसे । 
१०३ 
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इत्थं प्राणस्य सर्वाक्षितर्पकत्वप्रसङ्गतः । 
उक्ता तच्चस्थितिः ग्राणस्तर्पको ध्येय इष्यताम्‌ ॥ १२४ ॥ 
शुद्धि बरवनर्थवादस्तत्त्वस्थितिमत्वसुचत्‌ । 
अतः ग्रतीयमानेऽथे प्रमाणमविरोधतः ॥ १२५ ॥ 
प्रत्यगू आत्मामें उसके अज्ञानसे समस्तता, संपूर्णता, व्यस्तता, एथगास्मता 
और नानारसता कल्पित है, वास्तविक नहीं है, क्योंकि 'नेति नेति?, 'अस्थूडमनणु? 
'अशव्दमस्पशमरूपगन्धम! 'नेह नानास्ति’ इत्यादि सेकड़ों अ्रृतिवाक्योसे आत्मामे 
अविद्या और उसके कायोँका प्रतिषेध स्फुट दै, इसलिए आत्मामें वास्तविक सम- 
स्वता और व्यस्तताका संभव नहीं है। ब्रम सकलूविकारातीत, प्रज्ञानघन, कूटस्थ 
तथा चिदेकरस है; यह वेदान्तसिद्धान्त है; अतः अपास्तसमस्तान्ध्यमें याने समस्त 
अविद्यासे शून्य आत्मामें अविद्या और उसके कार्योका सम्भव नहीं है ॥ १२३ ॥ 
*इत्थे प्राणस्य? इत्यादि । इस प्रकार प्राण सब इन्द्रियोंका तर्पक ( तृत्तिका- 
रक ) है, अतएव ध्येय ( इष्ट ) है ॥१२४॥ - 
जिस प्रसंगसे यह तत्त्व कहा गया है, उस प्रसङ्गको स्फुट करते हैं-- 
“शुद्धि बुवन्न०? इत्यादिसे । 
वागादिनिष्ठ उद्गानकतृत्वका आत्मामें आरोप है । आत्मा शुद्ध दै, अतएव 
उद्गानके समयमें असुर प्राणको पापविद्ध नहीँ कर सके; किन्तु पत्थरपर फेंके 
गये ढेलेके समान वे असुर स्वयं नष्ट हो गये, इत्यादि अर्थवादसे वस्तुतः आत्मामें 
कतृत्वादिका प्रतिपादन इष्ट नहीं है, इस परिस्थितिमे स्तुति आरोपितरूपसे मी 
होती है, यह सूचित होता है । 
र 3 तिचाच है, तो प्राण विशुद्ध है, इस अर्धमें वह प्रमाण 
ग्रा! तात्पयेविपय अ Co 
उ र्थमें ही शब्द प्रमाण माना जाता है, यह 
समाधान--अर्थवाद मूतार्थवाद मी होता दै । मूतार्थवादका मुख्य तात्पर्य 
स्तुतिमे रहता दै । अवान्तर तात्पये स्ववाच्याभमें भी' माना जाता है, यदद 
देवताधिकरणमें भाष्यकारने सिद्धान्त किया है । जो प्रमाणान्तरसे बाधित अर्थका 
बोषक होता है; वह वाच्याथमें प्रमाण नहीं माना जाता | प्राणविशुद्धि प्रमाणन्तरसे 
न तो बाधित ही है और न ज्ञात दी है, इसलिए अज्ञात, अबाधित और सप्रयोजन 
अर्का बोधक यद वाक्य सरथं प्रमाण ही है ॥ १२५ ॥ 
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अभ्यारोइजपस्येव विधिरत्राऽत्रलोक्यते ॥ १२६ ॥ 
भवमासुरपापस्य नाशोक्तौ तद्विधिश्चतेः । 
य एवं वेद स ग्राणो भवेत्‌ पाप्मा तु नश्यति ॥ १२७॥ 
वागादिनिन्दया मुख्यप्राणोपासा न चेदिह | 
विधित्सिताऽथ तन्निन्दा व्यर्था प्राणस्तुतिस्तथा ॥ १२८ ॥ 
“ननपास्ति> इत्यादि । 
झङ्का--प्रकृत त्राह्मणम्नन्थमे प्राणकी उपासनाका विधान नहीं दीखता है, 
किन्तु केवळ अभ्यारोह-जपका विधान स्फुटरूपसे दीखता है ॥ १२९ ॥ 
समाधान--“मेवमा०' इत्यादिसे । 
आसुर पापकी निवृत्ति उपासनाक़ा फर कहा गया हे । कर्मविधानके बिना 
फरका संकीर्यन व्यर्थ दो जायगा । यद्यपि उपास्तिपदका प्रयोग नहीं है, तथापि 
“य एवं वेद” इस वाक्यमे वेद शब्दका अवण दै । परकृतमे वेद शब्दका उपासनामें 
तासय्य हे । जो प्राणकी उपासना करता है, वह प्राण होता दै, यही अग्र 
विवक्षित है। सक्कत्‌ वेदनमात्रसे ध्येयस्वरूपकी प्राप्ति कही दृष्टचर नहीं दै, 
इसलिए ज्ञान-सामान्यवाची 'वेद'का विशेष ध्यानरूप अके तातर्यसे प्रयोग किया 
गया है, यह पूर्वं निरूपण कर चुके दें, इसलिए विशेष निरूपणकी आवश्यकता 
नहीं है ॥१२७॥ 
वेदः इसको विधि न माननेमें बाधक कहते दैं--वागादिनिन्दया' इत्यादिसे । 
यदि सुख्य़ प्राणकी उपासनाका यहापर विधान करना इष्ट न हो, तो 
वागादि इन्द्रियोंकी निन्दा तथा मुख्य प्राणकी स्तृति- ये दोनों व्यर्थ दो जायेंगे, 
अतः “यस्तुयते तद्विधीयते' अर्थात्‌ जिसकी स्तुति की जाती है, उसका विधान 
होता है, ऐसा माना जाता है । केवळ स्तुति तो पुरुपाथ नहीं दै,इसलिए बह व्यर्थ 
है; इसलिए. जिसकी स्तुति शाखमें देखते हैं; वहां पुरुषाथ-साधनोपयोगी बनानेके 
बिए विधिकी कल्पना की जाती दे । प्रकृतमें प्राणकी स्तुति देखी जाती है, 
इसलिए यह कल्पना की जाती है कि इस स्तुतिका तात्य प्राणकी उपासना 
करनेमें दे । इन्द्रियोंकी निन्दा मी इसीके ढिए दी है । केवळ निन्दा मी स्तुतिके 
समान ब्य दै, अतः किसी कर्मका त्याग करनेके डिए किसीकी निन्दा की 
जाती दै, जैसे प्रकृतमें वागादिकी निन्दा की गई है | इसका ताले दे कि 
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ऐहिकागुष्मिकफले पूर्वोक्त जपमात्रतः । 

न सिध्यतस्ततो नाऽस्य जपशेपार्थवादता ॥ १२९ ॥ 
उपास्त्या तु फलं सिद्धदन्तरेणापि तं जपम्‌। 

इत्यर्थो गम्यते लोकजिदेवेति श्रुतत्वतः ॥ १३० ॥ 
शुद्धयादिग्राणमाहात्म्यं विधिरोपार्थवादतः। 

न सिध्यतीति नो वाच्यं वाघस्याऽ्नुपम्भनात्‌ ॥ १३१ ॥ 


इन्द्रियां पापविद्ध हुई; अतएव वे अविशुद्ध हैं, अतः वे उपास्य नहीं हो सकतीं । 
यदि उपासनाका विधान ही नहीं मानियेगा, तो इन्द्रियोंकी उपासना प्राप्त ही नहीं 


होगी, ऐसी अवस्थामै निन्दा निरथक हो जायगी, इसलिए उपासनाका 
विधान आवश्यक है ॥ १२८ ॥ 


(ऐहिका०' इत्यादि । 

शक्का--प्राणोपासवाकी विधिके बिना मी उक्त अर्थवाद-- स्तुति-निन्दा- 
बोधक उक्त वाक्य--अभ्यारोहजपविधिशेष होकर सार्थक हो सकते हैं, इसलिए 
प्राणोपासनाविषिकी कल्पना प्रामाणिक नहीं है । 

समाधान--ऐदिक--प्राणात्मसाक्षाक्तार--और आमुष्मिक--उसके स्वरूप 
आदिकी प्राप्ति--ये दोनों पूर्वमें कहे जा चुके हैं । इनकी प्राप्ति जपमात्रसे नहीं 
हो सकती, इसलिए ये अथवाद जपविधिके शेप नहीं हो सकते। जप साक्षाकारका 
कारण नहीं माना जाता, किन्तु उसका ध्यान तद्विपयके साक्षात्कारमें कारण माना 
जाता है, यद्द कामिनी आदि साक्षात्रारके स्थर्में छोकमें सर्वत्र मान्य है, 
इसलिए उक्त जप विधिशेष नहीं है, किन्तु प्राणोपासना ही विधिशेष है ॥१२९॥ 

'उपास्त्या तु! इत्यादि । उक्त जपके बिना भी उक्त उपासनासे उक्त फडकी 
सिद्धि दो सकती है, यह अर्थ 'डोकजिदेव' इस भ्रतिसे स्पष्ट सिद्ध होता है । 
जप कमांग है, जिसका कर्ममें किसी कारणवश अधिकार नहीं है, वह जपका 
भी अधिकारी नहीं होता, अतः उसके लिए समुच्चय नहीं हे; किन्तु केवर 
आणकी उपासनासे अतिनिर्दि्ट फलभागी होता है; यदद विशेषरूपते पूर्वमे 
सिद्धान्त हो चुका है ॥ १३० ॥ 

'झुद्धयादि०' इत्यादि । उपासनाविधिका शेप अभवादवाक्य जब भाण 
आसुर पापसे विद्ध नहीं हुआ, प्रत्युत असुर ही पराभूत दो गये! इस अर्थका 
प्रतिपादक है, पत्र उक्त रीतिसे उक्त अधेवादसे प्रणमे विशुद्धि वास्तविक 
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प्रुख्यस्थित्यादय; प्राणे गुणा दृष्टा न तेप्बिद । 
योपाम्रित्वादिवत्कश्रिद्दिरोध उपलभ्यते ॥ १३२ ॥ 
अक्षाद्यबिपया ये तु गुणा आगमतो मताः । 
शुद्धचक्षतर्पकत्वाद्याः कुतस्तेपां मृपार्थता ॥ १३३ ॥ 


सिद्ध नहीं हो सकती, क्योंकि स्तुति आरोपित गुणोंसे भी हुआ करती दै; यदद आक्षेप 
नहीं करना चाहिए, क्योंकि प्रकृत वावयार्थमें कोई बाधक नहीं देखते । सारांश यह 
है कि जो अमूताथ अर्थवाद होते हें; वे दी स्वायमें प्रमाण नहीं माने जाते, क्योकि 
उनका अर्थ प्रमाणसे वाधित रहता है। जैसे 'प्रजापतिरात्मनों वषामुद्खिदत! 
इत्यादि । कोई भी पुरुष अपनी वपाका उच्छेदन कर जीवित नहीं रह सकता । 
तदनन्तर यागसम्पादन करना 'तो अतिदूर है | इस समयके अनुसार दी 
अन्य समयमें मी स्वभाव माना जाता दै । उल्कर्पापकर्षकी बात दूसरी दै; किन्तु 
सर्वथा बिपरीत स्वभावकी कल्पना करना इष्टविरुद्ध दोनेसे अप्रामाणिक माना 
जाता है ॥ १३१ ॥ 

मुख्यस्थित्यादय;' इत्यादि । मुख्य स्थिति--मुखबिल्वर्तमान आस- 
न्यत्व--तथा आदिपदसे आग्निरसखादि जो गुण उपासनाके लिए प्राणगें के 
गये हैं, थे वस्तुतः उसमें हैं । पश्चामिविधाके प्रकरणमें "थोपा वाव गौतमालिः' 
के समान प्रमाणबाधित नहीं हैं। योपा-खत्री--में अलित्ववुद्धि प्रत्यक्ष 
प्रमाणसे बाधित है; परन्तु उक्त वाबयसे उसमें अग्निकी उपासनाका विधान 
है; इसलिए यहांपर 'सिंहो देवदत्तः', 'अग्निर्माणवकः के समान अस्निशव्दका 
गौण प्रयोग है । साहह्यधर्मसे गौण प्रयोग किया जाता दै; प्रकृतमें साहइय 
होमाधारत्व है । अभिने हविका हवन दोता दै सीगें रेतका। अतः पश्चमा- 
हुतिका थुपर्जन्यादिके समान खरी भी द्वोमाधार होनेसे गौण अमि है । 
प्रथम होमका आधार संस्कृत अग्नि है, यदद मुख्य अनि है । आसन्यत्व, 
आङ्गिरसत्य प्राणमें वास्तविक मानें परत्यक्षादि प्रमाणोके साथ बिरोध उपलव्ध 
नहीं दोता दै, अतः उक्त गुणबोधक वाक्य अर्थवाद दोनेपर मी अवान्तर तास्यसे 
अबाधित्ायबोधक दोनेके कारण स्वार्थगें मी प्रमाण दै ॥ १३२ ॥ 

वअक्षाद्यविषया? इत्यादि । ओ पदां मत्यक्षादिविषय ह; उनकी 
विधिम प्रमाणान्तरकी अपेक्षा होती हे । ये गुण प्रशक्षयोग्य हैं। शाखसे ` 
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मृपात्वसाधकं मानं न किञ्चिदिह विद्यते | 
न च कारणदोपोऽञ्र वेदे सम्भाव्यते क्कचित्‌ ॥ १३२४ ॥ 
जिनका विधान देखते हैं, उनमें यह अप्रधारण किया जा सकता है 
कि ये गुण प्रत्यक्षादि प्रमाणसे मी सिद्ध दोते हें या नहीं £ प्रथम 
पक्षमें मुख्यतः शब्दप्रयोग माना जाता है; द्वितीय पक्षमें गौण । और जो गुण 
आगंमेकवेद्य हैं; उनके विपयमें प्रमाणान्तरफे साथ विरोध तथा उसके अनुरोधसे 
गौण प्रयोग माननेका अवसर ही नहीं आता, जैसे शुद्धत्वादि । 'अथुद्ध- 
मिति चेन्न शब्दात्‌' इस बेदान्त-सूत्रमें यह सिद्धान्त किया हे कि शुद्धत्वादि 
झाल्नेकवे् पदार्थ दे; प्रत्यक्षादिके विषय नहीं हैं । 
अतएव शुक्ति और झंखके समान कपाळ (मृत मनुप्यकी खोपड़ी) पवित्र नहीं 
माना जाता; अन्यथा प्राणीके दोनों अङ्ग समान है, फिर शंख शुद्ध है और उक्त 
कपाल शुद्ध नहीं दै, इसमें क्या विनिगमक है! अर्थात्‌ कुछ नहीं। केवळ आगमके 
विश्वाससे द्वी ढौकमें उक्त व्यवस्था मानी जाती है। इसलिए कहते हैँ- प्रस्यक्षादि 
प्रमाणके अविपय शुद्धि, इन्द्रियतपेकत्व आदि प्राणमें जो आगग द्वारा विहित हैं, उनमें 
मृषाकी कया संभावना है! अर्थात्‌ उक्त गुणविशिष्ट प्राण है, यह सत्य है ॥१२३॥ 
“मृपात्वसाधकप इत्यादि । ज्ञानमें प्रामाण्य स्वतः है अर्थात्‌ जिन सामग्रियोंसे 
ज्ञान उत्पन्न होता है उन्हीं सामग्रियोंसे प्रामाण्य मी उत्पन्न होता है; गुण 
प्रामाण्यका जनक दै, यह न्यायसिद्धान्त स्वतःप्रामाण्यवादी मीमांसक और वेदा- 
न्तियोंको मान्य नहीं हे । एवं प्रामाण्यज्ञान मी ज्ञानग्राहक सामग्रीसे आह्य माना 
जाता दै, अतः प्रामाण्यके अदणके लिए अतिरिक्त सामग्रीकी अपेक्षा नहीं है । 
` शक्का-यदि ज्ञानजनक सामग्रीमात्रसे प्रामाण्यकी उत्पत्ति मानते दो, तो 
ज्ञानमात्रमें प्रामाण्य दोनेसे अप्रमाण ज्ञान ही दुलेभ दो जायगा तथा स्वतः तजु- 
ज्ञान माननेमें ज्ञानमें प्रामाण्यका संशय मी नहीं बन सकेगा, क्योंकि ज्ञानका अहण 
होनेपर उसका प्रामाण्य भी गृहीत दी हो जायगा। ज्ञानकी अग्रहणदशामें 
धर्मिशान जब दै ही नहीं, तब संशयकी क्या संभावना £ 
समाधान--दोपाभावसदकृत ज्ञानसामग्रीसे प्रामाण्यक्ी उत्पत्ति मानते हैं 
तथा अथोन्यथालज्ञान और दोपज्ञान से पूगी भागाण्यका अपनोद मानते 
` हें और उसकी अग्रहणदशामें उक्त ज्ञान तदूभदमे प्रतिग्रम्थक माने जाते हैं। 
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अदवतश्चुतिवाधेन सृपात्वमिति चेन्न तत्‌ । 
प्राणो$स्ति शुद्धिमिथ्येति नेवमाह श्रतिः कचित्‌ ॥ १३५ ॥ 

अन्यत्र स्वरसतः ज्ञानमानसमयमें उत्सर्गविधया प्रामाण्यभान द्ोता दी है; प्रकृतमें 
मृपास्वसाधक मान नहीं है अर्थात्‌ प्राण शुद्ध नहीं है, आसन्य नहीं है, ऐसा कोई 
बोध फरानेवाला प्रमाण नहीं है, इससे प्रामाण्यग्रहमें प्रतिबन्धक अर्थान्यत्यम्राहक 
प्रमाणके अभावकी सिद्धि होती है तथा दोपज्ञान भी नहीं है, पौरुपेय-वावयजन्य 
ज्ञानमें पौरुपेय अम, प्रमाद आदि दोप ददो भी सकते दें। परन्तु अपौरुषेयवेद- 
वाक्यजन्य ज्ञानमें दोपकी सम्भावना ही नहीं है, प्रकृतमें टी क्या कहीं पर भी वेद- 
वाक्यजन्य ज्ञानमें दोपकी सम्भावना नहीं हो सकती । वेद पौरुपेय है, यह तार्किक 
मत है, इसमें भी ईश्‍वर नित्य ज्ञानवान्‌ और दोपरदित है; अतएव तदुक्त वेद- 
वाक्यमें दोपकी संभावना नहीं दे । शब्दगें स्वतः दोप कोई नहीं मानता, किन्तु 
वफ्तृदोपसे शब्द दुष्ट दोता दै, ऐसा माना जाता दै । दुष्ट झब्दसे अप्रामाणिक 
ज्ञान होता है, सो वेदातिरिक्त विपयगें दो सकता है। और अपौरुपेयवेदवादीके मतमें 
तो दोपकी शङ्का भी नहीं दे, इसलिए प्राणमें विद्युद्ययादिज्ञान प्रमाण है ॥१३४॥ 

“अद्वेतश्रृति०! इत्यादि । 

झाङ्का- यदि प्राणशुद्धि सत्य है, तो शुद्ध्यादिज्ञानको प्रमाण मानना 
चाहिए, परन्तु ऐसा माननेमें 'नेह नानास्ति किच्चन', 'सत्यं ज्ञानमनन्तं अद्म' 
इत्यादिसे विरोध होगा । वर्षका साधारणस्वरूप है--सत्य । यदि जुद्धयादि मी 
सत्य है, तो वह अक्मका असाधारण स्वरूपलक्षण केसे हो सकता है ! क्योकि दो 
सत्य माननेसे उक्त श्रुतिकि साथ विरोध दे । तथा दो सत्यकी अनुपपत्ति भी है; 
क्योंकि “सत्यं ज्ञानम्‌! यह श्रुति सत्यको ज्ञानस्वरूप बतठाती दै । विशुद्धि जड़- 
स्वरूप है, इसलिए सत्य दो प्रकारके कहे जा सकते ह--एक ज्ञानस्वरूप और दुसरा 
जड़त्वरूप। पर ऐसा श्रुतिको इष्ट नहीं दे, अतएव “एकमेवाद्वितीयम्‌! यदद श्रुति एक 
ही सत्य कहती है और द्वितीय सत्यका निषेध करती है। अतएव प्रपश्च मिथ्या 
माना जाता है, अन्यथा उक्त श्रतिकें साथ विरोध दोगा । श्राणझुद्धि सत्य माननेसे 
उक्त श्रुतिविरोध अपरिहार्य दै, फिर प्रप्चको मिथ्या माननेसे मी क्या खभ ! अतः 
उक्त श्रुतिविरोधके परिद्दारके लिए गुद्धयादिशान मिथ्या है, यद स्वीकार करना दी 
पड़ेगा; अतः यहां भी मिथ्याखज्ञापक प्रमाणान्तरविरोध स्फुट है, फिर कैंसे कहते 
हें कि मिध्यालत्रोधका कारण नहीं है, इसलिए यह ज्ञान मिथ्या नहीं दे । 
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्रत्यगज्ञानहेतूत्थः पथङ्‌ नास्तीत्यभापत ॥ १३६॥ 
स्वाभासफलकारूदस्तदज्ञानजभूमिपु । 
तत्स्थोऽपि तदसम्बद्ध ईशः ग्राणादितां गतः ॥ १३७॥ 


समाधान--परमार्धदशामे प्राण ही नहीं है, तो उसकी शुद्धि कहां! व्यवहार- 
दशागेँ व्यावहारिक प्रमाण द्वारा जैसे प्राण माना जाता है, वैसे ही उसकी शुद्धि 
भी है। यदि प्राण दे और उसकी शुद्धि मिथ्या है, ऐसा निर्देश भ्रुतिमें होता तो विरोध 
हो सकता; पर ऐसा तो है नहीं, इसलिए व्यवहारदशामे प्राणके समान उसकी 
शुद्धि मी सत्य है । परमार्थदशामें तो इसके विचारका अवसर ही नहीं दे ॥१३५॥ 
“सत्यासत्य०' इत्यादि | विमागञ्चुन्य आत्मवस्तुमे सत्य और असत्यका विभाग 
आासाके अज्ञानसे दी हे, दूसरेसे नहीं है, यह थुतिने स्पष्ट कहा है--तातर्य यह है 
कि आत्मा परमाथ सस्य है । जो देशान्तर और काझान्तरमें अवस्थान्तरापन्न न हो 
बह परमाथ सत्‌ दै, जैसे आत्मा | परिणामी असत्य है, जैसे प्रपञ्च । प्रपश्चका कुछ- 
न-कुछ परिणाम होतां रहता हे । यद्द सब व्यवहार भी आस्माके अज्ञानसे 
कहिपत ही है। “सर्व खस्विदं बरकष' इत्यादि श्रुति प्रपश्चको ब्रह्मस्वरूप कहती है, ऐसा 
कह्नेका तात्पर्य यह है कि 'नेह नानास्ति? इत्यादि शरतिसे प्रपञ्चके स्वरूपका निपेध 
इष्ट नहीं है, किन्तु ब्रह्मसत्तासे अतिरिक्त प्रपञ्चक सत्ता नहीं दे, इसमें तात्प है, 
क्योकि स्वरूपनिपेध असम्भव है । प्रस्यक्षसे जगत्के स्वरूपकी उपरूव्धि होती दै 
और 'सर्वम! इदम्‌? इत्यादि शब्दप्रयोग भी निरालम्ब हो जायगा, अतएव “नास्ति? 
यह अर्ग कदा । एथक्‌ त्रक्षसत्तातिरिक्तसत्ताविशिष्ट प्रपञ्च नहीं है । शिखीध्वस्तके 
समान वस्तुतः अतिरिक्त साका निषेध है, द्वेतका नहीं । तात्पय यह दै कि उक्त 
विभाग अन्ञानङृत है, अतः अश्ञाननाशसे उक्त विभाग भी नष्ट दो जाता दै॥१३६॥ 
“स्वाभासफल०' इत्यादि । 
शद्धा--आपके मतें ईश्वर दै या नहीं ? अन्त्य पक्षमें नास्तिककी आपति 
होती है । जो ईश्वर नही गानता, वह नास्तिक कटळाता है । यद्यपि नास्तिके 
कई लक्षण हैं, व्याकरणसूत्रकार भगवान्‌ पाणिनिके मतसे जो परलोक 
नहीं मानता दै, वह नास्तिक कहदडाता है और "नास्तिको वेदनिन्दकः? इत्यादि 
वचनोंसे वेदनिन्दक मी नास्तिक कहळाता दै, तथापि यह नास्तिकोंका 
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आवान्तर मेद है, वस्तुतः ईश्वर न माननेवाला नास्तिक दे । ईश्वर न माननेपर 
परळोक और वेदका न मानना स्वतः प्राप्त हो जाता है । यदि शक्का हो कि मीमांसक 
ईश्वरको नहीं मानते, फिर भी वे नास्तिक नहीं कहलाते, तो यह शङ्का व्यर्थ है । 
इसका विवेचन अन्यत्र देखिए, यहाँ लिखनेसे अन्थगौरव होगा। “विश्युद्धश्ञानदेहाय? 
इत्यादि श्रीमट्टपादके मझ्ञलाचरणसे स्पष्ट प्रतीत होता है कि मीमांसक भी ईश्वरको 
मानते हैं । सर्वेज्त्वनिराकरणाधिकरणका तात्पर्य अन्यत्र है, इसका यह निरू- 
पण अपेक्षित नहीं है, इसलिए इससे विरत होते हैँ। और ईश्वरके न माननेमें कार्य- 
लिन्क कारणानुमानके साथ विरोध मी होगा । प्रथम पक्षमें दैधर वैदिक है, अतः 
परमा सत्‌ है, यह मानते हो, तो वैदिक होनेसे इशितत्य प्रपश्चको मी ईश्वरफे 
समान परमाथ सत्‌ दी मानना चाहिए । यदि दैशितव्य प्रपश्व दी नहीं दे, . तो 
ईइवर किसके कहे जाते दें । राज्यके बिना तो कोई राजा कहा नहीं जाता । 
राजाकी सचाके साधक प्रमाणोंसे ही उसका राज्य सिद्ध दोता है । जसे 
कल्पित राज्यसे लोकमें कल्पित कोई राजा कहा जा सकता है, वैसे दी कल्पित 
प्रपश्चसे कल्पित ईश्वर दो सकता दै, वास्तविक नहीं। वेद ईशितव्यविशिष्ट 
इश्‍वरमे प्रमाण है, इसलिए ईइ्वरसमत्ताक ही प्रपञ्च मानना चाहिए, 
कल्पित नहीं । ऐसी परिस्थितिमें प्त्यगुज्ञानसे अज्ञानध्यंस दोनेपर द्वैतमात्रकी 
निवृत्ति होती है, यह कैसे कहा जा सकता है ! 

समाधान--मत्यगुके अज्ञानके--सकल द्वेताकार अज्ञानके--परिणाममें 
जो आत्माका आमास है, ताइश आभासरूप तस्तेपर बेठकर आसमा साक्षी, 
ईश्वर, कारण और अन्तर्यामी इत्यादि कहलाता दै । 

वस्तुतः असंग अद्वितीय आल्मामें साक्षिल) ईधरल आदि कोई धर्म नहीं 
हें। अज्ञाना विश्वाकार परिणाम दोनेपर वासनावश उसीमें प्रपश्च तथा 
उसीमें चैतन्यदी छाया पड़नेपर उस छायामें उक्त धर्म प्रतीत होते दें, उन्हींका 
अनुवाद व्यवद्दारदशामे श्रतिने किया हे ॥ श्रुति अनुवादक दे, अतः द्वैतादिके 
बोधम उसका मुख्य तात्य नहीं है । जैसे खमावस्थागे गन्धर्वनगरादिरूपसे 
अज्ञानका परिणाम होता दै, उसीमें वासनावश मनकी कल्पनाके अनुसार 
तत्‌-तत्‌ मनुष्य, गज, तुरग आदि रूपसे अज्ञानका परिणाम दो जाता है. और 
उस समय मन उसको देखता है । पर यह नहीं समझ पाता कि यढ परमार्थ सत, 
नहीं है, अतएव तदानीन्तन इष्ट और अनिए्टसे सुखी और दुःखी मी होता है । 


१०४ 
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तदज्ञानं तदुत्थं च जगत्कृत्ख तदात्मकम्‌ । 
यतोऽतस्तदनुद्याह सदेवेदमिति श्रतिः ॥ १३८ ॥ 


वपर कल्पित नगरके राजाका अनुशासन भी मानता है, किन्तु प्रबोध 
अवस्थामें उन पदार्थोका असली तत्त्व समझता है । 

एवं उक्त परिणामदश्ञामें अविद्याप्रतिबिम्बित आत्मा यद्यपि वस्तुतः 
अविद्यासंवद्ध नहीं है, तथापि अपनेको अवि्यासे प्राणादिस्वरूप मानता दै । 
जैसे खमदशामै जीव अपनेको देवादिस्वरूप मानकर तदुचित व्यवहार करता है, 
पर वास्तविक देवादिशरीरसे असंबद्ध दी है, वैसे ही प्राणादितादाल्य आसाम नहीं 
है, फिर भी ब्यवहारदशामे अज्ञानसे अपनेमें प्राणतादात्य मानता है । 'असंगो हय 
पुरुपः! इत्यादि श्रुति वास्तविक संगका निराकरण करती है, आविधिक संगका 
नहीं, अतः भ्रुतिविरोषकी भी आशङ्का नहीं है । 

अविद्याकृत नाम, रूप उपाधिके अनुरोधसे आत्मा ईश्वर माना जाता है 
यद्द अंद्वेतबेदान्तका सिद्धान्त दै, अतः आसमज्ञानसे अज्ञानी निवृत्ति द्वारा 
द्वेवकी निवृत्ति होती दै और प्राणतादाम्यानापन्न आत्मा अज्ञानवश ही प्राणस्वरूप 
अपनेको मानता है, इस कथनमें कोई अनुपपत्ति नहीं है ॥ १३७ ॥ 

“तदज्ञानम्‌' इत्यादि । दैखरसहित सम्पूर्ण जगत्‌ अज्ञानशरीर दै, 
इसमें श्रुति प्रमाण हे । चूंकि आमाका अज्ञान और उसके अज्ञानसे उत्पन्न 
संपूर्ण जगत्‌ सदारमक है अर्थात्‌ तस्वरूपास्मक तत्सत्ताक है, इसलिए “इद्म्‌? 
शब्दसे इस सब जगतका अनुवाद कर आत्मा ही सदात्मक है, इस प्रकार 
“सदेवेदम्‌! इत्यादि श्रुति कहती है । सतमें कल्पित समस्त जगत्‌ सदात्मक है, 
अतिरिक्त नहीं दै, जैसे कि शुक्तिमें कल्पित रजत शुक्तिसे अतिरिक्त नहीं दै । 

तासे यह दै कि रजतभानदशामें 'सदिदं रजतम्‌!--यह्‌ रजत सत्य दै, 
इस प्रतीतिकी विषय अधिष्ठानभूत आुक्तिसत्तासे अतिरिक्त रजतसत्ता नहीं 
है; किन्तु शुक्तिसचाक्ो दी विषय कर उक्त प्रतीति होती दे, एवं 'सन्‌ 
प्रपञ्चः इत्यादि प्रतीति मी अथिष्ठानभूत त्रषक्की सत्ताको लेकर प्रपश्चविपयक 
होती है, अतः आत्माके अज्ञानसे उत्पन्न संसारका अनुवाद कर सदात्मकत्वविधान 
तिने किया है। विभेयगें शब्द प्रमाण माने जाते हैं, अनुवादमें नहीं, 
यद शाब्दनयनिषुणोंका मत है, इसलिए यहद श्रुति द्वेतको विषय करती है, 
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पर वह उद्देश्यविधया विषय दै; अतः श्रुति उस अंशमें प्रमाण नहीं है । 
विधेयतया भासमान सदात्मकत्वमें दी श्रुति प्रमाण मानी जाती है । 

एवं ९इदं सर्वे यदयमात्मा! यह श्रुति भी उक्त रीतिसे आत्माके अज्ञान तथा 
तत्कल्पित जगतका अनुवाद कर आसस्वरूपका बोधन करती है, प्रकृतमें आत्मस्व- 
रूपातिरिक्तका निपेघ तात्पर्यविपय दै । अज्ञाननिवृत्तिके अनन्तर अज्ञानसे कल्पित 
पदा्ैकी निवृत्ति न्यायसिद्ध दै, क्योंकि कारणकी निदृदिसे कार्यकी निमृत्तिगें 
किसीको विवाद नहीं है । बाघामें मी सामानाधिकरण्य प्रसिद्ध दी है, 'तदनन्यत्व- 
मारम्भणश्व्दादिभ्यः' इस सूत्रके भाष्यमें यह स्पष्ट है । 

शह्ला-यदि द्वेतमात्र आविधिक है, तो आत्मव्यतिरिक्त विषय दी नहीं 
हुआ, फिर प्रत्यक्षादि प्रमाण कैसे ! 

समाधान--म्रत्यक्षादि तात्विक प्रमाण नहीं दें, किन्तु व्यावहारिक प्रमाण हुँ। 
यह आगे स्पष्ट करेंगे । 

शक्का- ऐकास्यज्ञान प्रमा है या अप्रमा £ प्रथम पक्षे प्रमादे सत्य ही 
होगा, अतः अंद्वैतहानि होगी । द्वितीय पक्षमे बाधक ज्ञानके न दोनेसे द्वैत सत्य 
ही दोगा, दोनों पक्षोमें द्वैतविपयक दी प्रत्यक्षको प्रमाण मानना उचित है 

समाधान--अ्थीन्यथात्रधी और कारणदोप--ये दो दी मिथ्यालशञानके उपादक 
और ज्ञापक हैं, बयोंकि झुक्ति-जतादिज्ञानमें ये दी दो दृष्ट हैं, भतः इन दोनोंसे 
अतिरिक्त कोई भी बाध्य ज्ञानका न उत्पादक दी दे और न ज्ञपक दी है । ऐकाल्य- 
ज्ञान मिथ्या हे, इत्याकारक बुद्धि नहीं दो सकती और 'तस्वरमसि' इत्यादि वाक्य- 
जन्य उक्त ज्ञानमें दोपजन्यत्व नहीं है, इसलिए उक्त ज्ञान मिथ्या नहीं है, किन्तु 
सत्य ही है। और यह मी युक्ति है कि अद्वेतधीको स्वरूपसे मिथ्या कहते दो या 
विषय द्वारा £ प्रथम पक्षमें 'तत्त्वमसि', “एकमेवाद्वितीयम्‌, ' ऐतदास्यमिदं सर्वस्‌? 
इत्यादि भ्रुतिवाक्योंसे ऐकास्यज्ञान दोता है, इसमें सन्देहका अवकाश दी नहीं दै । 
द्वितीय पक्षमें उक्त ज्ञानका विषय है--आतमेकल । इसका वाधक कोई बर्वान्‌ 
प्रमाण है नहीं । तसरत्वादि द्वारा जद्वैत श्रुति प्रत्यक्ष आदिसे भाप द्वैतानुवादक 
श्रुतिकी अपेक्षा बलवती दै, यह पूर्वमे कह शुके हैं। प्रत्यक्षादि अनिश्चित- 
प्रामाण्यक हैं, अतः वे निरदोगरूपसे निश्चितप्रागाण्यवाली अद्वतश्रुतिकी अपेक्षा 
दुर्ग दै, इसका मी निरुपण पूर्वगें दो चुक दै ॥ १३८॥ 
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आणो वा तस्य शुद्धिर्वा सबै सत्तस्वभित्यसौ । 
अट्वतश्चतिराचषे न तु किश्चिन्षिपेधति ॥ १३९ ॥ 
नृशृङ्गाद्यपि सत्तत्त्वमित्यभ्युपगमः श्रुतेः । 
प्राणशुद्धादिसत्तत्तमिति बक्तव्यमत्र किम्‌ ॥ १४० ॥ 
याइश प्राणसत्यत्वं ताइशी शुद्धिसत्यता । 
अनर्थकारि शास्त्र स्यादयथावस्तुबोधने ॥ १४१ ॥ है 
'ग्राणो वा तस्य' इत्यादि । प्राण और उसकी शुद्धि यह सब सत्य 
है, ऐसा अद्वेतश्षति योधन करती दे । किसी धर्मी या धर्मके निषेधका बोधन 
नहीं करती, जिससे कि झुद्धयादिका प्राणमें निपेध कर सके । तात्पर्य यह है कि 
“एकमेवाद्वितीयम्‌! इत्यादि श्रुतिसे यद्यपि परमार्थदशामें द्वैतमात्रका निषेध इए है, 
तथापि व्यवहारदश।में निषेध नहीं हे । ब्रहज्ञानदशामें प्रामाणिक द्वेतमान 
नहीं है, अतएव अनुष्टयविशेष भी कुछ नहीं है, किन्तु उससे पूर्व प्राण और 
उसके विशुद्धयादि गुणोंकी सत्यताका कथन उपासनाके लिए ठीक ही है, अधिकारीके 
मेदसे बिधिनिपेधत्रोधक श्रतियां अपने-अपने विपयमें प्रमाण हैं, यह सिद्धान्त 
सर्वसम्मत है ॥१३९॥ 
“नृथुद्धाद्यपि' इत्यादि । 
शङ्का-- नृश्नप्नाद्षि अत्यन्त असत्‌ हें, इनको श्रुति सत्य कैसे कहती 
है, अन्यथा अत्यन्तासतका जगतमें अपाप ही हो जायगा । 
समाधान--ठीक है, यहां नश्चक्षसे प्रातिभासिक शुक्तिरजतादि विवक्षित 
हें । प्रातिभासिक शुक्तिरजतादि शुकसपवच्छिन्न चेतन्यमें कल्पित हैं, अतः घटादिके 
समान वह भी सदात्मक ही हैं, यदृ श्रुतिको अभिमत है, फिर प्राण और उसके 
शुद्धयादिगें कहना ही क्या दै ! वे तो फेमुतिकन्यायसे सदात्मक सिद्ध दोते दी हैं। 
तास्पय यह हे कि प्रातिभासिक रजतादि यदि अत्यन्त असत्‌ होता, तो उसकी 
अपरोक्ष प्रतीति नहीं होती। अपरोक्ष चेतन्याध्यासके बिना अनात्मवस्तुका अपरोक्ष 
नहीं दोता अतएव अपरोक्षविपय घटादिका अपरोक्ष चैतन्यगें अध्यास माना जाता है, 
उसी प्रकार अपरोक्षविपय रजतका भी आपमागें अध्यास होनेसे अपरोक्षत्व द्वोता हे, 
इसलिए घटादिके समान शुक्ति-रजतादि सदारमक दे, यदी श्रुतिका तास है॥१४०॥ 
“यादृञम्‌' इ्यादि। जैसे प्राणमें सत्यत्व दे, वैसे ही उसकी तदीय शुद्धये भी 
म्यस्य हे जो नस्तु जिस स्वभावकी नही हे, उस स्थभावका बोधक यदि शास दोगा, 


तृत्तीय ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित ८२५ 


नाम अद्वेत्येबमादावयथावस्तुधी भवत्‌ । 
झाखणेति न वक्तव्यं तढ्बुद्धेगीणता यतः ॥ १४२॥ 
यद्दन्निज्ञांतमेदे$पि विप्णुधीरुपलात्मनि । 
हि... बिधीयते तथा नाम्नि त्रह्मबुद्विर्विधीयते ॥ १४३ ॥ 
तो अनथेकारी हो जायगा, इसलिए शाख यथाथ वस्तुका बोधक माना जाता है। व्याव- 
हारिक सत्यत्व प्राण और उसकी शुद्धिमें समान हे । प्राणमें व्यावद्वारिक सत्यत्व 
और उसकी शुद्धिमें पारमार्थिक सत्यत्व दे अथवा शुद्धिहिरत प्राणमें शुद्धिबोधन 
डरै ये दोनों अयथावस्तुबोधन हें, इससे झाख अनर्थकारी हो जायगा, परन्तु 
शान ऐसा माना नहीं जाता; इसलिए वस्तुयथार्थबोधक़ झाख दोता है। अतएव 
समीचीन ज्ञानसे श्रेय:प्राप्ति और असमीचीन ज्ञानसे अनर्थकी प्राप्ति होती है, 
यह भाष्यकारने कदा है । और यथार्यज्ञानननक द्वोनेसे दी शाख प्रमाण भी 
होगा, अन्यथा शाख्तरमें अपामाण्यप्रसक्ति हो जायगी ॥ १४१ ॥ 

“नाम त््वेत्येष०” इत्यादि। 'नाम त्रक्षत्युपासीत' इत्यादि अयथावस्तु- 
बोधक भी तो शास्त्र देखे जाते हैं, क्योंकि नाम तो ब्रह्म नहीं हे! यद्यपि यह 
प्रश्न सत्य है. तथापि शाख तद्विपरीत उपदेश देता है कि नाममें त्रक्ष दृष्टि 
कर उपासना करो, इससे त्रक्मप्रात्ति होगी। अन्नं ब्रह्न असमीचीन 
ज्ञान है तथा 'यावन्नाग्नोगतम/ इस प्रकार फळ भी कहा गया है । उक्त 
भाप्यसे सिद्ध हुआ था कि समीचीन ज्ञानसे दी अय:पाति होती दै, अस- 
मीचीन ज्ञानसे नहीं होती । उक्त दोनों नियमोंका व्यभिचार देखा जाता है, इस 
झकाका निराकरण करते हे--'इति न यक्तव्यम्‌' से | ये दोनों आक्षेप ठीक 
नहीं हैं । नामगें गौण अद्मदष्टिका उपदेश शास्त्र करता है, मुख्य मक्दृष्टिका नहीं। 
जैसे 'अस्निमीणवकः! यह शब्द माणवकको अग्नि कहता दै, माणवक वस्तुतः 
अग्नि नहीं दे, किन्तु वह अयथावस्तुबोधक तब कदा जा सकता, जब कि 
गाणवकको वास्तविक अग्नि कता । यदा तो तेजस्तित्येन माणवक अन्तिसद्दश 
हे, इस तात्पर्थसे अमि गौण माणवकशब्दका प्रयोग हुआ दे, अतः शाख 
अप्रमाण नहीं है । गौण और मुख्यके तापर्यसे शब्दप्रयोग लोक और वेद 
दोनोंगें समानरूपसे पाये जाते दै, नाम और ब्रहम दोनेकि मेदशानकालमें नामको 
ढा कहा दै, इसलिए यद गौण प्रयोग है ॥ १४२ ॥ 

(यद्वन्नि”' इत्यादि । जैसे शालग्रामे विष्णुबुद्धिसे विष्णुकी उपासनाका 
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अज्ञातरज्जुतस्त्रो हि रज्जुसर्पधियेक्षते | 
नामादौ न तथा तस्माद्वौणी धीन तु सा सपा ॥ १४४ ॥ 


eo 


झासत्रमें विधान किया हे, पर मुख्य विप्णुबोधनमें शाखका तात्पर्य नहीं है | जहां 
ओता और वक्ता दोनोंके द्वारा भेदज्ञानपूर्वक अन्य अर्थमें अन्य शब्दका प्रयोग 
किया जाता दै, वह गौण कहलाता है। जैसे उक्त स्थलमै वक्ता और श्रोता दोनोंको 
उक्त शिलामें विप्णुके भेदका ज्ञान है फिर भी शिलामें विप्णुशड्दका शास्त्रकार 
प्रयोग करते हँ और श्रोता भी उसको मानते हैं, अतएव तदनुसार उपासना 
करते हैं, किन्तु यह सन्देह नहीं करते कि अविप्णुकों द्याखकारोंने विष्णु केसे 
कदा और इस अयथार्थ उपासनासे शास्रफल कैसे होगा, सन्देह न करनेका यही 
कारण है कि बोद्धा यह स्पष्ट समझता है. कि यद गौण विष्णुशव्दका प्रयोग दै 
मुख्य नहीं वैसे दी नाममे त्रक्षइष्टिके विधानके समयमें ही ओता यह समझ लेता है 
कि इस त्रक्षशव्दका नाममें गौण प्रयोग किया गया है, मुख्य नहीं । गौण और 
मुख्य दोनों धर्मसे उपासना श्चाखमें विहित हे, जहां ऐसा नहीं दै, वहां स्थाणुमें 
पुरुषबुद्धिका उपदेश जैसे अयथार्थ हे और इससे श्रयःप्रातति नहीं होती, वैसे ही 
अन्यन्न अयथार्थ वुद्धिसे उक्त फलकी प्राप्ति नहीं दोती, इस तात्पर्यसे उक्त भाष्य 
है। प्रकृतमें शाल्माम्मे विपणुबुद्धिके समान ब्रह्म भिन्नरूपसे ज्ञात नामगे अक्षर 
शासे कही गई है, इसलिए गौणम्रह्नशब्दका प्रयोग होनेसे शास्न अयथार्थका 
बोधक नहीं हे और न उक्त फलकी प्रासिमें ही कोई अनुपपत्ति है ॥ १४३ ॥ 

'अज्ञात०' इत्यादि । 

हक्का -नामरमे त्रश्षदृष्टि गौण दे, यह ठीक दे, परन्तु अक्षमिन्नमें त्रदा- 


बुद्धि होनेसे मिथ्या तो हुई, इसमें तो गौणमुख्यका प्रभाव कुछ हो ही 
नहीं सकता । 


समाधान ---अवश्य होता दे, जो पुरुष रज्जुको रज्जुस्वरूपसे नहीं जानता 
अर्थात्‌ जिसको रज्जुत्वका ज्ञान नहीं है, बदी रज्जुको सर्पस्वरूपसे देखता है 
और सर्पदशनजन्य भय, कम्पादि फळका भागी भी होता है, और जिसको 
रज्जुमें सपभिदज्ञान दै, उसको गौणसर्पशव्दके प्रयोगसे जो ज्ञान ढोता दै, सह 
न तो मिथ्या ही है और न भय, कम्पादिका जनक ही है, कारण कि अविवेक पूर्वक 
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ब्रह्माख्यं नहि वस्त्वस्ति वुदिरेवास्त्यतो मपा । 
इति चेन्न यतो गौणबुद्विशस्या पूर्विका ॥ १४५ ॥ 


जो ज्ञान दोता दै, वद्दी मिथ्या कहा जाता है, प्रकृतमें नामादिमं जो ब्रह्मज्ञान उक्त 
वाकयोंसे होता है, बह अविवेकपूर्वक नहीं हे, किन्तु नामें अक्ममेदज्ञानपूरतक 
उक्त ज्ञान होता दै, इसलिए इसको भिथ्या कहना अयुक्त है । सारांश यह दै 
कि अवियेकपूबक जो ज्ञान दोता है, वदी मिथ्या काता है । नामादियें अक्षज्ञान 
विवेकपूर्वक होता है इसलिए यह मिथ्या ज्ञान नहीं है ॥ १४४ ॥ 

“ब्रह्माख्यम'* इत्यादि । 

शङ्का--तकष वस्तु तो प्रसिद्ध दी नहीं है, फिर उसके भेदका जान द्दी 
कहां .! अभावज्ञानमें घर्मिप्रतियोगीका ज्ञान कारण है, अतएव तार्किक 
अप्रसिद्धभतियोगिक अभाव नहीं मानते । अप्रसिद्ध न भेदका प्रतियोगी हो सकता 
और न धर्मी ही हो सकता है । 

समाधान -- उपनिषतके- द्वारा त्रदा प्रसिद्ध है, उसे अप्रसिद्ध क्यों कहते द्दो ! 
प्रत्यक्ष प्रमाणसे जो प्रसिद्ध होता है केवल वदी प्रसिद्ध नहीं कहलाता है, किन्तु 
किसी प्रमाणसे जो प्रसिद्ध होता दै, वदी प्रसिद्ध कहता है! 

* यदि कहो कि उपनिपत्‌ तो उपर भूमिके समान है, वह प्रमाण केसे दो सकती 
है, अर्थात्‌ जैसे उपर भूमि किसी पुरुपार्थकी साधक नहीं होती, प्रत्युत 
उसमें जो बीज चोया जाता दै वह भी नष्ट दो जाता है, इसीसे कोई भी 
फडारथी उसकी अपेक्षा नहीँ करता, अतएव अनुपादेय दै, चेसे दी उपनिपतमें 
किसी कर्तव्याथका विधान नहीं है और न करार्थी उसकी अपेक्षा दी 
करता है; अतएव जैमिनि आचार्यने स्पष्ट कहा दै कि “आम्नायस्य क्रियाथत्वा- 
दानथैक्यमतदर्थानाम्‌' कर्सब्याथबोधक वेद प्रमाण है जो कर्तव्यार्थका बोधक 
नहीं, वह वेद मी प्रमाण नही, इस तातययंसे अप्रामाण्यकी आरडा 
उपनिपदोके अभिप्रायसे की गई दै अतः नामादियें हृष्टि विवेकपूर्वक है, यह 
नहीं दो सकता, किन्तु झुकिरजतश्ञानके समान ही अक्षदृष्टि नाम आदिमें 
मिथ्या द्वे । यदि ब्रह्न नहीं मानते दो, तो इसपर मरन यह होता दै कि “नाम 
युपासीत! इस वाक्यका क्या अथे करते हो £ अर्थ यद करते दें कि असे 


गौणख मुख्यापेक्षतवान्मुख्यं ब्रह्म विना न तत्‌। 
गौणं ब्रह्म यथा गौणो वद्दिमुख्याभिपूर्वऊः ॥ १४६ ॥ 


शुकिरूप्य अप्रसिद्ध दे, तो मी शुक्तिसण्डमें उसकी बुद्धिका आरोप होता है, 
वैसे द्वी अप्रसिद्ध त्रक्षकी दृष्टि नामादिमें करना चाहिए । यह पूर्वपक्ष हुआ । 

अब इसका समाधान सुनिए, यह कहना ठीक नहीं हे कि उपनिपत्‌ 
ऊपरके समान पुरुपार्थसाधनके योग्य नहीं है। उपनिपत्‌ परम पुरुपार्थसाधन 
है, अतएव पुरुपधौरेय व्यास, वशिष्ठ, शुक, वामदेव आदि महर्पियोंके 
परम उपादेय होनेसे प्रमाणोंमें मूद्धोभिपिक्त प्रमाण उपनिपत्‌ हे । जैमिनि 
मुनिका पूर्वोत्तर पक्ष कर्मकाण्डकी श्ुतियोके तात्पयसे है । उपनिपतूके 
तात्पयसे नहीं, ब्रह्में प्रमाण सुनिये--'सत्ये ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’, “विज्ञानमानन्दं 
अझ', ज्ञानं त्रक्ष' इत्यादि अनेक थरुतियां त्रस्ममें प्रमाण हें। संबन्धम्रन्थमें 
उपनिपदेकि प्रामाण्यका समथन कर चुके दें, पुनः प्रतिपादन पिष्टपेपणके 
समान व्यथे है । कर्मप्रतिपादक वेदकी अपेक्षासे उपनिपदोमें यह 
विशेष महिमा है कि वे स्वार्थशानके अनन्तर कर्मानुष्ठान द्वारा फलपद होते हैं 
और उपनिपत्‌ स्वाथज्ञानमात्रसे पुरुषको नित्यनिरतिशय फल देती हे, 
कृतेव्यविशेपकी आवश्यकता नही हे । विशेष पूर्वमे कह चुके हैं । अक्षज्ञानकी 
प्रशंसा एवं तन्नास्तिसवकी निन्दा भी वेदमें देखते हे--'अस्तीत्येवोपलठ्धव्य:!, 
“असन्नेव स भवति, असद्‌ ब्रहेति बेद चेदस्ति अ्नेति चेद्वेद सन्तमेनं ततो विदुः'। 
और अनुमाने बिना जिनका मन सन्तुष्ट नहीँ होता, उन तार्किकोके लिए 
अग्रिम अनुमान भी उक्त अरथमें प्रमाण ई--अक्षदृष्टिः सत्यार्था, शाख्रीय- 
ह्ित्वात्‌ 'इयमेवर्गभिः सामेति इष्टवत्‌ । ऋगमग अग्निहि जेसे शास्रीय द्ोनेसे 
सत्यदृष्टि है, वेसे ही अक्षष्ट भी शास्त्रीय है; अतएव सत्य भी है; अतः 
नामादिमे सत्य अक्षदृष्टिका उपदेश दै, असत्य इष्टिका नहीं और गौणबुद्धि तो 
आप भी मानते हो मुख्यके बिना गौणबुद्धि तो होती नी है, अभि मुख्य है 
तो “अमिमोणबकः' यह गौणबुद्धि होती है । यदि सुया दी नहीं तो गौणा 
कैसे हो सकता ! मुख्यसदददय गौण कहा जाता है, गौणा4 माननेपर गलेपादुका 
त्यायसे मुख्याथ मानना पड़ेगा ॥ १४५ ॥ 

शणस्प' इत्यादि । अक्षके अस्तिखमे नाभादिमें गौणमद्मशब्दका प्रयोग 
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बिध्यभावादू ब्रह्ममाक्यमाभास इति चेन्न तत्‌ । 
क्रियावाक्यसमानत्वाद्वि्यावाक्यस्य सर्वतः ॥ १४७ ॥ 


MR न मा 
भी प्रमाण दे । गौण मुख्यसापेक्ष है, क्योकि मुख्य ब्हमके बिना गौण त्रषा हो दी 
नहीं सकता । गौण ब्रह्म गौण विके समान है । गौण अग्निमाणवक आदि भी 
मुख्य अम्निपूर्वक ही दते हें और असद्विपयक बुद्धि कभी भी नहीं होती, बुद्धिः 
सालम्धना, बुद्धिखाद्‌ , घदादिबुद्धियत्‌ अर्थात्‌ घटादिवुद्धिके समान ब्रक्षबुद्धि 
भी बुद्धिस्वभाव द्वोनेसे त्रक्ावलम्बन दै, निरालम्य ( निर्विपयक्र ) नहीं दै । समस्त 
भाव और अगावके साधक चिदूम््मं तो सत्तासत्तका सन्देद दी नहीं हो 
सकता, फिर यह कैसे कहते हो कि त्र नहीं दै । नागादिमँ केवल अक्षदशिमात्र 
विधित्सित है ॥ १४६ ॥ 

“विध्यमावाद इत्यादि । पूर्मं प्रतिपादित संग्रन्ध गन्थकों न जानकर यदद 
प्रश्न द्वे कि वेदान्तं विधिवाक्य नहीं है, इसलिए ब्म वेदान्त प्रमाण नहीं 
हो सकता । विधिवाक्य लिङ्‌ , छोद्‌ , तव्य) तब्यत्‌ , लेट, इत्यादिसे युक्त होता 
है; “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म इस वाकयमें लिङादि नहीं हैं, अतः यह विधिवाक्य 
नहीं दे, यह तो सर्वसंमत है । पर ग्रामाण्यके विपया विप्रतिपत्ति दै--मीमांसक 
विधिरहित वाक्रयोको प्रमाण नहीं मानते और वेदान्ती प्रमाण मानते हैं, इसका 
विचार कर पहले यह निश्चय किया गया दे कि प्रकृतों उक्त यावय ब्रह्मे प्रमाण 
है, किन्तु स्थूणानिखननन्यायसे उक्त वाक्यें प्रामाष्यकों दृढ़ करनेकी कामनासे 
फिर विचार करते हैं। 

शक्का--विधिके अभावसे “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्र्ष' इत्यादि वादय ब्रक्षमें प्रमाण 
नहीं है, क्योंकि वद्द वाकयामास दे अर्थात्‌ वाक्य दी नहीं दे, कारण कि उसमें 
लिडादिका अवण नहीं है । 

समाधान--'ज्योतिशेमेन यजेत' इत्यादि कारयोर्थवोषक वाक्ये समान 
वह वापय है, इसलिए ब्रक्नविद्याववय--संप्ये ज्ञानम?, 'तत्त्वमसि' इत्यादि 
बाबय--स्वार्थमें प्रमाण दें । 

भाव यह दै कि जैसे प्रमाणान्तरसे अप्राप्त अपूर्वैवोधक ज्योतिष्टोम आदि वाक्य 
प्रमाण दै वैसे दी प्रमाणान्तरसे अप्राप्त 'अपूर्वमनन्तरग! इत्यादि थ्रुतिसिद्ध ब्रह्मा 
बोधक उक्त वाक्य मी प्रमाण दै, क्योकि अपृवोर्थावबोधकत्व दोनोंमें समान दे । कर्म 

१०५ 
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विधिवाक्योंका अपूर्व कार्य है और वेदान्तवाबयोंका प्रतिपाद्य अपूर्व नित्य है, 
यह अवान्तरविशेप प्रामाण्यका अनुपयोगी होनेसे अकिश्चित्कर है । 

शक्का--अर्थका बोध दोनों वाक्योंसे होता दै; यह ठीक हे, इसलिए 
अबोधकत्वलक्षण अप्रामाण्य प्रकृतमें भी नहीं कह सकते; किन्तु विपर्यास- 
जनकत्व, संशयजनकत्वरूप अप्रामाण्य वेदान्तवाक्योंमें कह सकते हैं । 

समाधान--अधिकारीके अनुसार एकरूपसे अबाधित बुद्धि दोनोंसे 
होती है; अनधिकारीके लिए सन्दिग्धाथेबोधकत्व भी दोनोंमें समान दी है; 
अतएव चार्वाक आदि कर्मविधिमें भी श्रद्धा नहीं करते; उनको वाक्यार्थ 
बोध ही नहीं होता; यह तो अपलापमात्र है । पद-पदाथकी व्युत्पत्ति तथा 
व्याकरण और न्यायके तत्त्व जाननेवाले व्यक्तियोके वाक्याथबोध होनेमें कोई 
रुकावट नहीं है, किन्तु उनको उस वाक्यार्थके बोधमें प्रामाण्यग्रह नहीं दोता, 
इसलिए उन वार्क्योके द्वारा उपदिष्ट कर्ममें न उनकी प्रवृत्ति होती दे और न वे 
दूसरेको उन अर्थोके अनुष्ठानमें प्रेरित ही करते हैं । 

क्रियाथंक वाक्योंका अक्रियार्थक वेदान्तवाक्योंसे वेषर्म्य है, ऐसा कहना भी 
ठीक नहीं दै, क्योंकि प्रामाण्योपयोगी धर्म दोनोंमें समान है, अनुपयोगी घर्मोसे 
वेध्य तो प्रत्येक वाक्यमे दी रहता है, अन्यथा दोनोंमें ऐवयकी आपत्ति दो जायगी, 
वाक्यजन्य ज्ञानका यथार्थत्व दोनोंमें समान दै, यही प्रामाण्यका प्रयोजक है। 
ठिझादिधटित ही वाकय प्रमाण है, ऐसा माननेसे 'स्वगेक्रामः सिकतां 
अक्षयेत्‌' यह वाक्य मी प्रमाण दो जायगा, क्योंकि यह भी लिड्घटित हे, अज्ञात- 
ज्ञापकत्व दोनोंमें समान ही है। और प्रत्यक्षादि जैसे घट, पट आदि वस्तुके 
बोधक होते हैं, वेसे ही शठ्द भी सिद्ध, साध्य आदि विविध वस्तुओंका बोधक दै । 

शाङ्का-ज्रक्ष पदाथ है अथवा वाक्याथ है! अर्थात्‌ पदगम्य दे किंवा 
वाक्यगम्य £ अन्त्य पक्षमें कार्य ही वाक्यगम्य होता है, ब्रह्म कार्य नहीं हे, 
अतः वह वाक्यगम्य नहीं होगा । 

यदि कहो कि अकार्य भी ब्रहम वाक्यगग्य क्यों नहीं होगा! क्योंकि वाक्यगग्य 
कार्य ही होता है, इसमें क्या प्रमाण है ? 

प्रमाण यह है कि क्रियाके बिना पदोंकी संहति नहीं दोती और 
पद्संहति दी वाक्य है, "देवदतः घटं जानातिः यहांपर देवदत्त और 
घरकी संति 'जानाति” कियाके द्वारा ही होती दे, अन्यथा नहीं। 'गौरइबः पुरुपः? 
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असन्दिगधाविपर्यस्तधीः समा वाकययोडयोः । 

मानत्वे तावता सिद्धे विधिः कि ते करिष्यति ॥ १४८ ॥ 

अकायेऽपि हि मेर्वादावस्ति मेरुरितीरणात्‌ । 

सम्यग्धीर्जायते यद्वत्तथा तस्रमसीत्यतः॥ १४९ ॥ 
_ त त SS 
इत्यादि क्रियाशूम्य पदसमूह वाक्य नहीं कहा जाता, अतएव "तिङ्मुबन्त- 
चयो वाक्य क्रिया वा कारकान्विता इस वाक्यलक्षणमे चेदर्थक 'वा' शब्दका प्रयोग 
किया गया दै । यदि कारकान्विता क्रिया हो, तो पदसमूह वाक्य होता है, अन्यथा 
नहीं । छोक और वेदगें कहीं भी क्रियाशुन्य पद्संहति नहीं देखी गई दै । प्रथम 
कषे ब्रह्म आगंगेकवेय है, यद नहीं सिद्ध दोगा; क्योंकि पदाथ तो प्रत्यक्ष आदि 
्रमाणगम्य माने जाते दें, अन्यथा व्युत्पत्तिमद दी दुर्घट दो जायगा । 

समाधान--त्रह्म पदार्थ दै, यद्द तो अनुक्तोपाङम्भन है, क्रियाके विना 

पद्संहृतिरूप वाक्य नहीं होता, यदद मी ठीक दी दै । चेदा्तवाकयोमें क्रिया नहीं 
है, यदद कहना निस्सार है । वेदान्तवाकयोमे सर्वथा क्रियाशुन्यत्व नहीं है, क्योंकि 
'तस्वमसि', 'अईं ब्रह्मास्मिः इत्यादि वाक्यो “असि, अस्मि इत्यादि क्रिया स्पष्ट 
है। लिडादिकी अमुत क्रिया वाकयमें अपेक्षित नहीं है, क्योंकि "भूतले 
घटोऽस्ति’ इत्यादि स्थङमे घट और ग्रूतलका सममिब्याहार सर्वसंमत दे और 
लिझादि नहीं दै, तथा सोने और चाँदीके परवाछे अतिशीप्रगामी सुन्दर 
पक्षी द्वीपान्तरमें रहते दें, इस वाक्यसे बोध सर्वानुभवसिद्ध दै और 
इस वाक्यका अधैज्ञान प्रमा है, उसे अम कहनेका संभव नहीं दै, इसी प्रकार 
कार्याबोधक 'तत्त्वमसि' आदि वाक्य अक्षविषयक सम्यक्‌ ज्ञानके उत्पादक दं, ऐसा 
माननेमें कोई गी आपत्ति नहीं है ॥ १४७॥ 

“असन्दिग्धा०? इत्यादि । असरिदग्थाविपर्यस्तयोधजनकत्व दी वाक्यें 
प्रामाण्य है, सो दानो लौकिक और वैदिक वाक्योमे समान है; इसीसे दोनों 
वाक्योंमें प्रामाण्य सिद्ध होता दै । प्रामाण्यानुपयोगी विधि आपको क्या फर 
देगी; जिसका आम्रद निरन्तर करते दें । य आग्रद ळाभके बदळे दानिप्रद 
हे, क्योंकि सिद्धार्थयोधक उक्त लौकिक बायो सर्यसंमत प्रामाण्यका भङ्ग 
हो जायगा ॥ १४८ ॥ 

(अकार्येडपि हि! इत्यादि । 'मेरररित' इस वाक्यसे अकार्य गेवीदिका जैसे 
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वेदे$प्यस्ति विना कायं निपिद्धार्थययोधनम्‌ । 
पलाण्ड्वादावकरणाच्नान्या धीर्जायते श्रतेः ॥ १४० ॥ 

समीचीन ज्ञान होता है, वैसे दी 'तत्त्वमसि' आदि वाक्यसे अकार्य जीवत्रसा- 
मेदविषयक समीचीन ज्ञान होता है ॥१४९॥ 

विमतम्‌ अफलम्‌ , सिद्धायकत्वात्‌, मेवीदिबोधकवाक्यवत्‌ अथात्‌ तत्त्वमसि 
इत्यादि सिद्धायबोधक वाक्य निष्फल हैं । जैसे 'मेरुरस्ति' इत्यादि वाक्यसे वाक्याथ- 
ज्ञान होता है सही, पर उससे श्रोता कोई प्रयोजन नहीं सिद्ध कर सकता, 
अतएव निप्फळ होनेसे वद्द- वाक्य प्रमाण नहीं दै, वैसे ही 'तत्त्वमसि' इत्यादि 
वाक्य भी निप्मयोजन ज्ञानफे जनक हैं, इससे अप्रमाण माने जाते हैं, इस शक्काकी 
निषृत्तिके लिए कहते हे--'वेदे5प्यस्ति' इत्यादिसे । 

पेररस्ति! इत्यादि लौकिक वाक्यवत्‌ वेदर्गे भी अकार्य-योधक वाक्य है-- 
“न पाण्डु भक्षयेत्‌? इत्यादि । 

लहसुनविशेष पलाण्ड़ कहलाता हे जो लोकमें पियाज नामसे प्रसिद्ध है । 
यदि उस निपेघवाक्यसे भी कार्थबोध मानें, तो विधि और निपेथमें 
अमेदकी आपत्ति होगी और अनुमवबिरोध भी दरोगा, इसलिए ननर्थका 
धात्वथके साथ ही अन्वय होता है। धात्वर्थ प्रतियोगितासंबन्धसे ननर्थ 
अभावमें अन्वित दोता हे । अभाव विशेष्य और घात्वर्थ विशेषण होता है, अतः 
पलाण्डभक्षणाभाव इष्टसाधनम्‌, ऐसा न्यायादिमतमें बोध होता दै, क्योंकि 
नेयायिक इषटसाधनत्वको ठिड्य मानते हैं। कार्य ढिङ्का अर्थ है, यह प्रभाकर 
मिश्रका मत है, उनके मतमें यह अनुपपत्ति है कि अभाव कृतिसाध्य नहीं होता, 
इसलिए यह कहना निःसार है कि वेद अकायार्थका बोधक नहीं है, क्योंकि निपेध- 
वाक्यमात्र अकायार्थबोधक हे । अथवा “न सुरां पिवेत!, 'न ब्राह्मणं हन्यात्‌? इन 
वाक्योंका यदि अर्थ यदद हो कि सुरापान पापजनक है और त्राक्षणका 
हनन पापजनक दै, तो भी वह कर्तव्य नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 
जिस पुरुपको निषेधवाक्याथंशानजन्य संस्कार दे अर्थात्‌ निषेध्य अरथके 
अनुष्ठानसे पाप होता दै, यद संस्कार है; वद उक्त निपेध-वावयॉका अर्थ 
जानता है, पर कपेव्यज्ञान उसको नहीं होता, अतएव उन कमोंसे उदासीन 
रहता है, अतः यह सिद्ध दोता है कि जैसे निपेधबाक्य कार्यानपेक्ष स्वार्थे 
प्रमाण हे, वैसे ही वेद्ान्तवाबय भी कार्यानपेक्ष स्वार्यमें प्रमाण दे । 
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त नमन मनन न 
सृगतोये प्रव्रत्तस्य तृष्णार्तस्योपरे क्षणात्‌ । 
तमोध्वस्तौ नितरत्तिः स्यान्नपेधेपु तथेक्ष्यताम्‌ ॥ १५१ ॥ 
इदं हितमिति भ्रान्त्या प्रृचस्प निपेधतः । 
आन्तिनाशे निवृत्तिः स्यात्पलाण्डवादेरभक्ष्यतः ॥ १५२ ॥ 


यदि अहननसकश्पविधारक प्रयत्न आदि अर्थ माने, तो लक्षणा माननी 
पड़ेगी, पर वह “न विधौ परः शब्दार्थः इत्यादि वचन द्वारा शास्त्रकारोंको अभीष्ट 
नहीं है, इस विचारसे यह सिद्ध हुआ कि यद्यपि कार्याथे-वादी निषेधस्थरुमें कार्य 
अर्थ नहीं मानते, तो भी निपेघवाकयोंको जैसे प्रमाण मानते हैं, बैसे ही अद्वेतवादी 
भी अकायीध्रबोधक 'तत्त्वमसिः आदि वाक्योंकों प्रमाण मानते हँ, क्योकि उक्त 
नियम सर्वसंमत तथा सार्वत्रिक नहीं है ॥ १५० ॥ 

“मृगतोये' इत्यादि । 'तत्तमसि! आदिवाक्यजन्य ज्ञान अज्ञानका घ्वंसक 
एवं सर्वेव्यवहारका निवर्तक दै, इसमें लोकसिद्ध दृष्टन्त देते हैं 
मरुभूमिमें प्रतिफलित स्की किरणोंगें पयःपूरको देखकर उसे जर समझकर 
जक पीनेके लिए बढ़ते हुए पिपासासे आकुछ पुरुपसे उसके तत्त्वको जाननेवाला 
पुरुष कहता दे कि यह मरुभूमि है, जलाशय नहीं है, आप पिपासाकी 
निवृत्तिके उद्देश्यसे व्यय आगे वढ्नेका श्रम करते हैं, यह सुनकर 
उस आन्त पुरुपको यद्द निश्चय दो जाता है कि यह मरुभूमि है, जळ नहीं दे । 
इस प्रकार आरोपितजडाधिष्ठान भूमिका तात्त्विक शान होनेपर अज्ञानकी निवृत्ति 
हो जाती है और साथ ददी कल्पित जलकी भी निवृत्ति हो जाती है, अतएव 
प्रवृत्ति भो स्वये शान्त हो जाती है । विपय प्रवृत्तिका कारण है । विपथके न 
रदनेपर प्रवृत्ति कहा होगी ! इस दृष्टान्तके अनुसार आत्माके अज्ञानसे कतृत्व, 
ओक्तृख आदिका अभिमान होता है, उसके द्वारा कर्ममें प्रवृत्त पुरुषको 'तस्वमसि' 
आदि वाक्यजन्य आत्मयथार्थज्ञान होता है, और उससे उसके अज्ञानकी निवृत्ति 
होनेपर समस्त प्रवृतियोंसे विरत तत्तज्ञानी दो जाता है ॥ १५१ ॥ 

“द्‌ हितमिति’ इस्यादि। ब्रा्मगद्नन, पडाण्डभण आदि समीहितके साधन 
हैं, इस बुद्धिसे इन कर्मोगे जो प्रदत्त होता है, उसको 'न ब्राह्मणे हन्यात्‌', पढाण्डु 
न भक्षयेत्‌? इत्यादि निषेधवावयोसे जब यह बोध होता है कि आक्षणदनन और 
पलाण्डु-भक्षण असमीहितके साधन है, उनमें समीहितसाधथनलका शान अमारमक हे 2 
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तस्मान्निपेधशा्रस्य शुद्धभूतार्थनिष्ठता । 
पुंब्यापारस्य गन्धोऽपि न तत्राऽस्तीति निश्चयः ॥ १५२ ॥ 
तब वह पुरुष उक्त कर्मोसे उदासीन हो जाता है । औदासीन्यके लिए नूतन कोई 
ब्यापार नहीं किया जाता, किन्तु तत्‌-तत्‌ कमोफि अनुकूल जो व्यापार प्रसक्त था, 
उसके स्यागमात्रसे औदासीन्य सिद्ध होता है, इसलिए निपेधस्थलगें केब्याशका 
संभव दी नहीं दै और निषेध भी प्रमाण माने जाते हैं, उनके समान वेदान्त भी 
हममे प्रमाण है ॥ १५२ ॥ 

“तस्मान्नि०' इत्यादि । दृष्टन्तका उपसंहार करते हैं--निपेषशासत्र जैसे 
भूतार्थ है अर्थात्‌ उसमे कर्ततर्यांशका समावेश नहीं है और प्रामाण्य उन वाक्योंमे 
सर्वसंमत है, वैसे ही अकतेञ्याथ 'तत्तमसि' आदि वाक्य अक्षमें प्रमाण दें । 

शक्का--निषेधवाक्यके दृष्टान्तसे 'तत्त्वमसि' आदि वाक्यमें प्रामाण्यका समर्थन 
करना ठीक नहीं है, क्योंकि दोनोंमें बड़ा पेपम्य है । कठञ्जमक्षण आदि अज्ञानकृत 
और अनर्यफलक है । 'न कलञ्ज भक्षयेत्‌? इत्यादि निपेधवाक्य कलञ्जमक्षणादिमं 
अनिष्टसाधनत्वके बोधन द्वारा पुरुपोंको तत्‌-तत्‌ कर्मसे निवृत्त करता है, इसलिए 
निवृत्तिमात्र करानेसे वे प्रमाण माने जाते हैं, सो उचित ही है, रागतः प्राप्त प्रवृत्तिका 
बाधक निपेधशार है, परन्तु औत कर्मे यागादि न अज्ञानकृत ददी हें और न 
अनथफरुक ही दें और न रागतः प्राप्त ही हैं, किन्तु शाखीय और तत्‌-तत्‌ फलकी 
प्राप्तिके उपायरूपसे विहित हैं, अतएव समानबछ हैं । 'तत्त्वमसि' आदि वाक्य तत्त्व- 
रूपसे ज्ञानके जनक होनेपर भी औत कर्मके नित्रतक नहीं हो सकते, इसलिए 
निवर्तकरूपसे प्रामाण्यका समथन नहीं हो सकता | 

समाधान--जैसे कढञ्जभक्षण अज्ञानकइ्तत अतएव अनथफलक है, पेसे दी 
श्रौत कर्म याग, दान, होम आदि भी आत्माज्ञानकृत हैं, वस्तुतः कतृत्व, भोवतृत्व 
आदि विशिष्ट आत्मा नहीं है, किन्तु अज्ञानवश अपनेको कर्ता और भोक्ता समझता 
है, यह बार-बार कह चुके दे और इसी अर्थमें अनेक श्रृतियोंका प्रमाणरूपसे उलेख 
भी कर चुके हैं। देहादि अज्ञानज हैं, वस्तुतः ये ही अनर्थके निदान भी हैं। आलै- 
कत्वसाधक वाक्य द्वारा आत्मेकलका ज्ञान दोनेपर सबिलास अज्ञानकी निवृत्ति दोती 
है और तक्षित्रन्धन निखिल कतुत् आदि आरोपित ध्मोँक्री निवृत्ति होती है, 
इसलिए 'तत्त्वमसि' आदि वाक्य निवृत्तिपरतया निपधवाबयके समान प्रमाण हैं, ऐसा 
कहना उचित नहीं है, अनुपयोगी वेध्यं मकिशित्कर है । 
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आत्मयाथात्म्यविज्ञाननिष्ठता तइदीक्ष्यताम्‌ । 
तस्वमस्यादिवाक्यानां नाऽचु्टेयं मनागपि ॥ १५४ ॥ 
न केषठमनुपऐस्याञभावः किन्तु वेदनात्‌ । 

पूर्व परबृत्तकर्माऽपि बाध्यं पुंसो निपेधवत्‌ ॥ १५५ ॥ 
अकर्न्नात्मधिया कर्म लौकिकं बैदिक तथा । 

बाध्यं निपेधशा्ण कलज्ञादिप्रवृत्तिवत्‌ ॥ १५६ ॥ 


IIIS 


शङ्का--काम्य कर्मे अज्ञानमूलक तथा अनर्थफलक दे, यह ठीक है, किन्तु 
नित्य कर्म तो केवळ शाखीय है, अतः उसे अज्ञानकृत नहीं कहद सकते और 
न वद्द अनथफलक ही दै, प्रत्युत अनथेखूप प्रत्यायका नाशक हे, इसका उत्तर 
आगे कहेंगे ॥ १५३ ॥ 

'आत्मयाथा०? इत्यादि । जैसे निपेधवाक्य निपेधमात्रपरक हैं, अनुः 
छगाधेपरक नहीं हैं, वेसे द्वी 'तत्त्वमसि' आदि वाक्य भी आत्मयथार्थज्ञानमात्र- 
परक हैं, उससे अतिरिक्त अनुऐय अभैके बोधक नहीं है, इनमें अणुमात्र मी 
कतर्व्यांशका समावेश नहीं है ॥ १५० ॥ 

“न केवल०' इत्यादि । 'तत्तमंसि' आदि वाक्यमें अनुष्ठेयागाव दै, केवल 
यही नहीं, किन्तु जञाने पूर्व जो कर्म अनुप्टयरूपसे प्राप्त हैं चे मी ज्ञानफे अनम्तर 
बाध्य हो जाते हैं, क्योंकि कतृत्व आदिका ज्ञान रह्नेपर ही कर्गम अधिकार दोता 
है। तत्त्वज्ञान द्वारा अज्ञानकी निवृत्ति होनेपर तञ्जनित कर्तृत्व आदिकी निवृत्ति 
होनेपर पुरुपका कर्मम अधिकार ही नहीं रहता, अतः पर्व प्रवृत्तिकर्ग भी निवृत्त दो 
जाते हैं । इसमे दृष्टान्त दै--निषेषवत्‌ | “न पहाण्डं भक्षयेत इत्यादि वाक्या्थके 
ज्ञानसे समीद्षित-साधनबुद्धिसे करुज़ादिके अक्षणमें प्रवृत्त पुरुफफो जम ज्चान दो 
जाता है कि यह अनिष्टका साधन है, तव प्रवृत्त पुरुपकी भी उस कर्मसे निवृणि हो 
जाती है । अपूर्व कमें परवपैक दोनों नहीं है, पूर्व प्रवृत्त कर्मसे निक दोनों 
समान दे ॥ १५५ ॥ 

रअकर्त्रात्मक० इत्यादि । आत्मा अकम है, कर्गमोक्तुतादिस्वभाव नहीं 
है, इसका निश्चय दोनेपर लौकिक और भेदक दोनों कर्म बाधित दो जाते हैं। 
कर्तृत्व आदि घर्मके अभिमानी पुरुपका दी कर्गगे अधिकार है । विपरीत ज्ञान 


दोनेपर होकिक और वेदिक कर्म बाधित हो जाते दै, ईसलिए उनका त्याग 
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मेवरमञ्ञानहेतूत्थानरथर्थत्वसमत्वतः १५७ ॥ 


त यात 0 प 
दो आता है । कलल आदियें प्रदृत्तिका इष्टान्त ठीक ही है, निपे्वाक्‍्येज्ञानसे 
पूर्व जो पुरुष कलज्ञादिभक्षणमें प्रदत्त दोता है, उसकी निषेधवाक्याथेज्ञानके बाद 
प्रवृत्ति बाधित दो जाती दै, फिर उपम प्रवृत्ति तो दुर रही ॥ १५६ ॥ 

“अध कृप्यादि०' इत्यादि । 

शद्धा- लौकिक कलज्ादिभक्षण रागतः प्राप्त होता दे और अनर्थ- 
फडक है, इसलिए निपेषशाज्से उसका बाघ होना जैसे उचित हे, येसे दी लौकिक 
रूप्यादि कर्मका बाध हो सकता है, किन्तु शास्त्रीय कर्मका भी ज्ञानीके लिए 
बाघ कहते हैं, सो ठीक नहीं है, क्योंकि शास्त्रीय कर्म अनर्धफलक नहीं है 
और न रागसे ही प्राप्त दे, किन्तु शास्त्रते प्राप्त है, दोनों शास्त्रसे समग्र हैं, 
इसलिए कर्मबोधक शास्त्रका बाघ कैसे ! 

समाधान- -बाध्यम हेतु हे--अज्ञानजत्व और अनर्थर्थत्र, सो दोनोमें 
समान है । अज्ञानसे समुसपन्न जैसे ळौकिक कृप्यादि हैं, वेसे ही वैदिक याग, 
दान, होम आदि हैं । आत्माको कती मानकर ददी पुरुष कर्माधिकारी दोता 
है। कर्म चाहे लौकिक दो या वैदिक । आत्माको कर्ता मानना केवल अज्ञान- 
निबन्धन है । 

ऐहिक या आमुप्मिक फल भोक्ताके लिए ही है । जब निष्क्रिय आत्मा 
भोक्ता नहीं दै, तब वद्द उसके छिए फळ भी नहीं हो सकता, अज्ञानसे अपनेको 
जग तक भोक्ता मानता है तव तक उसका फळ कहा जाता है। अज्ञाननिवृत्तिके 
अनन्तर दोनों समान दी अफर हें, अतः लौकिक वाध्य है, शास्त्रीय नहीं, 
इसमें विनिगमक कुछ नहीं दे, शात्त्रोमें बाध्यवाधकभाय नदी है, इसलिए बलावलका 
विचार व्यथ है। दोनों शास्त्र अपने-अपने विपयम व्यवस्थित दें। अविद्वानके लिए 
कमविधि शास्त्र है, अतएव भाप्यकारने स्पष्ट कदा है कि “अविद्यावत्पुरुप- 
विपयाणि शास्त्राणि प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि च' इत्यादि । ज्ञानीके लिण 
कमेनिवृत्तिबोधक वेदान्त है । इसी तात्पर्यसे 'स्यागनेकेडमृतत्त्वमानशुः” इत्यादि 
आप्तवचन हें । वर्ण, आश्रम आदि मेदके समान अवस्थामेदसे जैसे एक 
ही पुरुपके प्रति विधि और निपेध शाख व्यवस्थित माने जाते हैं, बेसे दी वेदान्त 


हितत्वमान्तिनरकौ कलज्ञादावियात्मनः । 
कर्वेत्वआन्तिदेहाप्ती समाने श्रौतकर्मसु ॥ १५८ ॥ 
शास्ररागादिजन्यत्वात्‌ काम्यानामेत्रमस्तु तत्‌ । 
शास्रमात्रनिमिच्तत्वालित्यानां नेति चेन्न तत्‌ ॥ १५९ ॥ 
स्वर्गादिकामिनो यद्ददभिहोत्रविधिस्तथा । 
मोहकामादिदुष्टस्य नित्यं कर्म विधीयते ॥ १६० ॥ 


मी व्यवस्थित हैं । अज्ञानीके लिए कर्मकाण्ड और ज्ञानीके लिए वेदान्त है, 
यहद निष्कर्प हुआ ॥ १५७ ॥ 

“हितत्व०' इत्यादि । निपेधवाक्य और वेदान्तवाक्यके साग्यका 
उपपादन करते हे--निपेथवाक्यके अर्थके ज्ञानसे पदले कलज-भक्षणमें 
समीहितसाधनत्वकी आन्ति और उसके मक्षणसे द्वोनेवराठा फछ--नरकप्राप्ति-- 
एवं वेदान्तवाक्यजन्य ज्ञानसे पहले अपनेमें रहनेवाले कतृत्व आदिकी आन्ति तथा 
तत्फछ--देहप्राप्ति--ये दोनॉमें समान दै; निपेध करनेवाले वेदवाक्यके अर्थश्ञानके 
अनन्तर दोनोंमें अप्रवृत्ति मी समान है । भाव यह है कि जैसे निपेधशासके अज्ञान 
अथवा उसमें अविश्वासे हनन और अभक्ष्यभक्षण आदिमें दितसाधनत्वका अम 
होता है; इस अमसे दिंसादिमें प्रवत्ति होती है, जिसका फल नरकनिपतन आदि 
है; वैसे ही आत्मतसत्रके अज्ञानसे कै आदिका अम होता दे; उसका फरु 
देहान्तरप्राप्ति दै; देहान्तरमापति आत्यन्तिक पुरुषार्थ नहीं है; इसलिए श्रौत 
कर्म मी कपि आदि कर्मोंके समान दी हें । श्रुति भी दोनोंको समान ही 
कहती दै--'तथग्रेह कर्मचितो लोकः क्षीयते? इत्यादि ॥ १५८ ॥ 5 

“ाखरागादि०? इत्यादि । शाख, राग आदिसे अविद्या और अविद्याजन्य 
काम्य कर्म दोते हैं; इसलिए उनका त्याग टीक है; नित्य कर्म तो 
निमित्तक हैं; इसलिए उनका त्याग नहीं दोना चाहिए । 

यहाँ भाव यह दै कि जितने काम्य कर्म दे, उन सबका अशान 
तथा ये अनेक अनके कारण हैं; अतः त्याज्य दै; किन्तु 
झासमात्रनिमित्तक हैं; अतएव अनर्थके मूढ मी नहीं हैं परत्युत 
हैं; इसलिए उनका त्याग उचित नहीं है ॥१५९॥ 

“स्वगोदि०! इत्यादि । स्वर्गशब्द पारडौकिक फोका 


८३८ बृहदारण्यकवा्तिकसार [ १ अध्याय 


ड्स्ट्स््ट्स्स्स्ट्स्स्स्स्स्स्स्य्स्स्स्स्स्य्स्य्स्य्स्स्स्य्य्य्स्स्य्य्ण्णय्णय्णूणूजण८्ः: 


अकर्चारं स्वमात्मानं करत्वेनाउमिमन्यते । 
नित्यकमीाधिकार्यस्मान्मोहदोपो5घिकारिणः ॥ १६१ ॥ 
सो&कामयत जाया मे स्यादित्यादि श्रुतौ स्फुटम्‌ । 
कामदोपः प्रत्यपादि सर्वकामाधिकारिणाम्‌ ॥ १६२ ॥ 


शब्द्रसे पशु, पुत्र आदिका ग्रहण है । उन स्वर्गादिकाभियोके प्रति स्वर्गादिके 
उद्देश्यसे जैसे अम्निददोत्रादि कर्मोका विधान है, वेसे ही मोहकामादिदुष्ट पुरुपोके 
लिए नित्य कर्मोका विधान है। अविद्यादोपदुष्टत्व, उत्पत्ति, विनियोग, प्रयोग और 
अधिकारी इत्यादि नित्य और काम्य दोनों विधियोंमें समान हैं । 

शङ्ा-यदि दोनों समान हैं, तो नित्य और काम्यका विभाग कैसे £ 

समाधान--स्वगे, पुत्र आदि विरेपरूपसे फलके कामियोके प्रति 
तत्‌-तत्‌ फलके उद्देश्यसे विशेत्र-विशेष काम्य कर्मोका विधान है और 
इष्ट मे स्यादनिष्टं मा भूत! इस प्रकार सामान्यरूपसे फळार्थियोंके उद्देश्यसे 
नित्य कर्माका विधान है । अथवा कामनाप्रयुक्त काम्य कर्म हैं और जीवन- 
प्रयुक्त नित्य कर्म हँ--इस प्रकार भी दोनोंमें मेद मानकर उक्त विभागक्री उपपत्ति 
है। यही एक प्रकार है जिसके द्वारा इन दोनोंका विभाग सिद्ध दो सकता है, 
दृसरेसे नहीं, क्योंकि कामनाधीनत्व तो काम्य और नित्य दोनोंमें समान है। 
“यद्यद्धि कुरुते अन्दुः तत्तत्कामस्य चटितम्‌? इत्यादि वचन तथा अनुभवके अनुसार 
कामना प्रवृत्तिमात्रमें कारण है | इसीसे चेतनकी प्रवृततिमात्रगें इष्ट-साधनताका ज्ञान 
कारण दे । इस प्रकार यदद कार्यकारण भा सर्वसंमत माना जाता है; अतएव “न 
प्रयोजनमन्तरेण मन्दोऽपि प्रबतेते' यद्व लोके प्रसिद्धि दे । यावज्जीवन तो निस्य 
कर्म मी बराबर नहीं दोता। सायं और प्रातःकालमें नित्यामिददोत्रादि दोते दें; जीवन 
रहनेपर दी कदाचित्‌ काम्य कर्म भी द्वोता है, अतः अनिश्ोत्रादिगे नित्यत्व 
बाधित दी है ॥ १६० ॥ 

'अकरतारमू! इत्यादि । वस्तुतः अकर्तारूप आत्मा्गें कसका अभिमान करके 
ही जीव नित्य कर्मका अधिकारी होकर नित्य कर्म करता दै । इससे स्पष्ट समझा 
जाता है कि नित्य कमे करनेवाला पुरुष भोद्दादिदोपदुष्ट अबश्य दे, विपरीत 
ज्ञान मोहके बिना नहीं दो सकता, इसमें किसीका विवाद नहीं दे ॥ १६१ ॥ 

“सोऽकामयत' इत्यादि । प्रजापतिने कामना की कि मेरी भी 


तृतीय माझण ] मापानुबादसहित ८३९ 
ड्स्प्स्प्प्स्प्द्ज्स्प्ण्स्य्स्स्स्स्फ्फ्स्स्स्स्फ्स्स्स्स्प्स्स्स्फ्स्स्स्ज्स्स्ज्स्स् 


आविरिञ्च्यादिरक्तोऽपि युक्तिं कामयते ततः । 
तत्प्रवृत्तिश्र काम्येति चेत्तहमपाऽपि बाध्यताम्‌ ॥ १६३ ॥ 
आस्माञ्ञानेकहेतुत्वाद्वाङ्मनःकायकर्मणाम्‌ । 
आरमज्ञानेन तद्घानात्समाप्तिः सर्वकर्मणाम्‌ ॥ १६४ ॥ 


जाया 'खी' हो, यह कामना श्रुतिमें स्पष्ट है । इसके अनुसार सब कामना- 
धिकारियोंमें कामना दोष श्रुतिने स्पष्ट कदा है । अविदयाके बिना कामना 
नहीं होती, अतः मूळ दोप अविद्या दै, यहद अर्थात्‌ सिद्ध होता दै॥ १६२॥ 
'आविरञ्च्या०' इत्यादि । 
शङ्का--जेसे कामादिदोपदुष्टका कर्ममें अधिकार है, वैसे दी मोक्षकी कामना- 
बाले मुमुक्षुका ज्ञानमें अधिकार है, अतः कामनारूप दोप उन दोनोंमें 
समान ही है, फिर ज्ञान और कर्ममें क्या विशेष हुआ ! मोक्षकामनाके बिना उसके 
साधन श्रवण, मनन आदिमें पुरुषकी प्रवृत्ति ही नहीं हो सकती । 
समाघान--सभी कामनाएँ दोप नहीं दें । म्रकृतमें वन्थनहेतु विपयकी 
कामना कामनाशब्दसे विवक्षित दै । स्थाणुसे लेकर ब्रक्मोकप्यन्त जो विविध 
ऐहिक ,आमुप्मिक फळ दवं, उन फलोसे विरक्त परमार्थ सत्‌ सांसारिक- 
घर्मातीत आत्मा है, ऐसा जिसको विवेक दै, उस पुरुपका मोक्षमें अधिकार है। 
अथवा यदि कामनामात्र दोप है, यही सिद्धान्त मानते हो, तो मोक्षफागनाका 
मी बाघ मानो, मोक्षशव्द मोक्षसाधन ( उसके उपाय ) श्रवणादिके तारपर्यसे 
कहा गया है । विरक्तका दी ज्ञानमें अधिकार दै, इसमें क्या प्रमाण ¦ “पराचः 
कामाननुयन्ति वाळास्ते मृत्योर्यन्ति विततत्य पाश्चम्‌' इत्यादि और 'कामान्‌ यः 
कामयते मन्यमानः स कामभिर्जायते तत्र तत्र इत्यादि वचन प्रमाण हें। इनसे कामकी 
निन्दा की गई दै । निन्दा तयागके लिए की जाती है, निर्थक नहीं। "योऽकामः' 
इत्यादि अति साक्षात्‌ कामका निषेध करती है । इससे यद स्प प्रतीत होता दै कि 
कामादिसे रहित पुरुपरनकी भेयोमार्ग सम्यगुज्ञानमें प्रवृति होती है ॥१६३॥ के 
'आत्माब्चानै०' इत्यादि । वाचिक, मानसिक, कायिक--इन त्रिविध कम 
आसाका अज्ञान ही कारण है । आक्षज्ञानसे आसाज्चानकी निवृत्ति द्वोनेसे सभ 
कर्मोंकी समाधि हो जाती दै । कारणके अभावसे कार्यका मी अभाव होता है, यदद 
सिद्धान्त है, इसलिए गोक्षके लिए ज्ञानीको कमैकी अपेक्षा नहीं दोती ॥१६४॥ 


८४० बृहदारण्यकवारतिक्रसार [ १ अध्याय 


कर्मोपयोगाभावेऽपि बृथाफालक्षयाइ्रम्‌ । 
कर्माचुष्ठानमिति चेन्न प्रवृत्तरसम्भवात्‌ ॥ १६५ ॥ 
न चोच्छिन्नात्ममोहस्य संदेवाऽऽत्मधियः स्मरतेः । 
अर्पोऽप्यवसरोऽस्तीह वाइमनःकायकर्मणाप्‌ ॥ १६६ ॥ 
“कर्मोपयोगा ० इत्यादि । 
शक्का--यद्यपि उक्त रीतिसे मोक्षके लिए ज्ञानियोको कर्मकी अपेक्षा 
नहीं होती, फिर मी कर्मानुछानका त्यागकर व्यथ काळ बितानेकी अपेक्षा शास्त्र- 
विहित शुभकरमोके अनुष्ठान द्वारा समय बिताना अच्छा है, इस दृश्सि ज्ञानियोकि 
लिए भी कर्मानुष्ठान आवश्यक है । 
समाधान--नहीं, कर्मके अनुष्ठानमें ज्ञानियोंकी प्रवृत्ति दी असंभव है । 
ज्ञानोत्पत्तिसे पूर्व कर्म और उसके फलमें सत्यत्वज्ञान रहनेसे श्रद्धा और तत्‌-तत्‌ 
फडकी कामना होती है, इसलिए फलकी कामनाचाला पुरुप उसके साधन कर्में 
प्रवृत्त होता है, तत्त्वज्ञान होनेके बाद द्वेतमात्रमें मिथ्याज्ञान दोनेसे अश्रद्धा हो जाती 
है और फठकी कामना मुसुक्षुको होती नहीं, फिर कर्ममें प्रवृत्तिकी क्या 
संभावना दे ! ॥ १६५ ॥ 
प्रवृत्त्मसम्मवको ही स्फुट करते हॅ--'न चोच्छिन्ना०? इस्यादिसे । 
ज्ञानक्षणिकत्ववादीकी शङ्का है कि जिस पुरुपका आत्ममोह--आत्माश्ञन-- 
आतमतत्त्वशान द्वारा नष्ट हो गया है, उस पुरुपकी भी प्रवृत्ति उक्त ज्ञानका नाश 
होनेपर फिर हो सकती है । 
समाघान-आसञ्ञान क्षणिक दै, ऐसा माननेपर भी उत्तरोत्तरज्ञानप्रवाह उत्पन्न 
होता ही रहता दै, क्योंकि मुमुक्षुकी निदिध्यासनमें दी सदा प्रवृत्ति रहती दै, 
इसलिए मुमुक्षुकी आस्मज्ञानशुन्य अवस्था दी नहीं है, तो कर्मानुष्ठानका क्या 
प्रसंग ! इस अभिप्रायसे कहते द--कायिक, वाचिक और मानसिक--इन तीनों 
कर्माका थोड़ा भी अवसर नहीं रहता अर्थात्‌ सतत आस्मज्ञानमे दी तत्पर 
हीनेसे मुमुक्षुको कर्म करनेका अवसर नहीं है। वार्तिकमें 'आत्मधियः स्थितेः! यह 
पाठ है और वार्तिकसारमें 'आरमधियः स्मृतेः यदृ पाठमेद दे, पर दोनोंगें 
प्रबाहरूपसे स्थिति मानना आवश्यक है। निर्विचिकित्स शब्दज्ञानसन्तति 
स्मरणात्मक दी है, इसलिए वार्तिकसारमें धीविशेषवाचक स्मृतिशव्दसे निर्देश 
किया दै, सामान्यविशेषयाचकशब्दके प्रयोगका भेद दै, अर्थ तो एक दी दै॥१६६॥ 


तृतीय ब्राह्मण ] भापानुवादसहित ८४१ 


SSNS 


कर्मणोऽवसरश्चेरस्याच्तर्भक्षावसरो यथा । 
मवं क्षुघादिदौपेकहेतुस्वेनाऽनिवारणात्‌ ॥ १९७ ॥ 
कर्माऽपि मोक्षकामादिसूल चेद्यो वियुद्यति । 
स करोत्येव कर्माणि को हज्ञं विनिवारयेत्‌ ॥ १६८ ॥ 
अनिवार्यक्नुधेवाऽयं मोहो यस्याऽनिवारणः । 
तस्मिन्कुर्वत्यमूढस्य किं छिन्न ब्रह्मवेदिनः ॥ १६९ ॥ 


"कर्मणो? इत्यादि । 

शङ्वा- ज्ञानी जीवन्मुक्तो जैसे भिक्षाटन आदि कर्म करनेका अवसर 
मिलता है, वैसे ही अन्य कर्म करनेका अवसर उसे क्यों नहीं मिळता ! यह तो 
कोई कह नहीं सकता कि जीवन्मुक्त भिक्षाटन आदि कर्म भी नहीं करता, क्योंकि 
शरीरधारण भिक्षाटनके विना दो दी नहीं सकता और तत्वोपदेशके लिए 
झास्त्रके निमीण आदिमें भी उसकी प्रवृत्ति देखी जाती है; फिर कर्ममें दी 
कया द्वेप है! जो कि उसे नहीं कर सकता दै, पेसा कहते दो ! 

समाधान --मिक्षा आदिम प्रइत्तिके कारण हैं. प्रारव्भकर्मश शरीरधार- 
णोपयोगी मिक्षाशनके मूळ कारण क्षुघादिदोष, सो दृष्ट दै इसलिए उनमें 
प्रवृत्ति होती है, अन्य फडकी इच्छा नहीं दै, अतः शास्त्रीय कर्मानुष्टानमें 
प्रवृत्ति नहीं हो सकती ॥ १६७ ॥ 

“काऽपि? इत्यादि । जो केवळ विवेकी है, तत्तज्ञानी नहीं है, उसकी यह 
धारणा होती है कि कर्मानुष्ठान ही मोक्षकामनाका सूळ है, यह यद्यपि विवेक 
नहीं है, किन्तु मोहमात्र हे; तथापि ऐसे मुग्यकी कमीनुष्ठानमें प्रवृत्ति दी है, 
कारण कि अञ्च अर्थात्‌ विपरीत ज्ञानवानक्ों कौन रोक सकता है । आन्त पुरुष 
अपने अज्ञानवश आमासमें भी प्रद्च दोता ही है ॥ १६८ ॥ 

अनिवार्य ०” इत्यादि । शरीरधारी प्राणिमात्रको क्षा जैसे अनिवार्य है; 
अर्थात्‌ अपने अनुरूप आहार अवश्य दी करना पढ़ता है, यैसे दी सत्र 
पुरुपोंको उक्त मोड अनिवार्य है अर्थात्‌ शास्त्राचायोपदेश द्वारा भी निवृत्त नहीं 
होता, अतएव वह काममें प्रदत्त रहता है, ब्रह्मज्ञानी अतए्य मोहरद्दितकी 
क्या हानि दोगी ! अर्थात्‌ कुछ नहीं होगी, अधिकारीका दृष्टान्त अनधिकारी 
पर लागू नहीं दोता ॥ १६९ ॥ 
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धितो अङ्क्त इत्येबं युङ्क्ते दतो न इब्रचित्‌ । 
मूढः कुरुत इत्येवं नेव कुर्यादमूढधीः ॥ १७० ॥ 
उच्छिन्नस्य न मोहस्य ह्यकस्मात्पुनरुद्धवः । 

येन मूढः ग्रवत्तेत नित्यकर्मसु तत्त्ववित्‌ ॥ १७१ ॥ 


= 


श्षुधितो' इत्यादि क्षुधित--भूखा--पुरुप यदि भोजन करता दै, तो 
क्या तृप्त मी कहीं भोजन करते पाया जाता है £ यदि ऐसा पाया जाय, तो 
यही मानना पड़ेगा कि वह तृप्त दी न था, एवं मूढ़ कर्म करता है, 
यह देखकर अमूढ़धी आत्मानात्मविवेक्री अ्वेत-अक्ष-तत्वदर्शी कर्म नहीं 
कर सकता ॥ १७० ॥ 

“उच्छिन्नस्य' इत्यादि । 

शक्का- शानीका अज्ञान नष्ट हो जाता है, इसलिए उसको कर्म करनेका 
अवसर ही नहीं आता, यह आपने कहा, सो ठीक नहीं जेंचता; कारण कि 
फिर यदि अज्ञान उत्पन्न हो, तो कर्मका अवसर क्यों नहीं आवेगा ! अज्ञान- 
नाशके अनन्तर पुनः अज्ञानकी उत्पत्ति नहीं दोती, इसमें कोई कारण नहीं कहा है । 

समाधान--जञानानिसे समूळ अज्ञान नए हो जाता है, अतः ज्ञान ९हने- 
पर पुनः अज्ञान उत्पन्न नहीं द्दोता । इस तात्पर्थसे कहते हे-'उच्छित्नत्य न 
मोहस्येत्यादि' | अभिप्राय यह है कि जो अज्ञान नष्ट हुआ है, उसकी फिर 
उत्पत्ति तो असम्भव ही है । यदि उसके सजातीय दूसरे अज्ञानकी उत्पति कहिए, तो 
कारणके अभावसे ही अज्ञानकी उत्पत्ति नहीं हो सकती । यदि अज्ञानको ही उत्पादक 
किये, तो बहू नष्ट हो चुका है| यदि अज्ञानका नाश ही न मानिए, तो 
ज्ञानोत्पचि ही व्यथ दोगी और ऊमी मोक्ष दी नहीं होगा । यदि आत्माको ही 
अज्ञानका उत्पादक किये, तो फिर अनिर्मेक्षापत्ति ही दोप होगा । आत्मा 
नित्य हे और उसीको अज्ञानका उत्पादक कहते हो, अतः अज्ञान सदा ही 
होता रदेगा। यदि कहिये कि अनेक अज्ञान मानेंगे, तो इसमें कुछ प्रमाण 
नहीं है 'अद्मजञः' इत्यादि प्रतीति जब एक अज्चानक्रो लेकर भी उपपन्न दो 
जाती दै, तो फिर अनेक अज्ञानोंमें कुछ प्रमाण नहीं हैं, अतः जिस पुरुषका 
अज्ञान नष्ट हो गया दै, वह ज्ञानी पुरुष कर्म नहीं करता । 

भिक्षाटन आदि कर्म भी परोक्षासतच्तदी ही करता है, उसमें भी मूल 
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कर्मत्रधियोः कालमेदेनाऽबसरो यदि 
मैच वस्तुनिमित्तत्वादू मह्मवुद्धेः सदा स्थितेः ॥ १७२ ॥ 


शुबादि दोप हें । अभिदोत्रादि कमे केवर दोपमात्रनिमिएक नहीं हैं, 
किन्तु शाख भी उनमें निमित दै, इसलिए मूढ़ पुरुषके समान तत्तववेत्ताकी कर्मगे 
प्रवृत्ति नहीं होती । 

शङ्का--ब्र्म भी वस्तु ही है, वस्तुमात्रमें कालसंगन्ध घटादिके समान 
रहता दी दै, इसी तरह अ्षमें कर्मका संत्रन्ध भी मानें, तो क्या क्षति है ? यदि 
कहो कि वस्तुमात्रमें कालसंवन्थ मानते दो, तो काळ मी वस्तु दी है, इसलिए 
उसमें मी काहसंवन्ध मानना होगा । यदि आत्माश्रयादि दोपसे कारमें कारका 
संबनन्‍्ध नहीं मानते, तो ब्रदमगें काल्सम्बन्ध सिद्ध नहीं दो सकता, वर्योकि 
संत्रन्धसाघक वस्तुत्व कारमं टी व्यभिचारी दै, तो इसका उत्तर यह है कि 
कालतिरिक्त वस्तुत्वको काढसंबन्थसाधक माननेसे उक्त दोप नहीं होगा, 
अतः विद्वान्‌ आत्माम मी कालसम्बन्धके समान कर्मसवन्थ दो सकता 
है॥ १७१॥ 

समाधान--'कर्मव्रह्मथियोः इत्यादि । कर्म और जदास्वरूपज्ञानका विशेष 
कालसंचन्धसे आत्मामें अवसर हो सकता है, ऐसा मानना दीक नहीं है, कारण 
कि नित्य और स्वप्रकाश अक्षज्ञानम कर्मका अवसर कहां ¦ 

अभिप्राय यह दै कि वस्तुको काठकी अपेक्षा उत्पत्तिम कहते दो या 
जप्तिमें ! प्रथम पक्षमें घटादिके समान आत्माकी उत्पत्ति नहं है जिससे कि 
कालका सम्बन्ध अपेक्षित दो । आयक्षणसंबन्ध दी उत्पत्ति है, इसलिए अजन्य 
पदार्थमात्र कालोपाधि माने जाते हैं । दानी घट उस्पथते, अस्ति, नक्ष्यति" 
इत्यादि व्यवद्वार कालसंधन्थके बिना,नहीं दो सकता । आत्मा नित्य दै, इसलिए 
उसमें 'इदानी, तदानी! की आवश्यकता दी नहीं है, अतएव तार्किकोंका 
कदना है कि 'नित्येपु कालिकायोग? अर्थात्‌ नित्ये कालोपाधि नहीं द्वोती | 
द्वितीय पक्षमें ज्ञान स्वयंप्रकाश तथा नित्य है, इसलिए उसमें भी उक्त रीतिसे 
फारसंत्रन्व नहीं हो सकता । यदि आत्मा परप्रकाश होता, तो प्रकाशक कामें ही 
उसका प्रकाश दोगा अन्य कालमं नहीं, अतः दानी प्रकाशते' इत्यादि व्यवदारके 
डिए काठसँम्ध माननेकी आवश्यकता होती है। सप्रकाश दोनेसे त्र्- 
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न सस्त्ववसरापेक्षं स्वतः सिद्धत्वकारणात्‌ । 
क्रियेवाऽरसरापेक्षा तस्याः कारकतन्त्रतः ॥ १७३ ॥ 


यदोद्भवेत्षुधेवाऽस्य प्रबला मोहबासना । 


तदाक्रत॑ न नित्यं स्यात्तस्य याइच्छित्वतः॥ १७४ ॥ 


बुद्धिकी सदा स्थिति दी रहती है, इसलिए किसी तरह उसमें काठसबन्ध 
नहीं कद सकते । 

झङ्का-तब किसको कालकी अपेक्षा है ! 

समाधान--क्रियासे कार्यमात्रका अहण होता दै, कार्यमात्रको अकसर 
कालकी अपेक्षा होती है, क्योंकि क्रिया (कायेमात्र) कारकतन्त्र (कारकके अधीन) 
ही है । कारणके समवधानसे ही कार्य होता दै, अन्यथा नहीं । अतएव कदाचित 
कहा जाता हे ॥ १७३ ॥ 

यदोङ्कवेत्‌ इत्यादि । जिस समय तत्त्वज्ञानीको दोपमात्रजन्य क्षुधाके 
समान मोइवासना उत्पन्न होती है, उत्त समय कर्म अवश्य करना चाहिए, यह 
घारणा द्वोती है, उस समयका किया हुआ अम्निहोत्रादि कर्म नित्य कर्म नहीं कहा 
जा सकता, वह तो केवळ याहच्छिक कहलाता है । 

अभिप्राय यह है कि 'यावज्जीवमन्निद्दोत्र जुह्दोति', “उदिते जुट्टोति, 
अनुदिते जुट्टोति! इत्यादि झाखसे विहित जो कर्म हैं, ये नित्य कर्म 
कहलाते हैँ । प्रतिदिन उनका नियत साधन, समयादिसे अनुष्ठान होता है, जिसे 
कर्मी प्रायः किया करते हैं। तत्त्वबुसुत्सु मुमुक्षु जब्र निदिध्यासने निरत 
रता है, उस समय उसको काल-कर्मीदिका शान दै ही नहीं, इसलिए तदनुष्ठान 
असंभव ही है । कदाचित्‌ य्युत्थानदञामे पूर्वाितबासना अभिव्यक्त 
होती है, तो अभिदोत्रादि कर्मे शास्त्रकी आज्ञासे नहीं, किन्तु स्वेच्छासे 
बाढक्रीडादिवत्‌ प्रवृत्ति हो जाती है, परन्तु वद्द कर्म नित्य कर्म नहीं 
कहा जाता; किन्तु वासनाकृत अतएव याइच्छिक कर्म कद्दा जाता 
है। जो कर्मवशा किया जाता है, वद निस्य कर्म कद्दळाता है, जो 


स्वेच्छामात्रसे किया जाता है, वह याइच्डिक कटलाता दे, यदी दोनोमे मेद 
है ॥ १७४॥ 


Cnt 
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दोपजन्येऽपि भिक्षादौ कालादिनियमः श्रुतः । 

विधिः स एप विदुप इति चेन्न तदिष्यते ॥ १७५ ॥ 
नेवाऽयं नियमोऽस्माकं परिसङ्घया हि सा यतः | 

नो चेद्विदितकालेऽस्य भिक्षात्यागो न शक्यते ॥ १७६ ॥ 


“दरोपजन्ये' इत्यादि। ज्ञानी भिक्षाटन आदि कर्म कामादि-दोपवश करता है; 
अनिदोत्रादि कर्म नहीं करता, क्योकि वे दोपनियन्धन नहीं हैं, किन्तु विधि- 
निबन्धन हैं । विधि ज्ञानीके लिए है नहीं; अतएव भाष्यकारने शारीरकमें 
स्पष्ट दी कहा है--“अविद्यावद्विययाणि शास्राणि' अर्थात्‌ श्न अविद्वानोकि लिए 
हें । यददो विद्वानका तासयै अक्षज्ञानीमें है; अतः उससे अतिरिक्त विद्वान्‌ मी 
अविद्वान्‌ ही माने जाते हें । इसका 'पश्वादिभिश्वाऽविरेपात्‌? इत्यादि वाक्यसे 
भाप्यकारने स्वयं स्पष्टीकरण किया है । 

शङ्का--ज्ञानीके लिए शाख्में विधि नहीं है, यह तो आप ठीक नहीं कद 
रहे हैं, क्योंकि''चातुर्व््य चरेदैद्ष्यम!, “एककालं चरेदेक्यस!, “यतीनां च चतुर्गुणम्‌? 
इत्यादि शास्रोसे जैसे ज्ञानीके लिए भिक्षा आदिका विधान है, वैसे अग्ोत्र आदिका 
मी विधान .क्यों नहीं मानते ? आखिर आप विधिक्रा सर्वथा निपेध तो कर नहीं 
सकते, क्योंकि उक्त वचनोंसे भिक्षा, अशौच आदिमें काल, वर्ण और संख्याका 
नियम स्फुट दी विहित दै ॥ १७५ ॥ 

समाघान--इनकी मी विधि ज्ञानीके लिए नहीं दै, इसका उत्तर अग्रिम 
इलोकसे कहते हैं--नैवा5य' इत्यादिसे । 

हमारे ( वेदान्तियोके ) मतसे पूर्वोदाहृत नियमविधि नहीं है, किन्तु बद 
परिसंख्याविधि है, अन्यथा विहितकालमें भिक्षादिका त्याग नहीं दो सकेगा । 

अभिप्राय यह है कि विधि तीन प्रकारकी दोती है--अपूर्वविधि, नियमः 
विधि और परिसंख्याविधि । अत्यन्त अग्राप्तकी प्रापक अपूर्वविधि दे । 
जैसे (अनिदो जुहुयास्वर्गकाम” यहाँ अनिदो स्वर्गसाधनल भमाणान्तरसे 
सर्वथा अप्राप्त है, इसका मापक यदी वचन दै। इसलिए “अग्निहोत्रम्‌? 
इत्यादि अपूर्वविधि है । श्रीद्ीनवद्न्ति' यह नियमविधि है । पक्षमें 
अप्राप्तकी पराप नियमविधि कहलाती है । अवघातका प्रयोजन तण्डुल- 
निष्पत्ति है, सो दो प्रकारसे दो सकती दै, अवघातसे-- कूनेसे--अथवा 


१०७ 
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नखविदलनसे । जिस पक्षमें नखविदरून द्वारा तण्डुलनिष्पत्तिमें पुरुपकी प्रवृत्ति 
होती है; उस पक्षमें अप्राप्त अवघातकी नियमविधि है; अवघातसे ही 
तण्डुलोंकी निप्पत्ति करनी चाहिए, उपायान्तरसे नहीं; अन्यथा अपूर्वकी उत्पत्ति नहीं 
होगी । तत्र और अन्यत्र अर्थात्‌ दोनों पक्षोम प्राप्ति हो तो परिसंख्या है; जैसे “पश्च 
पञ्चनखा अक्ष्या? । यद्दॉपर रागतः पञ्चनखापञ्चनखसाधारणके भक्षणमें प्रवृत्ति है; 
अतः पञ्चनखेतरका भक्षण नहीं करना चाहिए, इस अर्थमें इस वचनका तात्पय है; 
पश्चनलके भक्षणमें नही, अन्यथा पश्वनखके अमक्षणसे प्रत्मवायकी आपत्ति होगी; 
क्योंकि विधिके उल्लेघनसे प्रत्यवाय होता है; यह सिद्धान्त सबेमान्य है । प्रकृतमें 
यदि नियमविधि मानेंगे तो नियत समयपर भिक्षा करनी ही पड़ेगी। परि- 
संख्याविधिके माननेपर यदि भिक्षादि करना ही है, तो नियत समय 
पर द्वी करे, अन्यथा नहीं और न करना हो, तो कोई शास्रकी प्रेरणा नहीं है कि 
भिक्षादि अवश्य करो । ब्रह्मवेचाके लिए नियमविधि समुचित भी नहीं दै, क्योंकि 
वह विधियोंसे अति दूर दोनेके कारण किसी भी विधिका विषय नहीं हो सकता । 

शक्का--यदि ज्ञानी विधिसे अतिक्रान्त दै, तो वह निपेधसे भी अतिक्रान्त दै, 
ऐसा भी मानना पड़ेगा, ऐसी परिस्थितिमें उसकी निन्ध आचरणमें भी प्रवृत्ति हो 
सकती है, क्योंकि उसके लिए निपेषशाख भी नहीं-के समान है । 

समाधान--निन्ध आचरणमें प्रबृत्ति तो अधर्म और अविवेकसे होती दै, 
ज्ञानीमें इन दोनोंकी संभावना नहीं है, इसलिए उक्त प्रवृत्तिकी संभावना दी 
नहीं है, क्योंकि ऐसे पुरुष-रललॉकी जब अविद्यादशामे भी निन्य आचरणोंमें 
प्रवृत्ति नहीं होती तो विद्यादशामे कांसे होगी ? कपूयसंस्कार भी 
उनमें हैं नहीं, जिनसे कि ऐसी संभावना भी दो सके और वस्तुतः अविद्वान 
अतएव विविदिपु पुरुषोके लिए विधि दै, परन्तु उनके लिए भी उक्त नियम- 
विधि नहीं है, किन्तु परिसंख्या है । परिसंख्या अन्यत्र निवृत्तिकी प्रयोजिका है, 
क्रियाविशेपमे प्रयोजिका नहीं है । 

अतः ब्रस्वियाकी वह विरोधिनी नहीं है । चित्तकी स्थिरताके बिना आत्म- 
चिन्तन नहीं हो सकता, अतः चित्तस्थेयके लिए भोजन अपेक्षित दे, सो ब्राह्मण, 
क्षत्रिय और वैश्य- इन त्रेवर्णिकोंसे ही भिक्षाका अदण करना चाहिए, इस अर्ग 
उक्त झाखका व्यापार नहीं है, किन्तु शूदरसे भिक्षाका ग्रहण नहीं करना चाहिए, 
इस अंशं उक्त झाका व्यापार है। इससे स्पष्ट होता है कि निवृत्तिके बोधनमें दी 
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एवं चेत्परिसङ्कथा तेऽक्राले भुक्त्वा तु तत्त्ववित्‌ | 
प्रत्यवेयादिति प्राप्त चाढमस्य न दुष्कृतम्‌ ॥ १७७ ॥ 
मोहवासनया कृत्वा विहित सुकृती यथा । 
निपिद्धातिक्रमेणेवं दुष्कृती न भवेत्कृतः ॥ १७८ ॥ 


परिसंख्याका ब्यापार दै, सो भी अविद्वान्‌ विविदिपुके प्रति है, ज्ञानीके प्रति नहीं। 
ब्रह्मज्ञानी तो विधिनिषेधकी भूमिसे अतिक्रान्त है, अतः उसके लिए परिसंख्या 
भी नहीं है ॥ १७६ ॥ 

“एवं चेत्‌? इत्यादि । 

शक्का--यंदि आप परिसंख्या मानते हो, तो भी अविद्दित कालं 
अथ च शुद्रसे भिक्षाका अहण कर उसके सेवनसे तत्त्वज्ञानी भी प्रत्यवायी दोगा, 
क्योंकि परिसंख्यासे इतरकी निट्टत्ि बोधित दोती है, इसलिए निषेधके 
उल्डट्ठनसे प्रत्यवाय अवश्य होगा, अन्यथा निषेध दी व्यथ हो जायगा, अतएव 
पश्चनखेतरमक्षणसे प्रत्यवाय झास्त्रकारोने माना है । 

समाधान--हाँ ठीक है, किन्तु ज्ञानी विधि-निपेथकी भूमिमें नहीं दै, 
यह कह चुके हैं, आदरे जमीनर्मे अर्जित बीज उगता है, इससे क्या संतक् 
बालमय मूमिमें भजित बीज कमी उगता है! कमी नहीं । एवं ज्ञानीको 
दुप्कृत हो मी, तो भी वह भर्जित बीजके समान मरुस्थसम ज्ञानीके चित्तमें 
शङ्करा आरम्भक नहीं दो सकता । पहलेके छपे हुए वार्तिकसारमें 
'काहेऽसुक्त्वाः ऐसा पाठ दे, पर वह प्रमादसे छप गया है । 'अकाळे भुक्त्बा' ऐसा 
पाठ होना चाहिए, इसीमें अर्थकी संगति होती दै, इसलिए दमने ऐसा दी पाठ 
रक्खा है ॥ १७७॥ 


“मोहवासनया' इत्यादि । 
झङ्का--मोहवासनासे तीर्थस्नान, उपवास आदिका अनुष्ठान करके ज्ञानी यदि 


सुझृती-पुण्यवान:--दोता है, तो निंपेधके अतिकमसे--निपिद्धके अनुष्ठानसे--- 
दुष्किती क्यों नहीं होता ! यद्यपि इस विषये निर्णय हो सुका दे कि वह 
विधिनिपेधका विषय नहीं हे, तथापि स्थूणानिखननन्यायसे सिद्धान्तको पुनः 
दृढ़ करनेके लिए और इस विषयमें शाखप्रमाण दिखलानेके लिए फिर आक्षेप 
किया गया दे ॥१७८॥ 
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अइ्लेपवचनान्नाऽस्व सुकृतं लेपकं यदि । 
दुष्कृतं च तथेत्येवं सन्तोष्टव्य विपश्चिता १७९ ॥ 

__ अश्ेपबचना०” इत्यादि । अञ्नेपवचनसे ज्ञानीका सुकृत ( पुण्य ) लेपक 
(फलप्रद) नहीं होता, तो उसी प्रकार दुष्कृत मी फलप्रद नहीं होता, यह समझ कर 
ही विद्वानोको इस विपयमें सन्तोप करना चाहिए। यह अभिप्राय है--वेदान्तसूत्र 
तथा उसके भाप्यमें यह विचार किया गया है कि ब्रहवेत्ताका दुरित नष्ट 
होता है या नहीं £ 

शक्का--कर्म फलप्रद होता है, अतः फलप्रदानके बिना कमै नष्ट नहीं 
होता, अतएव स्मृतिकारेनि कहा है--“नाऽसुक्तं क्षीयते कमे! इत्यादि । 

यदि कहो कि कम फळ दिये बिना नष्ट नहीं होता, तो प्रायश्वित्तका 
विधान ही व्यर्थे होगा, क्योंकि प्रायश्चित्त तो इसीलिए है कि बिना फल दिये कर्म 
नष्ट हो, तो इसका उत्तर यह है कि कर्मनाशके उद्देश्यसे किया गया प्रायश्चित्त 
कर्मका नाशक हो सकता है, पर ब्रह्मविद्या तो इस उद्देश्यसे विहित है 
नहीं, इसलिए त्रह्मवेत्ताका दुरित फळ दिये मिना नष्ट नहीं होगा । 
यदि त्रक्षवेत्ताको मी स्वक्मफळ भोगना पड़ा, तो शरीरेन्द्रियोके बिना 
उसके फलका भोग होगा नहीं, अतः तदेशकालादिसापेक्ष शरीरादिका धारण 
आवश्यक होनेसे मोक्ष ही दुर्लभ हो जामगा । 

समाधान--अक्षवेत्ताके पूर्वे और उत्तर- थे दोनों पाप निवृत्त हो जाते हें, 
भेद केवळ इतना है कि पूर्वे दुरितका विनाश और उत्तर कालिक दुरितका 
असंझेप ( असंबन्ष ) मात्र होता है, इसमें प्रमाण यह है- “यथा पुष्करपलाश 
आपो न झिडिप्यन्ते एवमेबंविदि पापं कमै न झ्छिप्यते’ । एवं पूर्व दुरितके विनाशे 
प्रमाण है--तद्यथेपीकातूख्मग्नौ ग्रोतं प्रद्येतेवं दास्य सर्वपाप्मानः भदृयन्ते 
तथा 'मिधते ददयम्रन्थिदिठयन्ते सर्वसंशयाः । क्षीयन्ते चाऽस्य कर्माणि तस्मिन्‌ 
इष्टे परावरे' आदि । जो यह कहा कि कर्म फर्के भोगके बिना नष्ट नहीं होता, 
त नहीं दे, क्योंकि 'नाझुक्तम' इत्यादिका तात्यय फलदान, समर्थ 
फममें है, सो हम मी मानते फलके 
टि प यो हत रे नते हैं। प्रायश्चित्ते समान ब्रह्मविद्या मी उसके 

वस्तुतस्तु कमे नष्ट नहीं होता, यह ओत्सर्गिक है, इसका अपवाद है 
प्रायश्चित तथा ब्रह्मनिद्या। इन दोनेकि द्वारा पुण्य और पाप--ये दोनों फल्दानके 
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तस्मात्कमाधिकारणां निपेधायाऽऽत्मधीवचः । 
निपेधवाक्यवत्तेन कार्या शङ्का न काचन ॥ १८०॥ 


~. 


बिना मी नष्ट दो जाते हैं। इसमें प्रमाण दै- “सर्वपाम्पाने तरति तरति ब्रह्म- 

हत्यां यो ऽस्वमेधेन यजते य उ चेनमेवं वेद’ इत्यादि श्रुति। जो आपने यह 

कहा कि प्रायश्चित जैसे पापनाशके उद्देश्यसे विहित है, पेसे अक्विद्याका 

विधान नहीँ है, सो भी ठीक नहीं है, क्योंकि सगुण त्रक्षविद्या पापनाश 

और ऐेझवर्यकी प्राप्तिके उद्देश्यसे विहित है, निर्गुण अक्षविद्याका विधान 

यद्यपि उत्तोदेश्यसे नहीं `हे, तथापि अकर्तृत्वादि ज्ञान द्वारा पूर्व 

कर्मोका नाश उत्तर कर्मोका असंबन्थ स्वतःसिद्ध होता दे, जब अपनेको 
तत्त्ववेत्ता कती ही नहीं मानता, तत्र पुण्य, पाप आदि तथा उनके फल भी 

कहां £ 'झाखदेशित फळं कर्तरे' इस सूत्रसे कर्तूवाथभिमानीको ही धर्माधर्म तथा 

उसका फळ मी होता दै । उस अभिमानसे श्न्यको नहीं, इतरस्याप्येवमसंखेपः पाते 

तु” इस सूत्रमें यह सिद्धान्त किया है कि पुण्य कर्मका भी पापके समान असंइलेप 

और विनाश माना जाता दै । 'उमे उ हैवैष एते तरति' इस श्रुतिसे दुप्कृतके 

समान सुकृतका मी नाश होता है । जहां कहीं दुप्कतका नाश बतलाया है, 

वहां सुकृतमें भी उसका तास दै, क्योकि ज्ञानीका सुकृत मी ज्ञानफलका (मोक्षका) 
प्रतिबन्धक दोनेसे दुप्कृतके समान ही दे अर्थात्‌ दोनोंका फळ ज्ञानरूप 

फलकी अपेक्षा निकृष्ट है ॥ १७९ ॥ EE 

“तस्मात्‌? इत्यादि । चूंकि अकुत्वायुपलक्षित आत्मदर्शीको कोई कर्तव्य 

नहीं रहता, इससे सकळ नित्य, नैमितिक और काम्य कर्माके निपेधके लिए 
आस्मधीवचः--तत्तमस्यादि बाक्य--हैं। 'मा टिंस्मात्सर्वा मृतानि' न सुरा पिक | 
इत्यादि निपेधवाक्य जिस प्रकार औदासीन्यसे अतिरिक्त किसी कतेम्य अर्थके | 


ब्ह्मस्वरूप जीव हे, इस बोधन 
उपदेश दी नहीं देते, मत्युत सकल क्वियाकी 2१९३ 
अतः पूर्वोक्त शङ्का नहीं करनी चाहिए कि परिसंख्याविधि मी अक्षविद्याको 
विरोधिनी है । र 


निपेधवाक्य जैसे अक्मविद्याके विरोधी नहीं हैं, कारण कि वे कियाके प्रयो 


: ooo 


तथा चाख्त्र निपेघेऽपि शुद्यादौ वेदमानता । 
ब्रह्मणीव ततः प्राण उपास्यो गुणसंयुतः ॥ १८१ ॥ 
विष्यर्थवाद्न्यायानां पूर्वस्मिन्त्राह्मणे यथा । 
सञ्रहस्तद्दत्राऽपि वृतीयत्राह्मणे कृतः ॥ १८२ ॥ 


इति वार्तिकसारे तृतीयशचदगीथन्राह्मणम्‌ । 


नहीं हैं, किन्तु उसमें औदासीन्यके प्रयोजक हैं, वैसे दी परिसंख्या मी कियाकी 
प्रयोजक नहीं है, किन्तु निपेधवाक्यके समान औदासीन्यमात्रकी प्रयोजक है, 
क्रियामात्रमे औदासीन्य ब्रहमविद्याके अनुकूल दै, प्रतिकूल नहीं दै । 

सारांश यह है कि निपेधवाकय और “तत्वमसि! आदि वाक्य आन्त पुरुपकी 
प्रवृत्ति रोकनेके अतिरिक्त कुछ कर्तव्य अर्थके उपदेशक नहीं हैं, अतः कार्य- 
शेष नहीं हैं; किन्तु वस्ववसान हें ॥ १८०॥ 

“तथा चाऽत्र? इत्यादि । 

इङ्का--'तत्वमसि' आदि वाक्य जात्मैकलमें प्रमाण नहीं हो सकते, कारण कि 
कत्यार्थके बोधक नहीं हैं, अतः “सुमेररस्ति' इत्यादि सिद्धाथेक वाक्य प्रमाण नहीं 
माने जाते, इस झङ्काकी निवृत्तिके लिए कहते हैं कि जैसे 'न पलाण्डु भक्षयेत्‌’ 
इत्यादि निपेषयोधक वाक्य कर्ते्यार्थयोधक नहीं हैं, तो मी प्रमाण माने जाते हैं, 
वैसे ही 'तत्त्वसि आदि वाक्यमें मी कर्तव्यायबोधकत्वके न दोनेपर मी अज्ञातारथ- 
ज्ञापकत्व होनेसे बह प्रमाण माना जाता है । 'सुमेरुरस्ति' इत्यादि सिद्धा्थक वाक्य 
निष्मयोजन दो सकते हें, किन्तु उक्त मद्दावाक्य परमपुरुपाथैक होनेसे निष्प्रयोजन 
मी नहीं हैं। उपासनाविधिपरक मी वाक्य प्राणोके शुद्धयादि गुणमें मी प्रमाण हैं । 
देवताधिकरणन्यायसे अवान्तर ताप्य प्रमाणान्तराविरुद्ध वाच्याईमें मानकर अन्य- 
परक वाक्यका अपने वाच्य अर्थमें प्रमाण माना ही जाता है। यह अति 
कहीं नही है कि प्राण सत्य दे और उसमें रदनेवाढा विशुद्धयादि गुण मिथ्या है, 
इत्यादि पूर्वमे विशेपरूपसे निरूपण कर चुके हैं, उसीका यहां संद्षेपसे 
उपसंहार करते दै--तथा चेत्यादिसे | निषेध और शुद्धयादिभें त्रह्मवत वेद 
प्रमाण है, अतः विझुद्धयादिगुणविश्षिष्ट प्राण उपास्य है, यह निष्कर्ष 
निकला ॥ १८१ ॥ 


“विध्यर्थ ०” इत्यादि । विधि, अर्थवाद और न्यायका सग्रह संक्षेपसे 


तृतीय जह ] - भापानुवादसद्दित ८५१ 


इतिः ॥ तेनेतास्वरष्यन््येव ह वा एन शस्वा अभिसंविशन्ति रतो 


प्राणो हि वा अङ्गानां रसस्तस्माधस्मात्कस्माचचाऽङ्गात्राण उत्क्रामति तदेव 
तच्छुष्यत्येप हि वा अङ्गाना< रसः ॥ १९॥ 

एप उ एच दृहस्पतिर्वाग्रै ब्रहती तस्या एप पतिस्तस्मादु 
बृहस्पतिः ॥ २० ॥ 

एप उ एव ब्रह्मणस्पतिर्वास्ये घ्रह्म तस्या एप पतिस्तस्मादु 
ब्रह्मणस्पतिः ॥ २१ ॥ 

एप उ एव साम चाग्ये साञ्मैप सा चामश्चेति तत्साञ्जः सामत्वम्‌ | 
यद्वेद समः प्छुपिणा समो मशक्रेन समो नागेन सम एमिस्त्रिभिलोकिः 
समोऽनेन सर्वेण तस्माढेव सामाझ्नुते साम्नः सायुज्य सलोकतां य 
एवमेतत्साम वेद ॥ २२ ॥ 

एप उ वा उद्गीथः ग्राणो वा उत्‌ प्राणेन हद र्वमुत्तव्धं पागेव 
गीथोच्च गीथा चेति स उद्गीथः ॥ २२ ॥ 

तद्धापि ब्रक्ददत्तमैकितानेयो राजानं भक्षयन्नुवाचायं त्यस्य राजा 
मूद्धांन विपातयताद्यदितोऽयास्य आङ्गिरमोऽन्पेनोदगायदिति चाचा च 


तस्य हेतस्य साम्नो यः स्तं वेद भवति हास्य स्व तस्य वे स्वरणए्ब द 


प्रतिपादन जैसे पूर्व ब्राह्मणे किया गया हे, वैसे ही उक्त तीनोंका ' 

तृतीय त्राक्मणमें मी किया गया है ॥ १८२ ॥ 

इति म० मर पं० औददरिदरकपाठद्रिवेदिविरचितबरददारप्यकवार्तिक- है 
सारभापानुबादमे प्रथमाध्यायका तृतीय ब्रानज्ण समाप्त । ड 


Fn] 
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STII. 


ITT 


स्वं तस्मादात्विज्ये करिष्यन्वाचि स्वरमिच्छेत तया वाचा स्वरसम्पन्न- 
या$$त्विज्यं कुर्यात्तस्मादयज्ञे स्वरवन्तं दिइक्षन्त एव अथो यस्य स्यं भवति 
भवति हास्य स्वं य एवमेतत्साम्नः स्वं वेद ॥ २५॥ 

तस्य हैतस्य साझ्नो यः सुवणं वेद भवति हास्य सुवर्णे तस्य चै स्वर 
एव सुवणे भवति हास्य सुवणं य एवमेतत्साम्नः सुवण वेद ॥ २६ ॥ 

तस्य हतस्य साझ्नो यः प्रतिष्ठा वेद्‌ प्रति ह तिष्ठति तस्य ये वागेव 
प्रतिष्ठा चाचि हि खल्वेप एतत्प्राणः ग्रतिष्ठितो गीयतेऽन्न इत्यु 
हैक आहुः ॥ २७॥ 

अथातः पवमानानामेवाभ्यारोहः स वे खलु प्रस्तोता साम प्रस्तौति 
स यत्र प्रस्तुयात्तदेतानि जपेत्‌, असतो मा सद्गमय तमसो मा ज्योतिगेमय 
मृत्योमऽस्ृतं गमयेति, स यदाहासतो मा सद्गमयेति मृत्युवा असत्सदसृतं 
सृत्योमाऽसृतं गमयासृतं मा कुवित्येवेतदाह तमसो मा ज्योतिर्गमयेति 
मृत्यु तमो ज्योतिरस्ृतं सृत्यो्माउ्सृत॑ गमयासृतं मा कुवित्येवे- 
तदाह मृत्योर्माऽमृतं गमयेति नात्र तिरोहितमिवास्ति अथ यानीतराणि 
स्तोत्राणि तेप्वात्मनेऽन्नादयमागायेत्तस्मादु तेपु वरं इणीत यं कामं कामयेत 
त<स एप एवंविदुट्राताऽऽत्मने वा यजमानाय वा यं कमं कामयते तमागायति 
तद्धैतह्णोकजिदेव न हेवालोक्यताया आशाउस्ति य एवमेतत्साम वेद ॥ २८॥ 


इत्युपनिपदि तृतीयं ब्राह्मणं समाप्तम्‌ । 


——— IIIT आआआ 
एना लारालायाणरणा णाल राणा णालाणाणाणालाराणाणाणाणाणणायाणाणायारणालाणायाणाट न्न 


अथ चतुर्थ ब्राह्मणम्‌ । 


आस्मेवेदमग्र आसीरपुरुपविधः सोऽनुवीक्ष्य नान्यदात्मनो5पश्य- 
त्सोऽमस्मीत्यग्रे व्याहरत्‌ ततोऽहंनामाऽभवत्तस्मादप्पेतह्ममन्त्रितोऽह- 
मयमित्वेवाग्र उक्त्वाऽथान्यं नाम ग्रन्ते यदस्य भवति स यत्पूर्वोऽस्मात्‌- 


समुचित ( मिले हुए ) ज्ञान ( उपासना) और कर्मसे प्रजापतिपदकी 
प्राप्ति होती है और केवळ प्राणकी उपासनासे मी प्रजापतिपदकी प्राप्ति 
होती है, इस प्रकार 'तद्वेतल्लोकजिदेव” इत्यादि श्रुतियोंसे निरूपण कर 
चुके हैं । फलमूत प्रजापतिको जगतकी सृष्टि, स्थिति और संहारमें स्वतन्त्रता 
आदि विभूतियाँ प्राप्त हें, ऐसा वर्णन फरनेसे वैदिक ज्ञान और कर्मके 
फलका उत्कर्ष ( उच्चता ) प्रतीत होता है, इसलिए 'आलेचेदमअ आसीत्‌! 
इत्यादिका आरम्भ किया जाता है। इससे कर्मकाण्डविहित ज्ञानकर्मकी 
स्तुति हो सकती है, परन्तु विवक्षित तो यह है कि यह सब ज्ञानकर्मफल 
संसार ही में अन्तभूत हे, क्योकि फठभूत प्रजापतिमें भय और अरति 
आदिका श्रवण होता है और कार्यकरणलक्षण स्थूळ, व्यक्त, अनित्य | 
देहका सम्बन्ध मी हे। केवळ वक्ष्यमाण अक्षविदया दी मोक्षकी हेतु दै । उसकी 
स्तुतिके लिए मी यही विवक्षित है, क्योंकि संसारका विषय जो साध्य- 
साधन आदि मेद दै, उससे जव तक वैराग्य न दो, तव तक आसमकत्व ज्ञानके 
विपये वैसे ही अधिकार नहीं है, जैसे पिपासारहित पुरुषको जडपानमे 
अधिकार नहीं होता, इसलिए समुचित जञानकर्मके फलके उत्त 
वणन उतरार्थ है, यह कहेंगे 'तदेतत्सदनीयमस्य तदेतत्मेय: पुत्रात्‌' 
अन्थसे । 'आतमैव? यहापर आत्म” शब्दका अर्थ प्रजापति है, जो 
झरीरधारी अण्डसे उतपन्न हुआ है, क्योंकि येदिक शानकर्मका फल बद्दी 
इदं ( यह शरीरमेदजात ) उस प्रजापति-शरीर्से अविभक्त (मिला 
आत्मा ( प्रजापति-शरीर ) ही था अंग्रे--अन्य शरीरॉकी 
पह्ले--और बह पुरुषविधः--पुरुषाकार मस्तक, कर) चरण आदिसे 
विराद्‌ ही था । उस प्रथम उतन्न बिरादने में कौन | 
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सर्वस्मात्सर्वान्याप्मनः औपत्तस्मात्पुरुप ओषति ह वै स 
बुभूपति य एवं वेद ॥ १ ॥ 
SSS 0 
ढक्षणवाठा हैँ £ यह आलोचना करके प्राणपिण्डामक कार्यकरणरूप 
प्रजापति-शरीरसे अन्य वस्तुको नहीं देखा, केवळ आत्माको ही स्वात्मा देखा । 
चैसे ही पूर्वजन्मके औतविज्ञानसे संस्कृत हुए प्रजापतिने में प्रजापति 
हूं, भें सर्वीमा हूँ, यह ( पहले कहा था )। चूँकि पूर्वश्ञानके 
संस्कारसे प्रजापतिने अपने शरीरको पहले “अइ? कहा था, इसलिए 
उसका नाम “अहम! हो गया । 'तस्पोपनिपद्इम्‌' यह श्रुति भी 
प्रजापतिका अहम! नाम कहती है। चूंकि कारण शरीर प्रजापतिमें 
एसा व्यवद्दार हुआ है, इसलिए इस काहमें मी प्रजापतिके कार्यभूत प्राणियों 
यही व्यवहार देखा जाता है । किसी मी शरीरधारीको वुळाकर पूछे कि 
तू कौन दै! तो वद्द कहता है “मैं हूँ” । इस प्रकार कारणशरीर 
प्रजापतिका नाम ही अपना नाम बतलाकर पीछे विशेष नाम पूछनेपर 
विशेष शरीरका नाम 'देवदत्त', “यज्ञदत्तः आदि जो माता पिताका रक्खा 
हुआ है उसे बतलाता हे । उस प्रजापतिने अतीत-जन्ममें सम्यक्‌ कर्म, ज्ञान और 
भावनाके अनुष्ठानोसे साधक अवस्थामें कर्म, ज्ञान और भावनाके अनुष्ठानों द्वारा 
प्रजापतिपदकी प्राप्तिकी इच्छावाले सब उपासकसमुदायसे पहले दग्ध कर 
दिया था । किसको दुग्ध कर दिया था! अज्ञानलक्षण सब पापोंको, जो कि 
प्रजापतिपदके प्रतिबन्धक थे । चूकि प्रजापतिने सब पार्पोको पहले दुग्ध 
किया था, इसलिए प्रजापतिका पुरुष नाम हुआ । इसी प्रकार अन्य पुरुष भी ज्ञान, 
कर्म और, भावनाके अनुष्ठानरूपी अग्निसे अथवा केवळ ज्ञानके बलसे भस्म कर 
देता हे । उसको ! जो इस विद्वानसे पहले प्रजापति बनना चाहता दे । उसीको 
दिखलाते हैं--'य एवं वेद” इस्यादिसे इसका अर्थ जो ज्ञान भावना प्रकर्षवान्‌ दै, 
यह दे । यदि शङ्का दो कि जब ऐसा उपासक दूसरे पुरुषको दग्ध कर देता दै, तो 
प्रजापतिपदकी पराति अनर्थेरूप सिद्ध दोती है, ऐसी शङ्का नहीं करनी चाहिए, 
क्योंकि ज्ञानभावनाके उत्कपेके न होनेसे प्रथम पुरुष प्रजापतिपदको प्राप्त नहीं हुआ 
हे, यहापर यदी दाह शब्दका अर्थ दै, क्योंकि उत्कृष्ट साघनबाळा पहले प्रजापति- 
पदको प्राप्त हो गया, न्यून साधनवाझ प्राप्त न हुआ, यही उसका दाद दै । 


चतुर्थ ब्राह्मण ] भापाबुवादसहित ८५५ 


चतुर्थ ब्राह्मणे पूर्वज्ञानकर्मफलो जितम्‌ । 
अव्याकृतं व्याकृतं च विद्याविद्य च वक्यसौ ॥ १ ॥ 
अस्वा फलोजिति भीमां तद्दोपानखिलान्धिया । 
अवेक्ष्य शुद्धया तस्मादविरक्तोऽथ मुमुक्षति ॥ २॥ 
अव्याकृतोक्त्या वेदान्तप्रमेय कथितं भवेत्‌ । 
च्याकृतोक्तथा त्रह्मयोधद्वारं जीवोश्त्र वर्णितः ॥ ३ ॥ 
आदेयहेयनिर्देशो विद्याऽविद्यावचोद्वयात्‌ | 
एतावता च शास्त्रार्थः संक्षेपेणाउत्र पूर्यते ॥ ४ ॥ 
यद्वैराज पदं पूर्वज्ञानकर्मफले हि तत्‌ | 
चिदात्मेत्र विराइरूपो यथा स्यादुच्यते तथा ॥ ५ ॥ 
___ लज 
जेते लोकमें संग्राममे जानेवाळे योद्धाओंमें से जो पहले संग्राममे जाता है, वह 
औरोंको दग्ध ( रजत ) कर देता है, ऐसा ही यहांपर भी समझना चाहिये । 
चतुर्थः इत्यादि । पहले तीन ब्राह्मणो प्रतिपादित ज्ञान और कर्मके 
फलका उत्कर्प एवं अव्याकृत, व्याकृत, विद्या और अविद्या--इन पाँच 
पदार्थीको यह श्रुति कहती है ॥ १॥ 
त्वा? इत्यादि । ज्ञान और कर्मके उत्कृष्ट फलव विचारके पदको 
प्राप्त होकर मी प्रजापतिको भय, अरति आदि दोप भास हुए [इस विपयमे 
अधिक आगे कहेंगे ] । शुद्ध बुद्धिसे उन दोपोंको देखकर पुरुपको अरशठोकके 
भोगोंसे वैराग्य हो जाता हे, तत्र वद मोक्षकी इच्छा करता है॥२॥ 
“अव्याकृत? इत्यादि । अब्याकृतपदकी उक्तिसे वेदान्तका प्रमेय ( अज्ञातजप्) 
कहा गया है और ब्याकृतपदकी उक्तिसे ब्रबाबोधके द्वारमृत जीवका वर्णन _ 
हुआ; इस प्रकार “अब्याकृत' पदसे 'तत! पदार्थका और “व्याकृत! पदसे | 
“तवम्‌? पदार्थका वर्णन हो गया ॥ ३ ॥ £ | 
“आदेय० इत्यादि । विद्या और अविद्या- ३१. नों बचनोसे 
( अहण करने योग्य आत्मवस्तुका ) और हेयका (त्यागने योग्य 
निर्देश किया गया है। इतना कहनेते संक्षेपते यहाँ शाखा 
जाता है ॥४॥ 
शङ्का--पहले कर्म और ज्ञानका फर कदा जाता है, यह । 
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अत्यग्रूपः पराग्रपाद्‌ च्याबृतोऽचुभवात्मकः । 

ग्रथते यः स आत्मेति प्राहुरात्मविदो वुधाः ॥ ६॥ 
आत्मात्मीयाद्रूपं यज्नामरूपादिमज्जगत्‌ । 

तस्य यद्वास्तव रूपं स प्रत्यङ्ङद्वयस्तथा ॥ ७ ॥ 

नानात्वेनेव यद्धाति तस्रत्यग्द्ष्टिशालिनाम्‌ । 

प्रत्यड्मात्रे विलीन स्यात्परागेबैति चित्रताम्‌ ॥ ८ ॥ 

अयुक्त है, क्योंकि 'आमैवेदमग्न आसीव्‌' इस श्रुतिमें पहले आत्ममात्रका 
कथन है । 

समाधान--“यदै? इत्यादिसे । 

पूर्वोक्त ज्ञान और कर्मका प्रसिद्ध फल जो विराट्पद दै, वह 
विराद्से उपहित चिदात्मा ही है। यह अर्थ जिस प्रकार स्पष्ट होगा, वही 
कहा जाता है ॥ ५ ॥ 

प्रतिज्ञात अर्थेकी सिद्धिके लिए 'आमैवेदं' इस श्रुतिके आत्मपदका अर्थ 
कहते हँ--ग्रत्यग्रूप इत्यादिसे । 

पराकू (बाह्य ) रूपॉसे “व्यावत्तः ९ रहित ) प्रत्यकू ( आन्तर ) 
रूप जो अनुभव ( ज्ञान ) प्रतीत होता है, उसीको आत्मज्ञानी पण्डित आत्मा 
कहते हैं ॥ ६ ॥ 

'आलैवेदम्‌? यहांपर द्‌? शब्दसे निर्दिष्ट जगत्में प्रथमा विभक्तिसे 
आत्माका सामानाधिकरण्य ( एकरूपता ) प्रतीत होता है, इसलिए (इदं! शब्दकी 
जगतू्मे अनुस्यूत सत्तामें उक्षणा करके निश्चया फल कहते हैं-- 
आत्मा इत्यादिसे । 

आत्मा ( देह ), आत्मीय ( खनी, पुरुप, धन आदि ) रूप जो नाम, रूप 
आदिसे युक्त जगत्‌ है, उसका जो वास्तविक रूप है, वह त्यक्‌? अद्वितीय 
सन्मात्र है॥ ७ ॥ 

“नानात्वे०' इत्यादि । प्रत्यग्‌दृष्टिवाले ( अन्तमुख ) पुरुपोंको जो नानाभावसे 
प्रतीत होता है, उसका वे प्रत्यकूमात्रमें ठ्य कर देते हे अर्थात समछि-ब्यष्देहोको 
आत्मरूप ही जानते हैं, अतः पराग्रष्टि ( बहिमुल ) पुरुषोंकों तो प्रत्यक्‌ 
आत्मा ही “चित्रताम्‌ एति? अर्थात्‌ नानारूप प्रतीत होता है ॥ ८ ॥ 
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अपामार्गलतेवाऽयं विरुद्दफलदो भवः । 
्रत्यग्दृशां विमोक्षाय संसाराय पराग्दशाम्‌ ॥ ९ ॥ 
अग्रादधो माजेने सा न लग्ना कण्टकैः करे । 
मूलादूष्यं माअने तु लग्ना स्याद बहुधा करे ॥ १० ॥ 
एवमन्तर्भुखस्याऽयं संसारो नेव दुःखदः । 
बद्विधुखस्तु संसारे दुःखाद्‌ दुःखतरं ब्रजेत्‌ ॥ ११ ॥ 
प्रबुद्धोञ्न्तरेखस्तिपेदमबुद्धो बदिुखः । 
बहिसुखेन न ज्ञात प्रत्यक्तत्वं विना मितिम्‌ ॥ १२॥ 
यदज्ञात परं तत्वं तच्छूत॑ कारण श्रुतौ । 
आज्न्त्यात्कार्यात्तदेव स्यात्सर्वकार्यस्य कारणम्‌ ॥ १३ ॥ 
तेन तेनाऽऽत्मकार्येण विशिष्टः सन्‌ सजेत्मभुः । 
स्वात्मामासतमोयुक्तस्तेजोवन्नानि मायया ॥ १४॥ 
अपामान० इत्यादि । अपामार्ग लताकी तरह यह संसार विरुद्ध फलका 
देनेवाला है--म्रत्यगूदृष्टिवाहोंको तो मोक्ष देता है और पराग्दृष्टियोंको संसार 
देता है ॥ ९॥ 

'अग्रादधो? इत्यादि । चोटीसे जड़की ओर मार्जन करनेसे अपामार्ग 
रुताके कांटे द्वाथमें चुभ जाते दें, जड़से ऊपरकी तरफ मान करनेमें 
कांटे हाथमें नहीं चुमते हैं ॥ १० ॥ 

(एवम०' इत्यादि । इस प्रकार अन्तसुख पुरुपके ठिए यह संसार दुःखदायी | 
नहीं होता है और बहिमुख पुरुप तो संसारमै दुःखके अनन्तर दुःख ही. 
प्राप्त कता है ॥ ११॥ र | 

{रुद्धो ०? इत्यादि । ज्ञानी पुरुष सदा अन्तर्मुख रहता है और 
बहि्ुख रहता है, क्योकि विवेकके न दोनेसे बहि पुरुष न 
जानता है ॥ १२ ॥ हि 

“यदज्ञातम्‌! इत्यादि । जो अज्ञात परत्व है, वही 
कहा गया है, “अन्त्यः ( एथिवी ) पर्यन्त सब कार्यों 


कारण है ॥ १३ ॥ ऱ्य 
“तेन! इत्यादि । उस आसकारयसे विशिष्ट द्वोकर दी प्र 


युक्त मायासे तेज, जळ, प्रथिवी आदि कार्योको उत्पन करता 


२ रका 
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ज्ञानकर्मादितन््रं सत्वन्न जज्ञे ततो विभोः । 
ज्ञानक्रियाशक्तिमत्त्वात्तत्रेदे जगदाहितम्‌ १४ ॥ 
विराडपि ततो जज्ञे त्रैलोक्यात्मकदेहवान्‌ । 
यथोक्तज्ञानकर्मभ्यामेवं प्रत्यग्बिराडभूत्‌ ॥ १६ ॥ 
स एप परमोऽप्यात्मा कोशपश्वकघारणात्‌ । 

संवृतः पुरुपाकारः कामाविद्याद्युपप्ठुतः ॥ १७॥ 
सोड्युवीक््यात्ममोहोत्य वैराजं रूपमात्मनः । 
नाऽपञ्यद्परं किड्ित्सो5हमस्मीत्यथाम्यधात्‌ ॥ १८ ॥ 
अहमित्येच नामाऽस्य सम्पन्न तेन लौकिकाः । 
तत्सष्टाः स्वं स्वमारमानमहमित्यभिचक्षते ॥ १९ ॥ 
कोशपञ्चकयुक्तस्य प्रत्यक्तस्वस्य नाम तत्‌ । 

विराजा कतमित्येतससर्वसाधारणं मतम्‌ ॥ २० ॥ 


'ज्ञान०' इत्यादि । सूक्ष्ममूतोपहित ब्रह्मसे ज्ञान और कर्मका फलरूप सुत्र 
( हिरण्यगभै ) उत्पन्न हुआ। ज्ञानक्रियाशक्तिमान्‌ होनेसे उस सूत्रमें यह 
सारा जगत्‌ स्थित हे ॥ १५॥ 

“विराडपि' इत्यादि । ततः ( सूत्रोपहित ब्रहमसे ) त्रेलोक्यास्मक देहवान्‌ 
विराद मी उत्पन्न हुआ, इस प्रकार यथोक्त ज्ञानकर्मोते प्रत्यगात्मा ही विराट्‌ 
हुआ है ॥ १६ ॥ 

“स एप' इत्यादि । यह प्रत्यगारमा परमञुद्ध होता हुआ मी कोशपञ्चक़के 
धारण करनेसे पुरुपाकार दो गया और अविद्या, काम आदिसे युक्त हो गया॥१७॥ 

'सोञचुवीक्ष्या०' इत्यादि। उसने आत्माके अज्ञानसे उत्पन्न हुए अपने 
विराद्रूपको देखकर दूसरी वस्तुको न देखते हुए 'अहूमस्म (भै हँ ) यह 


- कहा॥ १८॥ 


अहमित्येव' इत्यादि । अहम्‌ यही इसका नाम हो गया, इसलिए उसके 
रचे हुए छोक अपने-अपने शरीरको “भै हूँ', यह कहते हें ॥ १९ ॥ 

(कोशपश्वक० इत्यादि । पाँच कोशोंसे युक्त मरत्यकतत्त्वका विरादने 
अहम! यह नाम किया है, इसलिए सर्वसाधारणका अहम्‌ नाम दो गया ॥ २० ॥ 
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असाधारणदेहस्य तत्तप्पित्रादिना कृतम्‌ । 

देवदत्तादिक नाम जघन्यं पूर्वनामतः ॥ २१ ॥ 

कस्त्वमित्यपि एषः सन्नादाबहमिति घुवन्‌ । 

पश्चाजघन्यनामेदं वक्ति जिज्ञासवे जनः ॥ २२॥ 

चिदेकरस आत्मेच कदमले कोशपश्के । 

एकतामभिसम्पन्नोऽहङ्करोत्यभिमानतः॥ २३ ॥ 

बहवो वीतकल्पेन्ये आसन्यद्रप्युपासका! । 

तथापि भावनाधिक्यादेक एव विराडभूत्‌ ॥ २४ ॥ 

निःशेषेणासुरं पापं दग्धवान्बहुजन्मभिः । 

ततो विराडभूदन्योऽपयेवं दग्ध्वा भवेद्विराद ॥ २५ ॥ 

सोऽविमेत्तस्मादेकाकी विभेति स हायमीक्षा चक्रे यन्मदन्यन्नास्ति 

कस्मान्तु विभेमीति तत एवास्य भयं वीयाय कस्माद्वयमेप्यद्‌ 
दवितीयाददै भयं भवति ॥ २॥ 


असाधारण देहका माता, पिता आदिका किया हुआ, देवदत्तादिक नाम 
इस पूर्व ( अहम्‌ ) नामसे जघन्य है ॥ २१ ॥ 

तू कौन दै ! ऐसा पृछनेपर पहले में हूं, यदद कहता है, पीछे जिज्ञासा 
करनेपर लोक जघन्य नाम बताते हैं ॥ २२ ॥ 

चिदेकरस आत्मा ही कश्मल कोशपश्चक में एकताका अभिमान करके 
अहड्जार करता है ॥ २३ ॥ 

“बहचो' इत्यादि। अतीत कर्परे यद्यपि बहुतसे उपासक हो चुके हं, तथा। 
भावनाकी अधिकतासे विराद्‌ एक दी हुआ ॥ २४ ॥ हू 

(निःश्षेपेणा०' इत्यादि । बहुत जन्मोके किये गये सब आसुर पापों १ 
करके वह विराट्‌ हुआ था । अन्य पुरुष मी इसी प्रकार 
करके विराट्‌ हो सकता है ॥ २५॥ तक 

कमैकाण्डविहित ज्ञान और कर्मके फलरूप प्रजापति, । 
करनी अमीष्ट दै, संसारके विषयसे बाहर नहीं है। इस 
लिए अति कहती है--“सोऽबिमत्‌' इत्यादिसे । ई 

बह प्रजापति जो प्रथम शरीरधारी पुरुषाकार कह गया. 
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द्ग्धपापोऽप्यनात्मज्ञो देहादावभ्यमन्यत | 

ततः स्वनाशमाशङ्कय सो5विभेदस्मदादिवत्‌ ॥ २६ ॥ 
सज्य कर्पयित्वाऽऽस्ते तद्यादाङुरेन्द्रियः । 

एवं नञ्वरदेहादि ग्रतीच्यारोप्य कम्पते ॥ २७ ॥ 


तरह डर गया अर्थात्‌ वह पुरुपनिध (शरीर और इन्द्ियोंवाला है), चूँकि वह शरीर- 
ˆ नाशविपयक विपरीत ज्ञानवाला दोनेसे डर गया; इसलिए आज मी शरीरघारी 
पुरुप निर्जन वन आदिमें अपनेको अकेला पाकर डरता है। किंच जैसे हम लोगोंके 
अयके हेतुभूत विपरीत ज्ञानफे नाशका कारण यथाभृत आसमज्ञान है, 
वैसे ही उस प्रजापतिने विचार किया-सुझसे भिन्न अर्थात्‌ प्रजापति- 
शरीरको छोड़कर प्रतिद्वन्दी दूसरी वस्तु नहीं दै, इसलिए आत्माके नाशका 
कारण न दोनेसे में किससे डर £ अर्थात्‌ किसीसे नही । इस यथार्थ 
आत्मदशनसे प्रजापतिका मय स्पष्टरूपसे नष्ट हो गया । 
ग्रजापतिको जो भय था, वह केवळ अविद्यासे ही था। परमाथ दर्शनमें 
बह्‌ सर्वथा अयुक्त दै, यह अति कहती दै-“कस्माद्वयमेप्यत्‌' अर्थात्‌ वह प्रजा- 
पति क्यों डरा ! परमार्थ निरूपणमें भय अयुक्त दी दै, यद्द अभिप्राय दै । 
क्योंकि 'द्वितीयाद्रे भयं भवति’ ( द्वितीयसे भय हुआ करता है ) क्योकि 
अहस्यमान--न देखा हुआ--द्वितीय भयको नहीं उत्पन्न कर सकता है, 
कारण कि तत्र को मोह; कः शोक एकत्वमनुपस्यतः' यह मन्त्र है; 
अथात्‌ जो सर्वत्र त्रहारूपसे एकताको देखता हे उसको मोह केसा और झोक 
केसा ! अतः पुकत्वदशनसे प्रजापतिका भय नष्ट हो गया । यह युक्त दी था, 
क्योंकि 'दवितीयाद्वे भयं भवति! ( द्वितीयसे भय हुआ करता है ) वह द्रितीय- 
दर्शन एकतवदर्शनसे नष्ट दो चुका है, इसलिए भय केसा ! 

'दग्धपापो०' इत्यादि । पापोके दग्ध दोनेपर भी अनात्मज्ञ होनेसे उसने 
देहादिमें अभिमान किया, इसलिए आसनाशकी शङ्का करके वह विराटू भी 
हम छोगोंकी तरह डर गया ॥ २६ ॥ 

“सज्यहि' इत्यादि । मालामें सरपेकी कल्पन! करके सके भयते जैसे पुरुष 
व्याकुळ हो जाता है वैसे ही प्रत्यगात्मामे नवर देदादिका आरोप करके मनुष्य 
कापता है ॥ २७ ॥ 
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आलोचयेत्स्रजस्तस्तं भीतिध्वस्तौ यथा नरः । 
विराडालोचयत्तदवत्मतीचस्तच्वमादरात्‌ ॥ २८ ॥ 
आलोचयन्यथातत्त्वमपास्तध्वान्ततद्भयम्‌ । 
अनन्याचुभवं साक्षाददर्येकात्म्यमात्मने ॥ २९ ॥ 
प्रत्यग्याथात्म्यविज्ञानणिसिप्टुटमहातमाः । 
आस्षाशेपपुमर्थोऽथ सोऽमन्यत ततो विराद्‌ ॥ ३० ॥ 
देहेन्द्रियमनोवुद्दिभावाभावादिसाक्षिण; । 
ग्रतीचोऽन्यत्किमप्यत्र नाऽस्ति कस्माद्विमेम्यहम्‌ ॥ २१ ॥ 
अल्वयव्यतिरेकाम्यां स्वमात्मानं यदा पुमान्‌ । 
्तीच्येवाऽचुसन्धत्त ब्रह्मास्मीति तदेक्षत ॥ २२ ॥ 
प्रत्यग्दृष्ट्या तदज्ञानं न तज्ज चेक्षते स्वतः । 
चक्मप्रतीचोरेकात्म्यात्तद्रीकृत्य गजति ॥ ३३ ॥ 

व्ञाडीच० इत्यादि । माठाके तत््वका विचार करनेपर जैसे मनुप्यका 
भय नष्ट हो जाता है, वैसे ही विरादते आदरसे म़त्यकूतस्वका विचार 
किया ॥ २८॥ 

“आलोचयन्‌' इत्यादि । तत्त्वका विचार करनेसे विरादने अपनी आस्माममें 
उस ऐकाल्यका साक्षात दर्शन किया, जिसमें अज्ञानरूप अन्धकार और उससे 
उत्पन्न होनेवाळा भय नहीं दे और जो अद्वितीय ज्ञानस्वरूप है॥ २९॥ 

श्रत्यग्‌०' इत्यादि । प्रत्यगात्माके यथायज्ञानरूप अग्निसे,जब उसका अज्ञानरूप 
अन्धकार दर हो गया और पूर्ण पुरुषार्थ प्राप्त दो गया तब विरादने विचार 
किया ॥ ३० ॥ 

'देहेन्द्रिय ० इत्यादि । देइ; इन्द्रिय, मन, बुद्धि--इनके माव और अभाव र 
आदिके साक्षी प्रत्यकृतस्वसे अन्य कोई वस्तु दी नहीं है, अतः में किससे | 
डरता हूँ ॥ ३१॥ 

“अन्वय्‌०? इत्यादि । जब पुरुष अन्वय और व्यतिरेके अपने | र 
आत्माका प्रस्यगात्मामें अनुसन्धान करता है, तब के ब्रह्न है! ऐसा निश्चय दो | डू ०३ 
जाता है ॥ ३२ ॥ हि: हमको RE 

अत्यग्दृ्टया' इत्यादि । म्यक इष्टिते न अज्ञानक्ों उसके कार्यको... 
देखता दै । र्म और प्रत्यगारमाके ऐकारम्यका स्वीकार करके ग्वा है ॥ ३३ ॥ 


१०९ 


८६२ वृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


त्यक्ता ब्रह्मणो रूपं ब्रह्मता चाऽऽत्मनः स्वतः | 

एवं सति ङुतो मे भीरिति विद्वांज्रपायते ॥ २४ ॥ 
ब्रह्मविद्यामते नाऽन्यङ्गयहेतुविनाशकृत्‌ । 

अतोऽत्र बोघादेवाऽस्य भयं वीयाय सर्वतः ॥ ३५ ॥ 
कस्मादभेष्यदीश्चोऽयं द्वितीयात्खलु तद्भयम्‌ । 
द्वितीयो नेस्वरस्याऽस्ति ततो निभय एव सः ॥ ३६ ॥ 
नजु ग्रजापतेरेक्यद्शनं कुत उद्वभौ । 
शास्त्राचार्यादितद्वेतोरसत्त्वात्तदसम्भवः ॥ ३७ ॥ 
यदि जन्मान्तरास्याससंस्कारोत्यमिदं तदा । 
नेरर्थक्यग्रसक्तिः स्यात्सम्यग्ज्ञानस्य सर्वतः ॥ २८ ॥ 
स्वभ्यस्ता$5प्यात्मविद्ययं पूर्वजन्मनि तत्तमः | 
नाऽधाक्षीचेन वैराज देहं स्वीकृत्य वत्तते ॥ ३९ ॥ 

“प्रत्यक्ता' इत्यादि । प्रत्यक्ता ब्रह्मका रूप है और प्रत्यगात्माकी ब्रह्मता 
स्वभावसिद्ध है, ऐसी दशामे मुझे भय क्‍यों हुआ? यद्द जानकर लळित 
दो जाता है ॥ ३४ ॥ 

“ब्रद्मविद्या०' इत्यादि । ब्रह्मविद्याके सिवा भयके कारणका नाश करनेवाला 
दुसरा कोडे पदाथ नहीं है, इसलिए ज्ञानसे ही बिराट्का भय नष्ट हुआ ॥ ३५ ॥ 

'कस्माद्‌०' इत्यादि । ईश्वरको भय क्यों हुआ ? भय द्वितीयसे हुआ 
करता है, इश्वरका प्रतिद्वन्द्वी द्वितीय है नहीं, इसलिए वह निर्भय ही है ॥ २६ ॥ 

“नचु' इत्यादि । प्रजातिको एकताका दर्शन कैसे हुआ? क्योंकि 
उस समय ज्ञानके कारण शा, आचार्य आदि नहीं थे, अतः उनकी ज्ञानप्रापि 
सर्वेभा असम्मव है ॥ ३७ ॥ 

“यादि? इत्यादि । यदि यद्द कहें कि प्रजापतिको यहद ज्ञान जन्मान्तरके : 
अम्यासके संस्कारोंसे उत्पन्न हुआ है, तो यथार्थ ज्ञानकी सर्वथा निरर्थेकता 
हो जायगी ॥ ३८ ॥ 

“स्वस्यस्ता०' इत्यादि । जब पूर्व जन्ममें भठी भति किये गये अभ्याससे 
प्राप्त हुईं विधाने मी प्रजापतिके अग्नानको दग्ध न किया, इससे उसको विराद- 


देद स्वीकार करनी पड़ी, तब हम लोगोंकी आत्मविद्या कैसे अज्ञानको 
नष्ट कर सकती है !॥ ३९ ॥ 
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उच्यते महता पुण्यपु्जपाकेन तत्पदम्‌ | 
चैराज लब्धवास्तेन ज्ञानमस्योद्वभौ स्वतः ॥ ४० ॥ 
ज्ञानमग्नतिषं यस्य यैराग्यं च जगत्पतेः । 
ऐदवये चेव धर्मश्च सहसिद्धमिति स्मरतिः ॥ ४१ ॥ 
सहेव सिद्ध चेज्ज्ञानं तन्निवत्यं भयं कथम्‌ । 
उदेतीति न वक्तव्यं, भीतेरूष्वं विबोधनात्‌ ॥ ४२ ॥ 


सहसिद्वत्ववचसा परापेक्षा निवार्यते । 
न जन्मकाल एवाऽस्य ज्ञानसद्भाव उच्यते ॥ ४२ ॥ 
आचार्यनिरपेक्षत्वे श॒ुश्ञपादिरनर्थताम्‌ । 

5 प्राभोति चेत्स्वयम्भातवेदानामस्त्वनर्थता ॥ ४४ ॥ 
मार्जारो रूपविज्ञाने प्रकाश नद्मपेक्षते । 


नाथ्पेक्षन्ते योगिनश्च लोचन चिचसाधनम्‌ ॥ ४५ ॥ 


“उच्यते? इत्यादि। कहा जाता दै-पुण्येकि पुजञोके मदान्‌ परिणामसे 
विराद्का एद उसको प्राप्त हुआ दै; इसलिए गुरु, शाख आदिके बिना स्वतः 
ही प्रजापतिको ज्ञान उतपन्न हुआ ॥ ४०॥ 

“ज्ञानम्‌०' इत्यादि । स्पृतिने कदा है कि जगसतिके अकुण्ठित ज्ञान, 
वैराग्य, ऐइवर्य, घर्म ये सहसिद्ध ( साथ ही उन्न हुए ) हैं॥ ४१॥ 

- सहेव’ इत्यादि | यदि ज्ञान सहसिद्ध है; तो ज्ञानसे निद दोनेबाडा 
_ अय प्रजापतिको कैसे हुआ ! यह नहीं कदना चाहिए, क्योकि भयके अन्तर | 
ज्ञान हुआ था ॥ ४२ ॥ 

“सहसिद्धत्व०! इत्यादि । सहसिद्धत्ववचनसे परापेक्षा ( गुरु, झाख आदिकी 
आवश्यकता ) का निवारण किया आता दै । जनाकाळ ही में प्रजापतिको ज्ञानका. 
दोना सहसिद्धत्व-बचनसे नहीं कदा जाता है ॥ १२ ॥ नकी 

'आचार्य०? इत्यादि । गुरुकी निरपेक्षता होनेपर गुरुश 
आदिकी विधि निर्थक दो जायगी, ऐसा कहो तो स्वयं 
( जिनको पूर्वजन्मके पुण्योसे बिना पढ़े वेदोंका स्मरण होता है, उन 


छिए शुभ्रूपादि निरर्थक होंगे ॥ ४४ ॥ टि 
'्मार्जारो' इत्यादि । रूपके आगे बिल्ली सूर्य आदिके 
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~ 


एवं यत्साधनफलं सिद्धं यस्याऽन्यसाधनात्‌। 

तस्य तत्साधनं व्यर्थमितरस्य च सार्थकम्‌ ॥ ४६॥ 

नाथ्वेदविद्‌ चरन्तं तं मनुते कश्चिदित्यसौ । 

श्षतित्नक्षात्मविज्ञाने वेदादन्य निपेधति ॥ ४७ ॥ 

नाऽतो विकल्पते वेद एक एवाऽऽस्मवेद्ने । 

अन्यानि तु विकट॒पन्ते साधनानि यथायथम्‌ ॥ ४८ ॥ 

एवं सति स्वयम्भातवेदत्वाद्‌ बुद्धवान्स्वयम्‌ । 

अतिः- स ये नेव शेमे तस्मादेकाकी न रमते स द्वितीयमेच्छत्‌ 
सहेतावानास यथा ख्रीपुमाशसौ सम्परिप्वक्तौ स इममेवात्मानं द्वेघाऽ 
पातयत्‌ ततः पतिश्च पत्नी चाभवतां तस्मादिदमद्भ्दृगलमित्र स्व॒ इति ह 
स्माह याझवल्क्यस्तस्मादयमाकाशः खिया पूर्यत एव ता समभवत्ततो 
मनुष्या अजायन्त ३॥ 


अपेक्षा नहीं करती है। योगी ढोग मनके साधन नेत्रकी अपेक्षा नहीं 
करते हें ॥ ४५॥ 

एवम! इत्यादि । इस प्रकार जिसको जिस साधनका फळ सिद्ध दै, उसको 
अन्य साघनसे उसकी सिद्धि करना व्यर्थ है और जिसको फल सिद्ध नहीं है, 
उसके लिए वह साधन सार्थक है ॥ ४६॥ 

“नावेद्‌०' इत्यादि । वेदज्ञके बिना उस ्रक्मको कोई भी पुरुष नहीं जान 
सकता, इस प्रकार श्रुति ब्रह्मामविज्ञानमें वेदसे अन्य साधनका निषेध 
करती है ॥ ४७॥ 

“नाऽतो विकल्पते’ इत्यादि । इसलिए आसञ्ञानमें केवळ एक वेदका ही 
विकल्प नहीं है, अन्य साधनोंका तो यथायथ विकरप हुआ ही करता है ॥४८॥ 
"एबं सति! इत्यादि । पेसी दशमे स्वयम्भात-वेद दोनेसे प्रजापतिको गुरु, 
भाळ आदि साधनोंके बिना ही बोध ददो गया । 

PN संसारके अन्तर्गत ही है, क्योंकि प्रजापतिको 
अनुभव न हुआ; इसलिए हम लोगोंकी तरद 
(बेचैनी ) से आविष्ट हो गया था । 0000 ति 


इसीलिए अब भौ एकाकी पुरुष रतिका अनुभव नही करता | इष्ट 
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बोधध्वस्तात्ममोहस्याप्यरतिः समजायत ॥ ४९ ॥ 


पदार्थके संयोगसे उत्पन्न होनेवाली क्रीडको रति कहते हें । इस प्रकारकी 
क्रीडासे युक्त पुरुपको इष्ट पदार्थके वियोगसे मनमें जो व्याकुछता द्वोती है, 
उसको अरति कहते हैं। उस प्रजापतिने अरतिके हटानेके लिए अरतिके 
नाशमें समर्थ दुसरे साथीकी (खीकी ) इच्छा की । इस प्रकार खरीकी इच्छा 
करते ही प्रजापतिका खीसे आलिब्नित स्वरूपकी तरह अपना भाव हो गया, उस 
आवसे सत्यकाम होनेके कारण प्रजापतिके शरीरका परिमाण उतना दो गया, 
जितना कि अरतिके दूर करनेके लिए आलिङ्गित स्त्री-पुरुपोंका परिमाण हुआ 
करता है । तब प्रजापतिने उप्त परिमाणवाळे अपने शरीरके दो टुकड़े पातन किये 
( गिरा दिये ) । 'इममेव' ( इसीको ) यदा 'एव' अवधारण मूलकारण-विरादके 
विशेषणके ढिए है। जैसे सर्वतोभावसे दुखका नाश करके दधिभावकी 
प्राप्ति होती दै, वैसे ही विराट्शरीरका सर्वतोभावसे नाश करके पति-पत्नी-भाव की 
प्राप्ति नहीं हुई, किन्तु विराटू उसी अवस्थामें स्थित रहे । सत्य-संकरुप होनेके 
कारण विरादू-शरीरसे भिन्न आङिङ्गित स्त्री-पुरुपके परिमाणवाल अन्य शरीर हुआ, 
अतः वह विराट्‌ ही पति-पत्नीरूप भिन्नशरीर हो गया है। यह विषय 'सद्दैतावा- 
नास' ( वह विराट्‌ ही इतना हो गया) इस सामानाधिकरण्यसे जाना जाता 
है। उस पातन ( गिराने ) से पति और पत्नी हुए थे, यद लौकिक दम्पतियोका 
निर्वचन हो गया । विराद-आत्माका यह अधभाग पीछे प्रथक्‌ हुआ था, 


जो यह खरी है, इसलिए यह शरीर आत्माका अर्घबुगल ( आधा द्विदल 'दाङ' ) | 
की तरह है, अर्थात्‌ स्रीका विवाह करनेसे पहले पुरुषका झरीर अधेबगल ड 


( दाळ याने आधा ) कहा जाता है, यह यज्ञवस्कयके अपत्य देवरातिने कहा दै । 
चूंकि विवाहसे पहले पुरुषका अर्घ आकाश स्रीरूपी अर्थसे शून्य होता है 
अतः विवाहे अनन्तर खीरूपी असे पुर्ण शो जाता है, जैसे दो बिदलकि 
मिळानेसे संपुट हो जाता है । उस मनु नामक प्रजापतिने शतरूपा नामवाली 
अपनी पुत्रीको पली समझकर उससे मैथुन किया, उस मुनले मनुष्य 
उत्पन्न हुए । _ 

ज्ञानसे आत्माके अशना नाश दो जुका थी तो मी प्रजापतिको 


भरति हुई ॥ ४९ ॥ 
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८६६ बृहदारण्यकवातिकसार | १ अध्याय 
स्वाभीएवस्त्वलामेन चेतसो या5नवस्थितिः । 

अरतिः सा सिसुक्षोः सा वध्वलाभाद्जायत ॥ ५० ॥ 

ननु विज्ञानविध्वस्तावविद्यायाः ङुतोऽरतिः । 
'स्तान्ध्यस्याऽपि सा चेत्स्यादनिरमाक्षः प्रसजते ॥ ५१॥ 
अरप्युद्धतिलिङ्गन नाऽस्ति विद्येति कल्प्यताम्‌ । 
दवितीयचैयेभावस्य बोधाद्भीतिरपैष्यति ॥ ५२ ॥ 
समीचीनाऽपि विश्यं प्रकृतानुचितत्वतः । 
अकालकुसुमानीव नेव ग्रीतिकरी सताम्‌ ॥ ५३ ॥ 
पिण्डसृष्टौ प्रवृत्तायां ज्ञानस्यावसरोज्च्र कः । 

इति चेद्युक्तमेवात्र ज्ञाने प्रकरणत्वतः ॥ ५४.॥ 
आरब्धोपनिपत्सर्वा विद्यार्थेव तथा सति । 

्वद्दि्याऽऽक्षेप एवायमकालकुसुमायते ॥ ५५ ॥ 

__ द्वामीष्ठ० इत्यादि | अपनी अर्गश्यस्युके अहम जा विणत अपनी अमीष्ट-वस्तुके अलाभसे जो चित्तकी 
अनवस्थिति ( बेचैनी ) होती है, उसको अरति कहते हैं। सृष्टिकी इच्छावाले 
प्रजापतिको वधूके न मिलनेसे वह अरति हुई ॥ ५० ॥ 

ननु विज्ञान०” इत्यादि । ज्ञानसे अज्ञानका नाश हो जानेपर प्रजापतिको 
अरति क्यों हुदै! अज्ञानका नाझ होनेपर मी यदि अरति हो, तो कमी 
मोक्ष हो ही नहीं सकता ॥ ५१ ॥ 

'अरत्यु०' इत्यादि । अरतिकी उत्पतिरूप छिज्नसे प्रजापतिमें विद्या नहीं 
है, यह कल्पना करनी चाहिए । द्वितीय बुके अभावके ज्ञानले भयके नाशका 
सम्मव है ॥ ५२ ॥ 

सिमीचीना०' इत्यादि । समीचीन होती हुईं मी यह विद्या इस 
महत अनौचित्यसे अकाल्पुष्पकी तरह महात्माओंकी प्रीतिकरी नहीं हो 
सकती है ॥ ५३ ॥ 

'पिण्ड० इत्यादि । प्रजापति पिण्डकी सृष्टिमें प्रवृत्त हुआ है, यहाँ 


ज्ञानका अवसर ही क्या है: यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि प्रकरण 
ज्ञानका है ॥ ५४ ॥ 


'आर्धो०' इत्यादि । सम्पूणं उपनिपद्का आरम्भ विद्या ही के लिए 
किया गया है, इसलिए तुम्हारा विधाक आक्षेप दी अकाउपुप्पकै सदृश दै ॥५५॥ 


चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषालुवादसहित ८६७ 
पिण्डसप्टेनिन्धतया तन्चिन्दायै मयादिगीः । 

तद्भीतिध्वस्तिहेतुत्वगिरा विद्या प्रशस्यते ॥ ५६ ॥ 

लोकेऽपि मझ्तीं भीतिमापनाः परमेश्वरम्‌ । 

तृणे शिव शिवेत्येवं स्मरन्ति भयहारिणम्‌ ॥ ५७॥ 

विराजो जगदीशस्य भीताबन्यः परात्मनः | 

को वा स्मार्यस्ततो विद्या स्वकालकुसुमायते ॥ ५८ ॥ 

न विराजो वैरिशङ्का न तादक्‌ पूर्ववासना । 

सर्वात्मको विराडस्मीत्येव पूर्वभुपासनात्‌ ॥ ५९ ॥ 

अथ वेरी स्वस्थ पिता भक्षणाय ग्रवत्तितः । 

तशीयुक्तो भीतिनाशो द्वितीयस्याऽत्र संस्थितेः ॥ ६० ॥ 

अभिज्ञातात्मवृत्तान्तो देहनाशात्स्वविच्युतिम्‌ । 

मत्या भीत्या प्रुद्धो$भूनिर्भीरिति तु युज्यते ॥ ९१ ॥ 


(पिण्डसषटे०' इत्यादि । शरीरकी रचना दी निन्य दै, उसकी निन्दाके 
लिए. भय आदिका कथन है । विद्यासे प्रजापतिके भयका नाश हुआ था 
यहद विद्याकी प्रशंसा दे ॥ ५६ ॥ 

“होकेऽपिः इत्यादि । छोकमें मी मद्दामयकै पाप दोनेपर मनुष्य 
तत्काळ ही शिव, शिव इस प्रकार भयनाशक परमेश्वरका स्मरण 
करते हैं ॥ ५७॥ बे 

“विराजो? इत्यादि । जगदीदवर बिराट्को भय होनेपर वह 
भिन्न किस दूसरेका स्मरण करे ! इसलिए विद्या स्वकाल- 
सहश् है ॥ ५८ ॥ लि 

कन विराजो' इत्यादि । विराटको न तो शङुकी शङ्का ही 
चेसी पूर्यवासना ही है, क्योंकि 'मे सर्वात्मक विराट हैं” इस प्रकार 


उसने उपासना की थी ॥ ५९ ॥ 0 क 
ग कहें विरादका पिता हिरण्यगर्भे जो । 


“अथ येरी? इत्यादि । यदि 
विराटको खाने लगा था, वदी विराटका श 
सकता, क्योंकि द्वितीय हिरण्यगमे अब मी स्थित है ॥ ६० ॥ 
“अविज्ञातात्म०? इत्यादि । आत्मस्वरूपको नहीं जानता था 


८६८ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 
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अप्युत्पन्नात्मवोघानामाऽघिफारसमाप्तितः । 
अरत्यादि यथा दष्टं तयेव स्यात्प्रजापतेः ॥ ६२॥ 
अधिकारो यस्य यावान्धुक्ते भोगे स तावति । 

कुतो न झुच्यते युक्तिप्रतिवन्धस्य संक्षयात्‌ ॥ ६३ ॥ 
सत्यामप्यात्मविद्यायां दोपो न विनिवर्तते । 

तेन दोपेणाऽनुमेयोऽधिकारो विदुपामसौ ॥ ६४ ॥ 
विराजोऽधिकृतिः सृष्टौ व्यासादेः शास्रनिर्मितौ । 
अस्मदादौ यथायोग्यं कार्यात्कारणमृद्यताम्‌ ॥ ६५ ॥ 
दोपोऽस्तीत्येव विधेयं नास्तीत्येवं न शक्यते । 

वचं, नह्ननुमेयाउसौ, दपा घटयोधवत्‌ ॥ ६६॥ 


नाञ्चसे आस्मनाश समझकर डर गया था । ज्ञान दोनेपर निर्भय हो गया, 
यही तो युक्त है ॥ ६१ ॥ 


अप्युत्पन्नात्म०” इत्यादि । ज्ञानके उत्पन्न होनेपर भी जब तक 
अधिकार ( भारञ्ध कर्म ) समाप्त नहीं होता, तब तक हम छोगोंको ज्ञानी 
दोनेपर मी जैसे अरति आदि देखे जाते हैं, वैसे ही प्रजापतिको भी अरति 
आदि हो सकते हैं ॥ ६२ ॥ 

अधिकारो' इत्यादि । जिसका जितना अधिकार है, उतना भोग भोग 
लेनेपर वह क्यों नहीं मुक्त होगा ? क्योंकि मुक्तिका प्रतिबन्धक जो अधिकार 
है, वह तो नष्ट हो चुका है ॥ ६३ ॥ 

“सत्याम०' इत्यादि । आशविद्याके होनेपर भी जो दोप निवृत्त नहीं 
होता दै, उस दोपसे तत्त्वज्ञानियोंके अधिकारका अनुमान करना चाहिए ॥ ३४ ॥ 

'विराजो०' इत्यादि। विराट्का अधिकार सृष्टिं था, ब्यासादिका 
शास्रोंकी रचनामें था और अस्मदादि ज्ञानियोंमें भी यथायोग्य दोपरूपी कार्यसे 
कारणका अनुमान कर लेना चाहिए ॥ ६५ ॥ 

'दोपो' इत्यादि । किसी तत्त्वज्ञानीमे कोई दोप हे, इससे उसको 
ज्ञान नहीं है, यह नहीं कहा जा सकता, क्योंकि ज्ञानका अनुमान नहीं हुआ 
करता, किन्तु घटके ज्ञानकी तरह आलज्ञानका दर्शन होता है ॥ ६६ ॥ 


चतुर्थ माण ) भाषाजुवादसद्दित ८६९ 
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चार्वाकवत्स्वस्य देहं पुप्णन्नपि न वेदिकः । 
व्यतिरिक्तात्मविज्ञानविहीन इति कथ्यते ॥ ६७॥ 
व्यतिरिक्तात्मबोधस्य शङ्कते न परोक्षता । 

अहं देहीतयापरोक्ष्यान्मानसं सर्वसम्मतम्‌ ॥ ६८ ॥ 
य॒थाऽति रिक्तास्मत्रोधेऽप्यरतिः फर्मिणीक्ष्यते । 

तथा ब्रहमात्मग्रोघेऽपि विदुष्यरतिरीक्ष्यताम््‌ ॥ ६९ ॥ 
नाऽयं दोपः कर्मिणि स्याङ्कोकवृत्यादिति मन्यसे । 
भोक्तयेवाऽरतिस्तहिं विद्वदेददेऽपि नो चिति॥ ७० ॥ 
अभोक्तूचिद्वियोधेन घाधितां भोक्तृतेति चेत्‌ । 
अतिरिक्तात्मत्रोधेन देहात्मा किन्न बाधितः ॥ ७१ ॥ 
बाधितोऽपि यथापूर्व वर्तते स्वस्त भावतः । 
इत्येतत्कर्मिविदुपोः स्वस्थाने सममुत्तरम्‌ ॥ ७२ ॥ 

“चार्वाकवत्‌? इत्यादि | चार्वाककी तरह अपनी देहका पोषण करता 
हुआ मी वैदिक पुरुष देहातिरिक आत्माके ज्ञानसे रहित दै, ऐसा नहीं 
कहा जा सकता ॥ ६७ ॥ 

“यतिरिक्ता०' इत्यादि । वैदिक पुरुषको देह-व्यतिरिक्त आत्माका ज्ञान परोक्ष 
नहीं दे, क्योंकि 'मैं देहघारी हैँ” इस प्रकार उसको मानस-परत्यक्ष होता है, 
मनरूप इन्द्रियसे मी प्रत्यक्ष हुआ करता दै, यह सर्वसग्मत है, क्योंकि सुख, 
दुःख आदिका मानस प्रत्यक्ष होता है ॥ ६८॥ 

ध्यधा०” इत्यादि । जैसे देहातिरिक्त आत्माका ज्ञान होनेपर मी कर्मीमें 
अरति देखी जाती है, वैसे दी त्रक्षाममबोध होनेपर मी विद्वानमें अरति 
देखी जानी चाहिए ॥ ६९ ॥ 

“नाऽयं इत्यादिसे । यह दोष नही है, कर्मी भोक्ता है, इसलिए उसमें 
अरति हो सकती है । यदि भोक्तामें दी अरति होती, तो विद्वानूको मी 
देहमें ही अरति होनी चाहिए, चेतन्यमें नहीं ॥ ७० ॥ 

“अभोक्तु०? इत्यादि । अभोक्ता चेतन्यके ज्ञानसे विद्वानमें भोक्तताका 
बाध हो चुका है, यदि ऐसा कहें, तो देहातिरिक्त आत्माके बोधसे क्या 
देहात्माका बाघ नहीं हुआ ! ॥ ७१ ॥ 

Lo हादे । बाधित हुआ मी देहमा अपने स्वभावसे 
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देहाविरिक्तकत्तार कर्मी जानात्ययं पुनः । 
करप्यधिकं ब्रद्नेत्येतावन्मात्रभिन्नता ॥ ७३ ॥ 
कर्त्रात्माने विघुध्यासौ करोतीति मतं यदि । 
तशीकर्त्नात्मबोघेन न करोतीति तत्समम्‌ ॥ ७४ ॥ 
किं बहुक्तेन योधौ दो स्वखबो ध्याव मासने । 

शक्तो, व्यवहृतिनव्येत्स्वाधिकारनिवृत्तितः ॥ ७५ ॥ 
अरतेरुद्धवे भीतिः कुतो नोद्भवतीति चेत्‌ । 

भये ना$थिकृतः किन्तु स्रष्टाबिति तदुचरम्‌ ॥ ७६ ॥ 
नियामकोऽधिकारोऽतः काऽपि नातिग्रसञ्जनम्‌ । 
अतिप्रसङ्गभीरुः किमघिकारं नियच्छति ॥ ७७ ॥ 
ईश्वरोञप्यचुसत्येव प्राणिकर्म जगत्सृजेत्‌ । 
नियन्दमानिनस्ते त्वं सामथ्यं वेत्सि नो वयम्‌ ७८॥ 


पूर्ववत्‌ वर्तमान रहता है । स्वमाववादका उत्तर तो कर्मी और विद्वान्‌ इन 


दोनोंका अपने-अपने स्थानमें तुल्य है ॥ ७२ ॥ 

द्वहातिरिक्त०' इत्यादि । देइसे अतिरिक्त कत्ताको कर्मी जानता है और विद्वान्‌ 
कर्चा--आसा--से अधिक ब्रह्को अकत्ती जानता है, इतना ही मेद है ॥७३॥ 

करत्नात्मानमू? इत्यादि । यदि आत्माको कर्ता समझकर कर्मी यह मानता है 
कि 'में कत्त हैँ” तो आत्माको अक्त समझकर विद्वान्‌ यह मान सकता दै 
कि “में क्ता नहीं हूँ ', यह उत्तर दोनोंके लिए समान है ॥ ७४ ॥ 

“कि यहुक्तेन' इत्यादि । बहुत कहदनेसे क्या ? दोनों ज्ञान अपने-अपने 
बोध्य अथका प्रकाश करनेमें समर्थ हैं । व्यवहार तो अधिकारकी निवृत्तिसे दी 
नष्ट हो सकता है ॥ ७५॥ 

'अरतेरुद्धवे' इत्यादि । अरति दोनेपर विराटको भय क्यों नहीं 
उन्न होता दै ! यदि यह कहें, तो उसका उत्तर यद्द है कि भयगें प्रजापतिका 
अधिकार नहीं है, किन्तु सुष्टिमें दी अधिकार है ॥ ७६ ॥ 

“नियामको०' इत्यादि । अधिकार ही नियामक दै; इसलिए कहीं भी 
अतिप्रसङ्ग नहीं होता । अतिप्रसङ्गसे भय करनेवाला पुरुप क्या अधिकारको रोक 
सकता है !॥ ७७॥ 

'इशरो' इत्यादि । ईश्वर भी प्राणियोकि कर्मके अनुरोधसे द्वी जगतकी 
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आत्मक्रीडश्रा55त्मरतिरिति रत्यन्तरं श्रुतिः । 
वारयेदिति चेत्तहिं व्यवस्थाऽस्तु श्रुतिद्ववे ॥ ७९ ॥ 
ग्रबलारब्धाबिपयं विज्ञेयमरतेर्षचः । 
इतरद्‌ भआन्तिविपयरत्यन्तरनिवारकम्‌ ॥ ८० ॥ 
विनाऽपि प्रवळारव्धमविवेकश्रमापिताः । 
ये.रागास्ते विलीयन्ते विवेकेन न संशयः ॥ ८१ ॥ 
प्रबलारब्धवेगेन काग्नुकः सन्प्रजापतिः । 
एकं देह स्वभोगार्थमछजन्मिथुनात्मकम्‌ ॥ ८२ ॥ 
तं द्वेधाऽपातयदेहमभूतां दम्पती उमौ । 
मनु; पुमान्‌ वधूर्षषया शतरूपाऽत्र नामतः ॥ ८२ ॥ 
तयोः सम्भोगतो जाता मनुष्या दम्पती पुनः । 
नानादेहानग़रृह्वीतां ताभ्यां दन्दानि जज्ञिरे ॥ ८४ ॥ 
ME. त > 
रचना करता दै । ऐसे मी कर्मको में रोक सकता हूँ, इस प्रकार फदनेवाले तुग्दारी 
शक्तिको तुम्हीं जानते हो, इम नहीं जानते ॥ ७८ ॥ 
८आत्मक्रीड०? इत्यादि | 'आलक्रीइश्च' यह अति आत्मासे भिन्न पदार्थे 
रतिका निषेध करती है, यदि ऐसा कहो, तो दोनों श्रृतियोमें व्यवस्था समझनी 
चाहिए ॥ ७९ ॥ 
'्रबळारब्घविपयम्‌? इत्यादि । अरतिका वचन भ्रमर मारव्ध कर्मके विपयमें 
है और नियेधवचन आन्तिविपय अनात्मरतिका निवारक है ॥ ८० ॥ 
भरिनाऽपिः इत्यादि । प्रबळ प्रारव्धके बिना मी अविवेकमयुक्त अमसे जो 
राग उतपन्न होते हैं, वे विवेकसे नष्ट हो जाते दे, इसमें संशय नहीं दै ॥ ८१ ॥ 
'प्रबळारब्धवेगेन? इत्यादि प्रमळ प्रारब्धके वेगसे कामी होकर प्रजापतिने 
मिथुनात्मक एक देइकी अपने भोगके लिए रचना की ॥ ८२ ॥ 
दवा? इत्यादि । ओोगके अनन्तर अपनी देइके दो डुकड़े करके 
पातन किया ( गिरा दिया) चे पति-पत्नी दो गये, उनमें से मनु पुरुष और 
शतरूपा व ॥ ८३ ॥ 
जि । उनके भोगसे मनुप्य उत्पन्न हुए, फिर पति-पक्नीने अनेक 
देइ भारण किये । उन देदोंसे सत्र द्द ( जोड़े ) उपपन्न हुए ॥ ८४ ॥ 
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गवाथरासभाजाविग्रमुंखा आपिपीलिकस्‌ । 
ग्राणिनो मिथुनात्मानो जाताः कर्मानुसारतः ॥ ८५ ॥ 

सो हेयमीक्षांचक्रे कथ नु माऽऽत्मन एव जनयित्वा सम्भवति हन्त 
तिरोऽसानीति सा गौरभवदृपभ इतरस्ताश समेवाभत्ततो गावोऽजायन्त 
बडवेतराऽमवदश्चब्प इतरो गर्दभीतरा गर्दभ इतरस्ता” समेवाभवत्तत 
एकशफमजायताजेतराऽभवद्गस्त इतरोऽविरितरा मेप इतरस्ता ४ 
समेवाभवत्‌ ततो$जावयो5जायन्तेवमेव यदिदं किञ्च मिथुनमा पिपीलि- 
काभ्यस्तत्सर्वमसृजत ॥ ४ ॥ 

सोऽवेदहं वाव सृष्टिरस्म्यह हीद४ सर्यमसृक्षीति ततः सृष्टिरभव- 
मृष्ठा हास्येतस्यां भवति य एवंवेद ॥ ५ ॥ 

“गवाश्व०' इत्यादि । गाय, घोड़ा, गधा, बकरा, भेड़ आदिसे लेकर 
पिपीलिका ( चीटी ) पर्यन्त अपने-अपने कर्मोंके अनुसार मिथुनात्मक ( जोड़े ) 
प्राणी उत्पन्न हुए ॥ ८५ ॥ 

भ्रत्यर्थ--'सा उ, ह, इयम्‌? इस प्रकार पदच्छेद है । उस शतरूपाने, 
पुत्रीके गननमें स्मृतिकथित निपेषका स्मरण करके, विचार किया कि यह 
ऐसा अकस्य क्‍यों करता है! जो मुझको स्वयं ही उत्पन्न करके मेरे साथ 
भोग करता है । यद्यपि यहद निरूज दो गया है तथापि में क्यों न 'तिरो.ऽसानि' 
अर्थात्‌ अन्य जातिको धारण करके छिप जाऊँ। यद्द सोचकर वह गऊ बन 
गई तब प्रजापति बेळ बन गया और उसने उसी प्रकार भोग किया । उससे गउएँ 
उत्पन्न हुई । प्रजापतिका अपना कोई कर्म नहीं है । सज्यमान प्राणियोकि कर्मोंसे 
प्रेरित होकर ही शतरूपा और मनुकी यद दक्षा होती रही । फिर वह लज्जित 
होकर घोड़ी बन गई और प्रजापति घोड़ा वन गया । वह गधी बनी तो प्रजापति 
गधा बन गया। उनके सम्भोगसे एकखुरवाठी तीन जातियाँ अर्थात्‌ घोड़े, खचर और 
गधे उत्पन्न हुए । वह वकरी बनी तो प्रजापति बकरा बन गया । यह मेड़ बनी 
प्रजापति मेप बन गया, उसके साथ समागम करता दी रहा | उनसे बकरियाँ और 
मेड उत्पन्न हुई । इसी प्रकार चीटी तक जितने जोडे हैं, वे तब इसी प्रकार 
उत्पन्न हुए॥ ५ ॥ 

सोच्चेदह' इत्यादि । इस सारे जगतूकी रचना करके उस प्रजापतिने 
विचार किया कि में ही सृष्टि हूँ । मेरा रचा हुआ जगत मुझसे मिन नहीं है । 
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अथेत्यभ्यमन्थत्स मुखाच योनेहंस्ताभ्यां चाग्निमसूजत तस्मादेत- 
दुमयमलोमकमन्तरतो$लोमका हि योनिरन्तरतस्तथदिदमाहुरमुं यजाम्नु 


“मे ही हूँ, क्योकि यह सव मैंने दी रचा दै । चूँकि प्रजापतिने ' में सृष्टि हूँ? 
यह कहा था, इसलिए प्रजापतिका सृष्टि नाम हो गया। प्रजापतिके इस 
जगतूर्मे वह पुरुष प्रजापतिकी ही तरह सटा होता है जो जगत्को अपनी 
आत्मासे अनन्यभूत ( जुदा ) नहीं समझता है । कौन? जो इस प्रकार 
प्रजापतिकी तरह अध्यात्म, अधिभूत और अधिदेव सदित सारे जगत्‌ को में हूँ 
यह समझता है ॥ ५॥ 

“अथेत्य०' इत्यादि । इस प्रकार मिथुनात्मक इस जगत्को रचकर 
ब्राह्मणादि वर्णोको नियममें रखनेवाले देवताओंकी सृष्टिकी इच्छासे प्रजापतिने 
अपने मुखमें दोनों हाथ डालकर अच्छी तरहसे मन्धन किया। द्वार्थोसे 
मुखका मन्थन करके मुखरूप योनिसे और दोनों हृस्तरूप योनियोंसे आक्षण- 
जातिपर अनुप्रह करनेवाले अभि-देवताकी सृष्टि की। चूँकि हस्त और 
मुख दाहक ( दग्ध करनेवाली ) अ्िकी योनि हैं, इसीलिए हस्त और सुख 
ये दोनों ढोमवर्जित हैं ( इनमें रोम नहीं दोते दें ) । क्या हाथ और मुँह सर्वथा 
छोमवर्जित हैं ! नहीं, अन्दरसे । यहद इन दोनोंका स्त्रीकी योनिके साथ सामान्य 
( साइइय ) है, क्योंकि स्त्रीकी योनि भी अन्दरसे लोमवर्जित हुआ करती दे । 
जैसे ही आझण मी प्रजापतिके मुखसे ही उत्पन्न हुआ; इसलिए एक योगिवाले 
होनेसे जैसे ज्येष्ठ ( बड़ा भाई ) अनुज (छोटे भाई) पर अनुम्रद करता है 
चैसे दी अग्नि प्राक्षणपर अनुग्रद करती दै। इसीलिए शति स्मृतियोंमें यह्‌ 
प्रसिद्ध है कि ज्राझ्मणका अग्नि देवता हे और मुख बल है। पेसे ही बलके 
आश्रय जो दो बाहुएँ हैं, उनसे क्षत्रिय जातिको नियममें रखनेवाले इन्द्र आदि 
क्षत्रियॉको उत्पन्न किया, इसीलिए श्रुति-स्वतियोमें प्रसिद्ध है कि क्षत्रियका 
इन्द्र देवता दे और बाहू वी है । वैसे दी चेशके आश्रय उरुऔं ( अंघाओं ) से 
चैश्य जातिको नियमगें रखनेवाले बसु आदि वैद्योंको उसन किया, इसी- 
लिए वेय कृषि आदिकी चेष्टाओमें तत्पर रहता है और वसुओंको 
देवता मानता हे । वैसे दी पैरोंसे अजापतिने शृद्रको उत्पन्न किया, बह 
सेवा करमें समर्थ हे और श्री शुद्रका देवता हे, यढ थ्रुति-स्मृतियेमि 
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यजेत्येकेकं देवमेतस्येव सा विसृष्टिरेप उ ह्येव सर्वे देवा अथ यत्कि- 
चेदमाद्रै तद्रेतसोऽसृजत तदु सोम एतावद्वा इदं सर्वमन्नं चैवान्नादश्च 


प्रसिद्ध है । यद्यपि यहां क्षत्रादि देवताओंकी सृष्टि नहीं कही है, 
तथापि वक्ष्यमाण दै, सष्टिके साकश्यके लिए वक्ष्यमाण सृष्टिका उपसंहार करके 
भाष्यकारोंने यहींपर क्षत्रादि देवताओंकी सृष्टि भी कह दी है । जिस प्रकार 
अतिकी ऐसी व्यवस्था है, उसी प्रकार प्रजापति ही सब देवता है, यह अथ 
निश्चित है, क्योकि सृष्ट ( रचे हुए) पदाथ स्रष्टा ( रचने वाले ) से भिन्न 
नहीं हुआ करते हैं, क्योंकि सब देवताओंकी सृष्टि प्रजापति दी ने की 
है; इसलिए प्रजापति सर्वदेवस्वरूप हे । इस प्रकार. प्रकरणार्थकी व्यवस्था 
होनेपर प्रजापति ही सत्र देवस्वरूप है, इस अथैकी स्तुतिके अभिप्रायसे 
अज्ञानियोके. मतोंकी निन्दाका उपन्यास है, क्योंकि अन्यकी निन्दा अन्यकी 
स्तुतिके लिए हुआ करती हे । कर्म-प्रकरणमें केवळ याज्ञिक लोग यागकालमें 
जो यह वचन कहते हैं उस 'अभिका यजन कर', 'उस इन्द्रका यजन कर? 
इत्यादि नाम, शाख, स्तोत्र, कर्म आदिके मेदसे अभि आदि एक-एक देवताको 
भिन्न-भिन्न मानते हुए ऐसा कहते हैं, ऐसा नहीं समझना चाहिए । चूँकि 
ये सब देवता इस प्रजापतिकी ही सृष्टि हैं, इसलिए यह प्रजापति ही 
सर्वेदेव-स्वरूप है। वह प्रजापति प्राण है। यहांपर कुछ छोग विवाद करते 
हैं। एक कहते हैं, कि हिरण्यगर्भ परमेश्वर है। दूसरे कहते हें कि हिरण्यगभ संसारी 
(जीव ) है, “इन्द्र मित्रं वरुणमभिगाहु ( इस प्रजापतिको ददी इन्द्र मित्र 
वरुण और अभि कहते हैं ) इस श्रुतिसे “एप ब्रह्मा एप इन्द्र एप प्रजापतिरेते 
सर्वे देवाः ( यही बरह्मा है, यही इन्द्र है, यही बिराट्‌ और यही सर्व देवता है ) 
इस अतिसे “एतमेके बदन्त्यमिं मनुमन्ये प्रजापतिम्‌? ( कोई इसको अमि 
कहते हैं, कोई मनु और कोई प्रजापति कहते हें ) और 'योड्सावतीन्दरियो आहः 
सूव््मोळयक्तः ` सनातनः । सर्भृतमयोऽचिन्त्यः स एव स्वयमुद्धऔ' (बद 
प्रजापति ही सर्वरूप दो गया) इस स्मृतिसे मी यही प्रतीत होता दे कि 
दिरिण्यगभे परमात्मा है । अथवा हिरण्यगर्भ संसारी ही है, वर्योकि “सर्वान्‌ 
पाप्मन औपत्‌' ( उस प्रजापतिने सन पाप दुग्ध कर दिये ) इस प्रकार श्रुति है, 
क्योंकि परमात्माके फपके दाहा प्रसङ्ग ही नहीं दे । भय, अरति और सम्भोग 
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सोम एवान्नमम्रिरनादः सेपा ब्रह्मणोउतिसृष्टि: । यच्छेपसो देवानसृजताथ 
यन्मर्त्यः सन्नखृतानसूजत तस्मादतिसृश्टिततिसृष्टथां हास्यैतस्यां भवति 
य एवं वेद्‌ ॥ ६ ॥ 


IIIS VIII 


मी सुने जाते हैं, “अथ यन्मत््यः सन्नसृतानसुजत' ( आप मरनेवाला दोकर 
उसने अमर देवताओंको उत्पन्न किया ) इससे और 'दिरण्यगभ पश्यत जायमागं' 
( उत्पन्न होनेवाले हिरण्यगर्मको देखो ) इस मन्त्रवर्णे और कर्गविपाककी 
प्रक्रियामै भ्रह्मा विश्वसुजञो घर्मो महानव्यक्तमेत्र च। उत्तमां सात्विकीगेतां 
गतिमाहुर्मनीषिणः ॥? ( ब्रह्मा, प्रजापति, धर्म, महत्तत्त और अव्यक्त--इनको 
पण्डित लोग उत्तम सात्त्विकी गति कहते हें ) इस स्प्रतिसे भी यद्दी प्रतीत 
होता है कि हिरण्यगर्भ जीव है। क्या विरुद्ध अर्थोकी अनुपपत्तिसे वेदमें प्रामाण्यका 
व्याघात होता है, नहीं, क्योकि उसकी अन्य कल्पना द्वारा विरोधका हो सकता 
है । और वह कल्पना उपाधिविशेपके सम्बन्धसे हो सकती है । “आसीनो 
दूरं ब्रजति शयानो याति सर्वतः । कस्तं मदामदं देवं मदन्यो ज्ञातुमर्हति’ । 
( वह बैठा रहता है, दूर-दूर भागता है, वह सोया रहता दै और सब जगह 
जाता है, वह देव मदवाळा हे और मदसे रहित दै, उस देवको गेरे बिना 
( तत्त्वज्ञानीके विना ) और कौन जान सकता है!) । इत्यादि शुतियोसे 
उपाधियोंकि सम्बन्धसे हिरण्यग संसारी दै । परमार्थगे वह संसारी नहीं है; किन्तु 
स्वयं वह असंसारी परमात्मा दी दै । इस प्रकार उपाधिकी इष्टिसे हिरण्यगर्भ 
नाना है और स्वरूपकी दृष्टिसे एक है, यही दशा सब जीवोंकी है । उपाधिकी 
दृष्टिसे वह जीव है, परमार्थसे परमात्मा दी हे; क्योकि 'तत्तमसि' (दे 
अतकेतो ! तू ब्रह्न है ) ऐसी श्रुति है । हिरण्यगर्भकी उपाधिगें झुद्धिका अतिशय 
है, इसलिए प्रायः शति-समृति-वादोमें हिरण्यगभेको परमात्मा दी कद्दा है । 
कहीं-कहीं संसारिल भी दिखलाया दै । जीवोंकी तो उपाधियोमे अशुद्धिकी 
अधिकता हे; इसलिए प्रायः वे संसारी दी कदे जाते दे । उपाधिमें सब 
मिथ्या हैं, इस इष्टि तो भुति-स्पृति-बादोमें मी सब जीर्वोका परमात्मस्वरूपसे 
ही वर्णन किया गया हे । तार्किकॉने तो वेदके बडका त्याग कर दिया दै । 
कोई कहता दे आएमा है, कोई कहता है नही है, कोई कहता दे कर्ता है 
कोई कहता हे अकची है, इस प्रकार परस्पर विरुद्ध तर्क करते हुए उन्दने 
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टो मुखबाहरुपादे भ्यो पहीन्द्रवसुभूमयः । 
देवता असृजढ्रक्षा चातुर्वेण्यनियामिकाः ॥ ८६ ॥ 


शास्त्रार्थको व्याकुळ कर दिया है, इसलिए अर्थका निश्चय दुरुभ हे । जो केवळ 


शास्त्रका अनुसरण करनेवाले शान्तदर्प ( मद्रहित ) पुरुष हैं, उनको तो 
प्रत्यक्ष विषयकी तरह देवता-विपयक शास्त्राथका निश्चय ही है। एक दी 
प्रजापतिका अत्ता ( भोक्ता ), आद्य ( अन्न ) लक्षण मेद विवक्षित है । उनमें से 
अग्नि अत्ता दै, यह पहले कह चुके हें । सोम अन्न दै, यह अब कहा जाता है । 
इस ळोकमें जो ये आद्रै ( द्रवारमक--गीढी ) वस्तुएँ हैँ, उनको प्रजापतिने अपने 
रेतस्‌ ( बीज ) से उत्पन्न किया दै, क्योंकि 'रेवस आपः' ( वीर्यसे जळ ) ऐसी 
श्रुति दै । जो द्रवात्मक है, वह सोम है । इसलिए प्रजापतिने अपने वीर्यसे जो 
आद्रेवस्तु. उत्पन्न की दै, वह सोम ही हे । सारा जगत्‌ इतना ही दै, इससे अधिक 
नही । इतना क्या ! अन्न, जो द्ववात्मक होनेसे पुष्टि करनेवाला है और 
'अन्नाद अग्नि! जो कि उप्ण और रूक्ष है, उसमें यह अवधारण हे । सोम ही 
अन्न है अथात्‌ जो खाया जाता है, वह सोम दै । अत्ता ही अग्नि है, ऐसा अके 
बरसे निश्चय करना चाहिए । अग्नि मी कहीं खाई जावे, तो सोमके पक्ष ही 
में है। जहां सोमके लिए यज्ञ किया जाता है, वहां सोम ही अनि है; 
अचा ( भोक्ता ) होनेसे, इस प्रकार सारे अग्निसोमात्मक जगत्‌को आत्मरूपसे 
देखनेवाळा विद्वान्‌ किसी दोपसे लिप्त नहीं होता हे और प्रजापति होता है । 
वह यह प्रजापति त्रक्षकी अतिसृष्टि ( अपनेसे मी अतिश्चयित ) है। कौन सी 
बह £ कहते हैं जो अपनेसे अधिक श्रेष्ठ देवताओंकी सृष्टि हे । 
इसलिए देवसष्टि अतिसृष्टि है, किस प्रकार फिर बह जात्मासे अतिशयित 
चडि है! कहते हैं यतः ( जिस कारणसे ) मर्त्यः सन्‌ ( मरणधर्मा होते 
हुए ) प्रजापतिने “अप्रृत' ( मरणसे रद्दित ) देवताओंकी कर्म-जञानरूप अग्निसे 
अपने सब पापको दग्ध करके सृष्टि की है। इसलिए यह देवसृष्ि अतिसृरि 
( उत्कृष्ट ज्ञानका फळ ) है | इसलिए इस प्रजापतिक्री आत्ममृत अतिसृष्टिको 
जो जानता है, वह इस अतिसृष्टिमे प्रजापतिकी तरह सष्टा होता है॥६॥ 
गुख०' इत्यादि । मुख, बाहु, उ, पाद इनसे ब्रह्माने चारों वर्णको 
नियममें रखनेवाले अभि, इन्द्र, वसु और मूमि देवताओंकी सृष्टि की ॥ ८६ ॥ 
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कर्मिणस्तदसञ्ञ्ञेयं विराडेवाईखिला इमे ॥ ८७ ॥ 
अविद्ददधिकारित्वात्कर्मणां भिन्नदेवताः । 
उच्यन्तां कर्मकाण्डेन वस्तुतस्तु न तत्तथा ॥ ८८ ॥ 
विराजो जीवतामाहुः केचिदन्ये परात्मताम्‌ । 
उभयं युक्तमेवेतद्विवक्षाया विशेषतः ॥ ८९ ॥ 
सोपाधिकविवक्षायां जीव एव बिराइ भवेत्‌ । 
निरुपाधिविवक्षायां परमात्मेव नेतरः ॥ ९० ॥ 
बयमप्येवमेवेति यद्युच्येत तथाऽस्तु तत्‌ । 
सृष्ठा विराइ भोकतवर्ग भोग्यमन्नमचीक्टपत्‌ ॥ ९१ ॥ 
पूर्वजन्मनि मत्येः सन्कृत्वाञसौ ज्ञानकर्मणी । 
अस्रतानसूजद्देवान्यद्यप्येतन्महादभृतम्‌ ॥ ९२ ॥ 
सृष्राऽखिलमवेत्सृटमहमस्म्यखिलि जगद्‌ । 
ईदृशो महिमा हेयः कृतयोर्ज्ञानकर्मणोः ॥ ९३ ॥ 
“तत्रे०? इत्यादि । कर्मी ढोग यज्ञमें इन्द्र आदिको भिन्न-भिन्न देवता 
समझते हैं, यह सत्य नहीं दे, क्योंकि विराट्‌ दी सर्व-देवता है ॥ ८७॥ 
(अविद्द०! इत्यादि । कर्मका अधिकारी अग्नी दै, इसलिए कर्मकाण्ड 
भिन्न-भिन्न देवता कहता है, वास्तवमें वह ठीक नहीं है ॥ ८८ ॥ 
“विराजो' इत्यादि । कोई कहते दैं--विराद जीव है, कोई कहते दैं--वह 
परमात्मा है, विवक्षाके मेदसे दोनों दी मत युक्त हैं ॥ ८९॥ 
“सोपाधिक०' इत्यादि । lo ही दै और निरु 
पाधिककी विव परमात्मा दी दै, जीव ॥ ९० ॥ 
वग । इम सब मी इसी प्रकारके है, ऐसा मी यदि कहा 
जाय, तो ठीक ही है । विरादूने भोकुवर्गकी सृष्टि करके मोग्य अन्नकी 
रचना की ॥ ९१ ॥ 
आ यता इत्यादि । पूर्व-जन्ममें मर्य दोते हुए भी विरादूने ज्ञान और 
कर्मके उपार्जन द्वारा अमृत देवताओंकी सृष्टि की यह मदान्‌ आम है॥ ९२ ॥ 
रु इत्यादि । सारे जगत्को उसन करके मुझसे रचा गया सारा 


समम 
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चर्णितेत्थ प्रयत्नेन ज्ञानकर्मफलोजितिः । 

उपासितुः ग्रवृत्त्यथ निवृच्यथ मुगुक्षतः ॥ ९४ ॥ 

सष्खइवय स्वतन्त्रत्वं तत्कामी वहु मन्यते । 

दोपानेव विवेक्यत्र बद्दजुस्रेक्षते घिया ॥ ९५ ॥ 

अविद्यापटसंवीतचक्षुपामियदेव हि । 

बैदिक साधनं ज्ञेय ज्ञानकर्मस्वभावकम्‌ ॥ ९६ ॥ 

तच्च कर्ञ्रोदिसापेक्ष विरिञ्च्यन्तफलप्रदम्‌ । 

जन्मादिविक्रियापद्कयुक्तं सातिशयं जडम्‌ ॥ ९७ ॥ 

दुःखानि च विचित्राणि सन्त्येतद्‌ बहुजन्मसु । 

अनेकळेशयुक्तन दुलभ तपसा विना ॥ ९८ ॥ 

कथंचित्साधिते$प्यस्मिन्परानन्दधनं प्रसुम्‌ । 

अन्तर्भाव्य बिरादूपिण्डे स्थातव्यं हि जुगुप्सिते ॥ ९९ ॥ 
जगत्‌ मे ही हैं, इस प्रकार प्रजापतिने जाना । किये गये ज्ञान और कर्भकी 
ऐसी महिमा समझनी चाहिए ॥ ९३ ॥ 

“वर्णिते०' इत्यादि। इस प्रकार उपासककी प्रवृत्ति लिए और 
मुमुक्षुकी निवृत्तिके लिए ज्ञान और कर्मके फलके उत्कर्पका यसे वर्णन किया 
गया है ॥ ९४ ॥ 

ष्ठैश्च? इत्यादि । त्रह्मळोककी कामनावाछ पुरुप सुके ऐखर्यगे 
स्वतन्त्रताका बड़ा आदर करता है; इसलिए वह उपासनामें प्रवृत्त होता है, 
विवेकी पुरुष अपनी बुद्धिसे विराट्पदर्मे बहुतसे दोर्पोको देखता है ॥ ९५ ॥ 

'अविद्या०' इत्यादि । अविद्यारुपी वससे जिनके नेत्र बघे हुए हैं, उनके 
लिए केवळ ज्ञान-कर्म-स्वरूप टी बैदिक साधन उपयुक्त हवे | ९६ ॥ 

'तच' इत्यादि । और वद साधन कठा आदिकी अपेक्षा रखता है । 
और विराटपद-पर्यन्त ही फल देता हे ; ग्रह विरादपद जन्म आदि पड़िकारोंसे 
युक्त, सातिशय और जड़ है ॥ ९७ ॥ 

'दुःखानि' इत्यादि। बहुत जन्मेमि इसकी पराके लिए अनेक विचित्र दुःख 
तीन अनेक क्रेशोसि युक्त तपस्याके बिना यद विराटपद दुर्लभ 


“कथञ्चित्‌? इत्यादि । किसी प्रकार इस पदके सिद्ध होनेपर भी परमानन्द- 
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न केवरं पिण्डवासस्तादात्म्यं चाऽभिमानिता । 

ततो भयं भक्षणाय पितुब्रुखविदारणात्‌ ॥ १०० ॥ 
चाण्डालानां च नेयं भीः किन्तु पन्नगजन्मनः | 

को मेदः स्याद्विराइजन्मन्युरगातपुत्रभक्षिणः ॥ १०१ ॥ 
कृच्छाळूये ग्रशान्तेऽपि जग्राहाथा5रतिग्रहः । 

क्रियमाणे प्रतीकारे गर्देभादिशरीरताम्‌ ॥ १०२ ॥ 
एकयोनौ सळुजातः छेश सोढुं न शक्नुयात्‌ | 
अनन्तयोनिष्वसङ्गज्ञायमानस्य का कथा ॥ १०३ ॥ 
निस्तरेद्विद्यया चेत्कि बकवन्थप्रयासतः । 

अथ विद्यब्नुपेक्ष्योध्वं कि विद्या ग्रार्थयिष्यते ॥ १०४ ॥ 


eon = 


घन प्रभु परमात्माको जुगुप्सित ( घृणित ) विराद्पिण्डमें छिपाकर रहना 
पड़ता है ॥ ९९ ॥ 

“न केवलम्‌? इत्यादि । न केवर पिण्डमे बास ही होता हे, प्रत्युत उस 
जुगुप्सित देइमें तादात्म्य और अहंताका अभिमान मी दोता है, फिर अब 
बिराटको खानेके लिए पिता दिरिण्यगमे अपने मुखका विदारण करता डे, 
तो विराटूको भय भी होता हे ॥ १०० ॥ 

“चाण्डालानाम्‌! इत्यादि । चाण्डालॉको भी यह भय नहीं दोता दै, 
कयोकि चाण्डाळ मी अपने पुत्रको नहीं खाता है । सर्पिणी अपने पुत्रोंको खा 
ेती हे, इसलिए सर्पोको यह भय होता है । ऐसी परिस्थितिमें विराद्के जन्मगें 
और पुत्रभक्षी सर्के जन्ममें क्या मेद रह जाता है £ ॥ १०१ ॥ 

'कुच्छा०” इत्यादि । कसे भयके शान्त दोनेपर मी फिर अरतिरूप 
अह्ने विराटको पकड़ लिया । अरतिका प्रतिकार करनेपर गर्दभादि शरीरोंकी 
प्राप्ति हुई ॥ १०२ ॥ ह 

हा इत्यादि । एक योनिमें एकवार उस्न दोकर मी झेशेकि 
सहन करनेगें समर्थ नहीं हो सकता है । फिर अनन्त योनिर्योगे जो बारबार 
जन्मता है, उसके क्रेशोकी क्या कथा ! ॥ १०३ ॥ 

(निस्तरे० इत्यादि | “सहृसिद्धं चतुष्टयस' इस 
अवश्यम्भावी है, उससे सब्र दुःखोंकी निषि दो जविगी, 


बचनसे बिराटको अझषज्ञान 
इस प्रकार शङ्का करके 
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झेशेन महतोपास्य बहुयोनि प्रविश्य च । 
विद्यान्वेपणतः श्रेय इदानीमेव वेदनम्‌ ॥ १०५ ॥ 
एवं बिचार्य बहुशस्तूर्णमेव गुसुक्षति । 

निवृत्तः सर्ववाह्याथात्ममेयं मातुमहेति ॥ १०६ ॥ 
अधिकारी साधितः स्यादेवं फलविचारतः । 

तेन प्रमातुं यद्योग्यं तदिदानीं निरूप्यते ॥ १०७॥ 
नजु शास्त प्रमाणत्वात्प्रमापयतु वस्तु तत्‌ । 

्रमातुं योग्यता त्वादौ यत्नेन किमितीयंते ॥ १०८ ॥ 


कहते हॅ--जव ब्रहविद्यासे ही मुक्ति होती है तब इस मेकबन्धप्रयाससे 
क्या छाभ ! क्योंकि विराट्की प्राप्तिते जो सुख ददोनेबाला हे, वह मी तो 
अक्षानन्दका लेश है, इसलिए उपासनासे विराट्पदको प्राप्त द्ोकर फिर 
ब्रह्मविद्याकी प्राथेना न करके केवळ इसी मनुष्यजन्ममें ब्रक्षविद्याके लिए यल 
करना चाहिए ॥ १०४॥ 

'कैशेन' इत्यादि । मदान्‌ केशसे उपासना करके और बहुत-सी योनियोमें 
प्रवेश करके विद्याके अन्वेपणकी अपेक्षा अमी मनुष्यदेहमें ही विद्याका 
अन्वेषण करना श्रेष्ठ है ॥ १०५ ॥ 

“एवम ०' इत्यादि । इस प्रकार बहुत विचार करके शीघ्र ही युक्त होनेकी 
इच्छा करता है, सब बाह्य पदार्थोसे निवृत्त होकर प्रमेय ( अज्ञात आत्मतत्वको ) 
जानना चाहता है ॥ १०६ ॥ 

“अधिकारी! इत्यादि । इस प्रकार फडके विचारसे अघिकारीकी 
सिद्धि हो गई, अब उसका ज्ञातव्य जो प्रमेय है, उसका निरूपण किया जाता 
है॥ १०७॥ 

नजु' इत्यादि । शास्त्र प्रमाण है, इसलिए वह भले ही वस्तुका बोधन करे, 
परन्तु पहले जानकी योग्यताका यलसे क्यो निरूपण किया जाता है! ॥१०८॥ 


>>> :>:<-३..न्तव 


। एत रख सकता है, बह पकक भी सकता है । 


“id 
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न कर्मशाख यलेन कर्मणो मानयोग्यताम्‌ । 
क्कचिद्‌ त्रूते तथा सा़ न वक्च्येति चेन्न तत्‌ ॥ १०९ ॥ 
कर्मशास्रव्यवहतिलौकिकव्यवहारतत्‌ । 
साध्यसाधनरूपेण ग्रसिद्धा न विलक्षणा ॥ ११०॥ 
वेदान्तग्रतिपाद्यं तु न साध्यं नाऽपि साधनम्‌ । 
अलौकिकत्वास्ुम्युद्धिनेंतत्सम्भावयत्यपि ॥ १११ ॥ 
सम्भावितः प्रतिज्ञायां पक्षः साध्येत हेतुना । 

इति न्यायेन तन्मेयमादौ सम्भाव्यते श्रुतौ ॥ ११२ ॥ 
उपादेयस्य मेयस्य वाच्या सम्भावना यथा । 
हेयसंसारहेतुश्च यक्तव्यो यल्लतस्तथा ॥ ११३ ॥ 
संसारार्यमहाव्याघेः किं मूलमिति चिन्तिते। 
तदुध्वस्तये चिकित्सेयं तदा फलवती भवेत्‌ ॥ ११४॥ 


धन कर्म ०१ इत्यादि । कर्ममें मानयोग्यता है, ऐसा कर्म प्रतिपादकशाखर कही 
नहीं कहता, इसलिए ब्रहममे मी" मानयोग्यता नहीं कहनी चाहिए, ऐसा कहें तो 
यह ठीक नहीं है ॥ १०९॥ 

“कर्मशास्त्र ०१ इत्यादि । कर्मशास्त्रका व्यवद्दार छौकिक व्यवहारकी तरह 
साध्यसाधनरूपसे होता है, विलक्षण नहीं होता, यह प्रसिद्ध है ॥ ११० ॥ हि 

'्वेदान्त०? इत्यादि। वेदान्तका प्रतिपाथ तो न साध्य है, न साधन हे, क्योकि 
अलौकिक होनेसे पुरुपकी बुद्धिमँ उसकी सम्भाबना दी नहीं हो सकती ॥ १११॥ 

“सम्भावितः? इत्यादि । “पर्यत वहिमान्‌ है! इस प्रतिज्ञा पक्षमू 
सम्भावित वढि घूमरूपी हेतुसे सिद्ध की जाती हे । इस न्यायसे 
प्रमेयकी सम्भावना कही है ॥ ११२ ॥ £ 

“उपादेयस्य' इत्यादि । उपादेय ( ग्रहण करने योग्य 
सम्भावना जैसे कहनी पड़ती दै, पेसे ही हेय (त्याग करने योग्य 
कारण मी यत्नसे कहना चाहिए ॥ ११३ ॥ म्‌ 

'संसारा०' इत्यादि । संसाररूप मदारोगका मूळ कया दै! 
चिन्तन कर लेनेपर संसारके नाशके छिए की गई चिकित्सा फ 
हो सकती दै ॥ ११४ ॥ 


अविज्ञातनिदानेन भिषजा यच्चिकित्सितम्‌ । 
तदनर्थकरं यद्वत््रकृतेऽप्यवगम्यतास्‌ ॥ ११५ ॥ 
मायामूलं द्वैतमेतदित्यज्ञाते कथं त्विदम्‌। 

अद्वैत बुद्धिमारोहेत्स्यादतो5न्या तु नेव थीः ॥ ११६ ॥ 
देहादटक्रियाकदेरागाध्यासार्थसप्षकात्‌ । 

द्वारा संसारहेतुः स्यादात्माज्ञान तु लोकवत्‌ ॥ ११७॥ 
आत्माज्ञानमनर्थानां मूलं लोकेऽपि नेतरत्‌ । 
स्वपराक्रममज्ञात्वा युध्यन्प्रियत एव हि॥ ११८ ॥ 
एवं स्वात्मानमञ्चात्वा संसारानर्थमाप्लुयात्‌ । 
अनर्थाज्ञानयोः कायकारणत्वं प्रपञ्च्यते ॥ ११९ ॥ 
जिहदासितस्याऽनर्थस्य हेतु; स्यात्सशरीरता । 

न प्रियाभियविच्छेदः सशरीरस्य कस्यचित्‌ ॥ १२० ॥ 


'अविज्ञात०? इत्यादि । जो वैद्य निदानको नहीं जानता है, उसकी 
की हुई चिकित्सा जैसे अनर्थकारी होती है, वैसे दी प्रकृतमें भी समझना 
चाहिए ॥ ११५ ॥ 

“माया मूलम्‌' इत्यादि । इस द्रेतका मूळ माया है, यह ज्ञान जबतक न 
हो जाय, तब तक अद्वैत बुद्धिमें नहीं जम सकता हे । अद्देतके बिना अन्यत्र 
वेत तो क्लेश ही है ॥ ११६॥ 

“देहा० इत्यादि । देद, अह, ( धर्माधर्म ) क्रिया, क्ती, राग, अध्यास, 
बाह्य पदार्थ--इन सात पदार्थाके द्वारा आत्माका अज्ञान लोककी तरह संसारका 
हेतु हो सकता है ॥ ११७ ॥ 

'आत्मा' इत्यादि । छोकमें भी आमाका अज्ञान दी अनभोंका मूल है, 
और नहीं हे, क्योकि अपने पराक्रमको न जानकर युद्ध करनेवाला मरता 
ही है॥ ११८॥ 

(एवम? इत्यादि । इस प्रकार अपनी आत्माको न जानकर संसाररुप 
अनर्थ को प्राप्त होता है। अनर्थ और अज्ञानके कार्य-कारणभावको विस्तारते 


कहते हैं ॥ ११९ ॥ 
'जिद्दासित०' इत्यादि । त्याग करनेके योग्य जो अन है, उसका हेतु 
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भर्माधमों च देहस्य योनिरित्यागमोऽब्रवीत्‌ । 

विहित प्रतिषिद्धं च कर्म मूलं तयोरपि ॥ १२१॥ 
कतुरेव भवेत्कर्म रागद्वेपाच कर्षता । 
शोभनाशोमनाध्यासौ रागद्वेपग्रयोजको ॥ १२२ ॥ 
उक्ताध्यासो5प्यन्यवस्तुसद्भावात्स्पान्न चाऽन्यथा | 
वस्त्वन्तरस्य सद्भाव आत्माज्ञानेन कल्पितः ॥ १२३ ॥ 
एवं देहादिवस्त्वन्तसप्तकव्यवधानतः । 
संसारानर्थहेतुः स्यादार्माच्चान॑ जगत्तजत्‌ ॥ २२४ ॥ 
प्रत्यग्याथात्म्यसंमोहाजगत्सदिव भासते । 
मत्यग्याथात्म्यसम्बुद्धौ न सचन्नाऽसदुच्यते ॥ १२५ ॥ 


सशरीरता ( झरीरधारण ) है, क्योंकि किसी भी शरीरधारीको प्रिय और 
अप्रिय ( सुख और दुःख ) विच्छेद नहीं दोता है ॥ १२० ॥ 

धमाधम इत्यादि । धर्म और अधर्म देहके कारण दें, यह वेदमें कहा 
है और उन दोनोंका मूळ विहित और प्रतिपिद्ध कर्म है, यह भी वेदरगें ही 
कहा है ॥ १२१॥ 

“कतुरेव! इत्यादि । कर्षा ही कर्म करता हे और रागद्ेपसे कर्ता बनता 
है । रागद्वेपके कारण शोभनाध्यास ( यह अच्छा है) और अशोभनाध्यास | 
(यह बुरा दै ) होता है ॥ १२२ ॥ ह 

'उक्ताध्यासो' इत्यादि | अन्य वस्तुके 'सद्भावके बिना पूर्वोक्त आ 
हो नहीं सकता | वह अन्य वस्तुका सद्भाव आस्माके त 
है॥ १२३॥ 

एवमू? इत्यादि । इस प्रकार देहसे लेकर अन्य व 
व्यवघानसे जगतको उत्पन्न करता हुआ आमाका अशान 
हेतु होता है ॥ १२४ ॥ 

प्रत्यगू०” इत्यादि । प्रत्यगात्याके यथार्थस्यरूपके अज्ञनसे जगत 
तरद्द भासता है । प्रत्यगात्माका यथार्थज्ञान दोनेपर जगत्‌,न सत्‌ कह 
और न असत्‌ कहा जाता है ॥ १२५ ॥ 


Te 
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अशेपानर्थरूपस्य प्रत्यगज्ञानरूपिणः । 

ध्वस्त घ्वस्तिरनर्थानामानन्दश्व समाप्यते ॥ १२६ ॥ 

निरस्तातिशयानन्दरूपता म्रत्यंगात्मनः | 

यो वै भूमा तत्सुखं स्यादित्यादिश्वतिसम्मता ॥ १२७ ॥ 

स्वत आनन्दयाथात्म्ये$प्यबोधाद्‌ दुःखसंप्छतिः । 

स बोघोनर्थहेतुत्वान्िदेटव्यश्निकित्सितुम्‌ ॥ १२८ ॥ 

अचुद्धमात्मनस्तत्त्व॑ प्रमातुं योग्यमागमे! । 

निर्देच्यं तदप्यत्र सम्भावयितुमञ्जसा ॥ १२९॥ 

तमबोध तच्च मेयमव्याक्ृतगिरा अतिः । 

निरदिक्षच्छुतिः सा तु न्यायेनाशत्र विचार्यते ॥ १३० ॥ 

तिः तद्धेदं तशव्याकृतमासीचन्नामरूपाभ्यामेव व्याक्रियत असौ 
नामाऽयमिद्‌९ रुप इति तदिदमप्येतहिं नामरूपाम्यामेव व्याक्रियतेऽसौ 
नामाञ्यमिद ररूप इति स एप इह प्रविष्ट आनखांग्रेम्यः । 


ज्स्स्र 


“अशेपा०' इत्यादि । सकलानथैरूप इस प्रत्यगात्माके अज्ञानका नाझ 
होनेपर सब अनर्थोंका नाश होता दै और पूणीनन्दकी प्राप्ति होती है ॥ १२६॥ 

(निरस्ताति०' इत्यादि । निरतिशय आनन्दरूपता प्रत्यगात्माका स्वरूप 
है, यद “यो वे मूमा तत्सुखम' (जो बड़ा है वह सुख है ) इस ग्रुतिसे 
सम्मत हे ॥ १२७॥ 

“स्वत' इत्यादि । यद्यपि स्वभावसे आत्माका यथार्थखरूप आनन्द है, तथापि 
अज्ञानसे दुःखका बोध होता दै । दुःखका हेतु होनेते चिकित्सा करनेके लिए 
पहले उस बोघका निर्देश करना चाहिए ॥ १२८ ॥ 

“अबुद्ध ० इत्यादि । आत्माका अञ्चातस्वरूप आगमसे जाननेके योग्य 
है, इसलिए सम्यक्‌ सम्भावनाके लिए उसका मी यहाँ निर्देश करना 
चाहिए ॥ १२९॥ 

'तमबोधम्‌' इत्यादि । उस अबोध और उस प्रमेयका अव्याइतझब्दसे 
5 निर्देश किया है, इसरिए न्यायसे उसका यहां विचार किया जाता 

॥ १३०॥ 
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“तद्धेदम्‌' इत्यादि । तत्‌, हृ और इदम्‌ इस प्रकार पदच्छेद है । 
“तत्‌? इस अप्रत्यक्ष (परोक्ष) वाचक सर्वनामसे उत्पत्तिसे पहले बीजा- 
वस्थ जगत्‌ कहा जाता है, क्योंकि उस कालमें वह परोक्ष था; कारण 
कि अव्याकृत भावी जगत्‌ भूतकालका सम्बन्धी है । सुसपूर्वक अहणके 
लिए इतिहासाथेंक 'ह! शब्दका प्रयोग है। “एवं द्द तदा - आसीत्‌? ( उस 
कारमं ऐसा था) ऐसा कहनेपर जगतकी उस परोक्ष बीजावस्थाको भी 
सुखपूर्वक जान लेता है. जैसे कि 'युधिष्ठिरो द कि राजासीत? ऐसा कढनेसे । 
(इद्स! शब्दसे व्याकृत नाम-रूपवाला साध्य-साधन-ठक्षण यथावर्णित जगत्‌ 
कहा जाता है । परोक्ष और प्रत्यक्ष अवस्थावाले जगत्के वाचक "तत्‌? और 
इदम्‌! ये दोनों शब्द समानाधिकरण ( एकविभक्यन्त ) हैं, इसलिए 
परोक्ष अवस्थावाले और प्रत्यक्ष अवस्थावाठे जगत्की 'वद्दी यह ( प्रत्यक्ष ) दै 
और यही वह अव्याकृत था? इस प्रकार एकता प्रतीत होती दै । 

ऐसा दोनेपर न तो असत्कार्यकी उत्पचि दोती है और न सत्‌ कार्यका नाश 
दोता है, यह निश्चित दो जाता है । वदद एवंभूत अन्याक्ृत जगत्‌ नाम और 
रूपसे ही व्याकृत हुआ । “याक्रियत! यह कॅर्मकतृप्रयोग है; इसलिए वह 
आप ही व्याकृत हो गया अर्थात्‌ सामर्थ्यसे आक्षिप्त नियन्ता, कर्ता, करण, 
क्रिया आदि निमित्तोंको लेकर ही अत्यन्त स्पष्ट नामरूपविशेषावघारण पर्यन्त 
व्यक्तिमावको प्राप्त हुआ । 'असौनामा' इस सामान्यवाचक सर्वेनामसे नाम- 
मात्रका व्यपदेश होता है । अथवा देवदत्त, यञ्च इत्यादि नाम जिसका है, 
वह यह असौनामा है । वैसे ही 'इदम यह झझ्, इप्णादिङा सामान्यरूपसे 
व्यपदेश है | अथवा यह शुद्ध, यदद कृष्ण रूप जिसका है, वह यह इद्रूप है । | 
वह यह अब्याकृत वस्तु एतर्हि अर्थात्‌ इस काउमें मी “असनामा अयस्‌ 
इस प्रकार नाम और रुपसे ही ब्याकृत होती दै | 

(१) इससे संसारमें असारत्वका वर्णन होता दे । 

(२) जहाँ कियाके सौकर्यके सूचनके छिए कमै आदि कारझेंमें भी कत 
जाती है, वहां अन्य कारक भी कर्तुसंशाको प्राप्त होते हैं; जैसे 'सुच्यते 
(बछडा आपही खुर जाता है )। 

(३) देवुके थिना कार्येफी तिद्धिकी अवुपपत्तिसे नियन्ता, कर्ता, करण 
आक्षेप किया जाता है, उनकी अपेक्षा करके ही अब्याकृत जगत्‌ व्याहत 
योजना करनी चाहिए । र 

११२ 
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जिसके लिए सर्वशाखका आरम्म दै, जिसमें स्वाभाविकी अविद्यासे कर्ता, 
क्रिया और फलका आरोप किया गया है, जो सारे जगतूका कारण है, 
जिसके आत्मभूत नाम-रूप, स्वच्छ जलसे फेनरूप मळकी तरह, अब्याकृत होते 
हुए ब्याकृत हुए दें, और जो उन नामरूपोंसे विलक्षण अर्थात्‌ अपने स्वरूपसे ही 
नित्य-शुद्ध-बुद्ध-मुक्तस्वभाव है, वह यह परमात्मा आत्मभूत अव्याकृत नामरूपोंका 
व्याकरण करनेके लिए कर्मफछेकि आश्रय ब्रह्मासे लेकर स्तम्बपयेन्त अशनायादि' 
मान्‌ देह्ोंमें प्रवेश कर गया है । 

यदि कहो कि अव्याकृत आप दी व्याकृत हुआ यह पहले कह चुके हैं 
अब यह केसे कहा जाता है-किपर ही आसा अव्याकृतको व्याकृत 
करके उसमें प्रवेश कर गया, तो यह दोप नहीं है, क्योंकि यहां पर आत्मा भी 
अग्याकृत जगत्रूपसे विवक्षित है । 


आक्षिप्त नियन्ता, कत, क्रिया आदि निमित्तवाला ही अब्याकृत जगद्‌ 
व्याकृत हुआ है, यह कह चुके हैं और अब्याकृत शब्दका 'इदं' शब्दके 
साथ सामानाधिकरण्य होनेसे मी यही प्रतीत दोता है । जैसे यह व्याकृत 
जगत्‌ नियन्ता आदि अनेक कारक निमित्तादि विशेषवाल्य है, वैसे ही प्रत्येक 
विशेषको न त्यागता हुआ ही वह अव्याकृत हो गया । व्याकृत-अब्याकृत- 
मात्र तो विशेष हे । लोकमें विवक्षासे शब्दप्रयोग देखा जाता है--आम 
आया दै, आम शून्य है । कदाचित्‌ ग्रामशठ्दसे निवासस्थानमात्रकी विवक्षा 
होनेपर आम शून्य है, यह शब्द-प्रयोग होता है, कदाचित्‌ निवासी जनोंकी 
विवक्षा होनेपर आम आया दै, यह शब्द-प्रयोग होता हे, कदाचित्‌ दोनोंकी 
विवक्षासे मी यह शब्द-प्रयोग हुआ करता हे--जेसे ग्राममें प्रवेश न करे । 
वसे ही यहॉपर भी आत्मा और अनात्माके अमेदकी विवक्षासे इस जगतके 
लिए व्याकृत और अन्याकृत शब्दका व्यवहार होता है। वैसे ही यद 
जगत्‌ उत्सत्तिविनाश्यात्मक है, अतः उसके लिए केवळ जगत्‌का व्यपदेश 
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१--काण्टद्यात्मक वेदका आरम्भ आत्माकी प्राप्िफे डिए ही किया गया दै । कर्मेकाण 
अपने भर्थफे अनुष्टानसे चित्तशुद्धि द्वारा तत्त्ज्ञानका उपयोगी है और ज्ञानकाण्ड तो साक्षात्‌ दी 


उसमें उपयोगी है। बही परमात्मा इन देहादिमे प्रय्न फर गया दै, इस प्रकार योजना 
करनी चाहिए । 
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होता है और 'मह्दानज आत्मा', 'अस्थूलो5नणुः', 'स एप नेति नेति! इत्यादि 
केवळ आत्माके लिए व्यपदेश है । 

शङ्का--जब व्याकर्ता परमात्मासे यह व्याकृत जगत्‌ सर्वतोभावसे सर्व- 
कालनें व्याप्त है, तब यह कल्पना कैसे की जा सकती है कि वह इसमें 
प्रवेश कर गया है, क्योंकि अप्रविष्ट ( जिसमें प्रवेश न किया गया हो ) देशमें 
परिच्छिन्न व्यक्ति प्रवेश कर सकता है- जैसे आमादिमें पुरुप प्रवेश 
करता है। परन्तु आकाश किसी प्रदेशमे प्रवेश नहीं कर सकता, क्योंकि वद नित्य- 
प्रविष्ट है । यदि कहें कि पापाण-सर्प आदिकी तरह भिन्न धर्मसे प्रवेश करता है 
और यह हो भी सकता दै--परमागाने अपने रूपसे जगतमें प्रवेश नहीं 
किया, किन्तु उसीमें विद्यमान दो अन्य धर्मसे उत्पन्न हुआ, इसलिए उसने प्रवेश 
किया, इस प्रकार उपचार किया जाता है; जैसे पापाणमें सहज दी अन्तःस्थ 
सर्प और नारिकेलमें जळ, तो यदद भी कहना युक्त नहीं दे, क्योंकि “तस्सा 
तदेवानुप्राविशत्‌! ( उसकी रचना कर उसीमें उसने प्रवेश किया ) यह श्रुति 
है। जो सटा हे, वह भावान्तरको प्राप्त हुए बिना दी कार्यकी रचना करके 
पीछे प्रवेश कर गया यह सुना जाता दै--जैसे भोजन करके जाता है, यहां- 
पर भोजन और गमनरूपी क्रियाओंका पूर्व और अपर कालमें परस्पर विच्छेद 
है, परन्तु कर्ता दोनोंका एक ही दे, वैसे ही यहां भी होगा । बह 
नहीं हो सकता कि उसीमें विद्यमान भावान्तरसे उत्पन्न हुआ द्दो। 

और अन्य स्थानसे वियुक्त दोकर भिन्न स्थानके साथ संयोगरूप प्रवेश 
निरवयव अपरिच्छिन्न नहीं देखा गया दै । 

प्रवेशकी बोधक श्रुति दै, इसलिए वह सावयव दै, ऐसा भी नहीं कहना चाहिए, 
क्योंकि 'दिव्यो धामूर्तः पुरुषः, प्ले निप्कियम्‌" इत्यादि अतियो 
और सर्वव्यपदेइय घर्गविशेपका निषेध करनेवाछी ृतियोसे उसके साः 
निषेध किया गयां है । अतिबिम्बकी तरद प्रवेश दे; यह भी नहीं कहना 02 
क्योकि अन्य वस्तुओसि विप्रकर्प ( अन्तर ) नहीं दै । द्रव्यें गुणके 
तरद उसका प्रवेश दै, यदद भी नहीं कहा जा सकता, 


८८८ बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


सकते, क्योंकि ऐसा कहनेसे सावयत्व, वृद्धि, क्षय, उत्पत्ति और बिनाश 


आदि घर्मांका मसक्क हो जायगा। और अक्षमें ऐसे धर्म हैं नहीं, क्योंकि 
'मजोऽजरः? इत्यादि श्रुति और न्यायसे विरोध है । 
अन्य परिच्छिन्न संसारी ( जीव ) ही यहां प्रविष्ट है, यह नहीं कहना 
चाहिए, क्योंकि 'सेयं देवतेक्षतः ( इस उस देवताने विचार किया ) यहांसे 
आरम्म करके 'नामरूपे व्याकरवाणिः (में नामरूपका व्याकरण करूँ) 
इत्यादि श्रुतियोंसे उसी देवताके प्रवेश और व्याकरणकर्तृत्वका श्रवण है । 
इसी प्रकार “उसको रचकर आप ही उसमें प्रवेश कर गया | वह इस सीमाका 
विदारण करके इसके द्वारा प्राप्त हुआ । सब रूपोंको रचकर और नाम रख करके 
बोलता हुआ स्थित है । तू कुमार है, तू कुमारी है । तू ही बृद्ध हो लाठी लेकर 
चळ रहा है । दो पादवाले पुर बनाये। रूप रूपके प्रति प्रतिरूप दो गया? 
इत्यादि मन्त्रवणाँसे मी यही प्रतीत होता है कि परमात्मासे अन्यका प्रवेश 
नहीं है । यदि शक्का हो कि प्रविष्ठोंक़ा परस्पर भेद होनेसे परमात्मा अनेक 
हो जायेंगे, तो यह मी नहीं कहना चाहिए, क्योंकि 'एक ही देव बहुत प्रकारसे 
प्रवेश कर गया है ।' 'एक होता हुआ बहुत प्रकारसे विचरता है ।' 'तु एक ही 
अनेकॉंमे प्रविष्ट है ।' “एक देव सर्वमृतोमें गुप्त है? सर्वव्यापक हैं और सब मूतोंका 
अन्तरात्मा दै! इत्यादि अर्थकी बोधक श्ुतियाँ विद्यमान हैं । 
प्रवेश उपपन्न हो सकता है या नहीं, इसका विचार तो अभी द्र रहने दो । 
परन्तु जो प्रविष्ट है, वह संसारी हे और उससे परात्माका अमेद है, अतः 
परमात्मामें भी संसारित्वकी प्राप्ति होगी, तो यह मी नहीं कहना चाहिए, 
क्योंकि “वह अशनाया आदिसे रहित दै, इस प्रकार ति कहती है । सुसित् 
और दुःखित्वके दर्शनसे वह असंसारी नहीं है, यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि 
“वह बाह्य है, होकदुःखसे लिप्त नहीं होता है”, इस प्रकार अति कहती है । 
यक्ष आदिके साथ विरोध होनेसे यह अयुक्त है, यह नहीं कहना चाहिए, 
'क्योकि प्रत्यक्ष आदि उपाधिरूप आश्रयते उतपन्न हुए विशेषको दी विषय करते हैं। 
१) उपाधि--अन्तःरग- का आभ्येण करके उसन हुए भिज्ने ( निदामासमे 
रइनेवाले सुख दुःलादिको प्रत्यक्षादि निपय करते हैं; इसलिए प्रत्यक्षादि प्रमाण नहीं हॅ, 
किन्तु प्रमाणाभास हैं; अतः उनफे साथ आत्माफे असंसारित्य-प्रतिपादक येदका विरोध नहीं 


है । किं, भ्रस्यक्षादि अनारमाको बिषय करते हँ और वेद आत्माको विषय करता है; इसलिए 
भिन्न विषय होनेसे प्रशक्षादिका और घेदका निरोध नहीं है । 
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दष्टिके द्रशकों तू नहीं देख सकता', “अरे विज्ञाताको किससे जान 
सकता है”, 'वह किसीसे ज्ञात नहीं होता सबका ज्ञाता है? इत्यादि थ्रुतियोसे ज्ञान 
आत्मको विषय नहीं करता है; किन्तु बुद्धघादि उपाधिमें जो आस्माकी प्रतिच्छाया 
है, उसको विषय करता है । 'धुसितोऽदम? 'दुःखितो5इम' इत्यादि प्रत्यक्ष 
विज्ञान दै । 'यह्‌ में हूँ' इस प्रकार विपयके ( देहके) साथ विपयीके ( आत्माके ) 
सामानाधिकरण्यका उपचार है और इससे अन्य द्रष्टा नहीं है, इस प्रकार 
अन्य आत्माका निषेध मी दै । 

सुख और दुःखके देहके अवयवविशेष्य हैं, इसलिए सुख और दुःख 
विपयके धर्म हैं। 'आत्माके भोगके लिए ईस प्रकारकी आत्मार्थत्वप्रतिपादक 
श्रुतिसे यह अयुक्त है, यह नहीं कहना चाहिए, क्योकि 'जिस अवस्थामें 
अन्यके सहश दो! इत्यादि श्रृतिसे अविद्याविपयक आत्मार्थलका अन्नी- 
कार है। 'वह किससे किसको देखे', इस आत्मामें किंचित्‌ नाना नहीं है, 
(एकल्वदर्शकि लिए मोह क्या और शोक क्या' इत्यादि अर्थवाली युतियोसे भी 
विद्याके विपयमें सुख-दुःखका प्रतिपेष होनेसे सुख-दुःख आत्माके धर्म 
नहीं है । तार्किकोंके सैमयका ( सिद्धान्तका ) विरोध होनेसे यद अयुक्त है, 
यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि युक्तिसे भी आत्माके दुःखित्वकी अनुप- 
पचि है, क्योकि दुःख प्रत्यक्षका विषय है, इसलिए प्रत्यक्षका अविपय आत्मा उस 


(१) बुद्घ्यादि--उपाधि--में जो आम्मप्रतिच्छाया ( आत्मामा प्रतिविम्थ ) दे, उसको 
बिषय करता दै--'सुखितो5दम? यहद शान, ऐसी योजना करनी चाहिए । 

(२) शुख आत्मामें रहता है, क्योंकि “आत्मनस्तु कामाय” यह थुति सुसफ्रे सभी साधन _ 
आस्माके लिए हैं, ऐसा कहती है और सुसके साथ रहनेवाला दुःख भी आत्मामें ही दै, . 
इसलिए आत्मामे असंसारि अयुक्त दै, यद अर्थ है। 'आत्मगस्‍्तु कामाय' इत्यादि 
आविद्यक संसारित्वका अनुवाद करके आत्मारी अनति्य आनन्दरुपताका प्रतिपादक है 

(३) बुद्धि आदि चतुर्देशयुणवान, आत्मा दे, यह तार्किकोका संकेत ह उसके बक 
बिरोध होनेसे आएमामें असंसारित्व अयुक्त है, क्योंकि सिद्धान्त त 
करता दै, यह अर्थ दे । हट ke 

(८) सय तकोंका अविरोधी सिद्धान्त होता है या कतिपय तोका अपिरो! 
पक्ष तो ठीक नहीं, क्योकि परस्परके तोके विरोधे और वैदिक तकोंके साथ विरोध 
तारिक सिद्धान्त भी असिदिका प्रसर है, दितीम पक्षम तो भौत तसे साय अविरोष 
आस्माका थसंसारिल सिद्धान्त भी सिद्ध दो सकता है । + 
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दुःखका विरोष्य कैसे हो सकता हे £ जैसे आकाश शब्दगुणवाछा हे; 
बैसे आत्मा दुःखवाला है, यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि एक प्रत्यक्षके 
बिषय नहीं है, क्‍योंकि सुखके. आटक प्रस्यक्षविपयक ज्ञानसे नित्य अनुमेय 
आत्माका विपयीकरण नहीं हो सकता है । यदि वह आत्मा प्रत्यक्षेका विपय 
हो जाय, तो आके एक दोनेसे विषयी ( द्रष्टा ) के अभावका प्रसङ्ग दोगा । 
यदि कहो कि दीपककी तरह एक ही आत्मा आप ही विपय ( इइय ) और आप 
दी विपयी ( द्रष्टा) हो जाय, क्या हानि है, तो यह भी नहीँ कहना चाहिए, 
क्योंकि एक कालमें उन दोनोंका असम्भव है और आत्मामें अश भी नहीं है । 

इससे विज्ञानवादी जो बिज्ञानमें आह्य-प्राइकता कहते हैं उसका भी निरा- 
करण दो गया | और अर्नुमानके विषय दुःख और आस्माके गुणगुणीभात्रके 
अनुमानका मी निराकरण हो गया, क्योंकि दुःख नित्य ही प्रत्यक्षका विपयं है 
और रूपादिकोंका समानाधिकरण है । मनेके संयोगसे आत्मामें दुःख उत्पन 


(१) असे प्रक्ष शब्द और अप्रत्यक्ष आकाशका गुणगुणीभाव दे, वैसे ही प्रसक्ष 
दुःख और अप्रत्यक्ष आत्माका भी युणयुणीमाव दो । 

(२ ) जहां धर्मेधमाभाव हुआ करता दै, वद्दां एकज्ञानगम्यत्य हुआ करता है, जैसे 
"शुक्लो घटः? यहांपर । प्रकृतमें यह व्यापकी भूत एकज्ञानगम्यत्ब व्य़ावृत्त होता हुआ दुःख और 
आत्माके भी भमेधर्मभावडी व्यावृत्ति करता दे दाब्द और आकादका भी शुणगुणीभाव दमओो 
सम्मत नहीं दे, क्योंकि शब्द आकाशी तन्मात्रा ( कारण ) है । 

(३) सुखादिकी तरद आत्मा भी यदि प्रत्यक्षका विपय हो, तो एक देदमे दूसरे आत्माके 
न होनेसे आत्मा ही प्रत्मक्षका विषय होनेसे दृश्य हो गया दै, » इसलिए द्रष्टाके अभावका 
प्रसन्न होगा । 

(°) आत्मा क्रियामै गुण हुआ करता है और कर्म प्रधान हुआ करता है, इसछिए एइ 
ही कालमें एक दी कियाफै प्रति पूणेरुपसे आत्मामें कत और कर्मत्व रहों हो सकते हैं । 
प्रदीप साययब दे, इसलिए उसमें एक दालमें अंशोफे भेदसे दर्यस्व और द्रप्दृत्व हो सकता है, 
आत्मा निरंश दे, अतः उसमें द्द युक्त नहीं है, 

(५) विशनबादी एक दी फाठगे एक दी ज्ञानको प्राद्य और ग्राहक मागते हैँ । 

(६) दुःख किसीफे आश्रित है, गुण द्वोनेसे, स्ादिडी तरह । इस अनुमानसे दुःखादिके 
आधयकी सिद्धि ऐनेपर परिशेपसे आत्मा दी उनका आधय है, अद्ध शइकका आशय दै । 
परस्पर पिरोधियोंके गुणगुणीनादका अनुमान नहीं हो सकता और दुःखादि चिदाभारा सहित 
युद्धिक आश्रित है; इसलिए परिशेपदी अरिद्धि टे । 

(0 जिस रुपादिमान्‌ देहमें जिस मामं दाहच्छेदादि देखे जाते ह्‌, तजन्य दुःखडी 
उसी अमे उपलब्धि होती है; इसलिए दुःखादि आले धग नहीं दे. । 
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होता दे, ऐसा माननेपर आत्मामें सावयवत्व, विकियावत््त और अनित्पसका 
प्रसङ्ग होता है, क्योकि संयोगी द्रञ्यको विकृत किये बिना कोई मी गुण 
बढ़ता-घटता कहीं नहीं देखा गया है और कोई निरवयव पदार्थ विकृत 
होता हुआ मी नहीं देखा गया, कहीं मी नित्य अनित्य गुणका आश्रय नहीं देखा 
गया है, आगमेवादी आकाशको नित्य नहीं मानते दें, अन्य कोई दृष्टान्त 
नहीं है । विक्रियमाण होता हुआ भी तसत्ययकी अनिवृत्तिसे नित्य ही है, 
यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि अवययोंके अन्यथाभावके बिना द्र्यमें 
विकार नहीं हो सकता है। सावयवत्र दोनेपर मी नित्यल दो, यह नहीं 
कहना चाहिए, क्योंकि सावयव द्रव्य अवयवोके संयोगसे बना हे; इसलिए 
उसका विभाग हो सकता है । वज्र (हीरा) आदिमें नहीं देखा जाता, 
यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि वज्ज भी सावयव दोनेसे संयोगपूर्वक है, 
इस प्रकार अनुमान किया जा सकता दे, इसलिए आत्मा दुःखादि अनित्य गुणोंका 
आश्रय नहीं हो सकता है । 

परमात्मा तो दुःखी है नहीं और परमात्मासे अन्य कोई है नही; इसलिए 
दुःखीका अमाव दोनेपर दुःखकी शान्तिके लिए शास्त्रका आरम्भ अनर्थक दोगा, 
यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि अविद्यासे आरोपित दुःखित्रअमकी निवृत्तिके 
लिए शास्त्रका आरम्भ सार्थक है । आत्मामें प्रहत संख्य़ापूरणभमकी निवृत्तिकी 
तरह करिपत दुःखोका आसामें अड्लीकार मी है और जड सूर्यादि 
तरद आमाका प्रवेश यही है ओ व्याकृत हुए कार्य जलमें सू्यके « 
तरह आत्माकी उपलब्धि होती हे । उत्पत्ति पहले आला 


(१) आत्मामं मनफे संयोगसे दुःख उत्पन होता है । तार्किकोंके इस 
फरनेपर मनकी तरह रांयोगी होनेसे सावयवत्वादिका प्रसङ्ग होनेसे वदद ३ डेड १ 
दो सकता है। 

(२) आकाशे नित्य होनेपर “आत्मन आकाशः सम्भूत श्रुतिका होता 
परमाणु नित्य नहीं है, सयोंकि श्यणुरूसे इतर अणुरी सत्तामें कोई प्रमाण नहीं दि । दि 
आकाशमे अन्तर्भाव दै । सरे निमेपा जशिरे' इस शुतिसे झाल उतत्तिमान्‌ है ।. 
अन्नमय है, यह ध्रतिमें प्रसिद्ध है; इसलिए कहाँ व्यभिचार नहीं १ कै 

(3) यस्मिन्विक्रियमाणे ( जिसमें विकार होगेपर ) तदेवेदम्‌ ( यद्व पढी दै) यः 
नही नष्ट होती ठै, बढ भी निर है, इस न्यायसे.यद्द परिणामबादीकी झा है 

(४) आत्मामे कल्पित अदशमत्वकी तरद । 
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यथा क्षुरः क्षुरधानेऽवहितः स्याद्विश्चंभरो वा विश्वंभरकुलाये तं न 


पीछे व्याकृत कायकी रचना दोनेपर जजादिमें सूयीदिके प्रतिबिस्बकी तरह 
बुद्धिके अन्दर उपलभ्यमान होता हुआ कायको रचकर उसमें प्रविष्टकी तरह 
उक्ष्यमाण कट्टा जाता है, क्योंकि 'यह वही इसमें प्रविष्ट हुआ', “उसको रचकर 
उसीमें प्रवेश कर गया”, “वह इस सीमाका विदारण करके इसीके द्वारा प्राप्त 
हुआ', 'उस इस देवताने विचार किया इन्त में इन तीनों देवताओंमें, इस 
जीवरूप आत्मासे प्रवेश करके? इत्यादि श्रुतियाँ हैं । सर्वब्यापक्र निरवयवका एक 
दिग्देशकारसे दुसरे दिग्देशकालकी प्राप्तिरूप प्रवेश कभी युक्त नहीं हो सकता | 

पर आसमासे भिन्न अन्य द्रष्टा नहीं है, क्योंकि इससे अन्य द्रष्टा नहीं, 
इससे अन्य ओता नहीं! यह शति है, यह कह चुके दै । और सष्टिपवेश- 
स्मिति-प्रलयके त्राक्य उपलब्धि (ज्ञान) के लिए हैं, क्योंकि उपलब्धि 
पुरुपार्थ है, यह सुना जाता दै, क्योंकि “उसने आमा ही को जाना था”, इसलिए 
वह सर्व हो गया’, 'अक्षज्ञानी परको प्राप्त होता है! 'जो उस पर अक्मको जानता 
है वह ब्रह्म ही होता है! 'आचार्यवाळा पुरुष जानता हे! “उसको उतनी 
ही देर है! इत्यादि श्रृतियाँ हें; “मुझको तत्त्वसे जानकर मुझमें ही अवेश 
कर जाता है!, “वी सब विद्याओका अग्र्य है उससे अम्रृतकी प्राप्ति होती है” 
इत्यादि स्मृतियाँ हैँ और मेददशेनके निषेधसे यह सिद्ध होता है कि सृष्ट्यादि 
बोधक वाक्योंका आत्माके एकत्वदशनमें तात्पर्य हे; इसलिए कार्यमें स्थित होनेसे 
जो उसकी उपलब्धि होती है, वही उपचारे प्रवेश कहा जाता है । 

आ नखाम्रेम्यः ( नखाग्रपर्यन्त आत्माका चैतन्य उपलब्ध होता है ) वहां 
किस प्रकार प्रविष्ट हुआ, यह थुति कहती हे-जेसे छोकमें क्षुरधान ( पेटी ) में 
( जिसमें छुरा रखा जाता है, उस नापितके उपस्करोंवाळी पेटीको क्षुरघान 
कहते ह, उसमें ) अन्द्ररिथत--प्रवेश किया हुआ--छूरा जैसे उपलब्ध होता है 
अथवा जैसे विश्वमर अग्नि ( विश्वके भरण [ पाउन ] से अग्नि विश्वंभर कहलाती 
दै) अपने कुछाय ( नीड ) काष्ठादिकोंमें स्थित है, यह अनुदृचिक्की जाती 
है, क्योंकि वह अमि उस काप्ठमें मथन करनेसे उपलब्ध होती दै । तात्य यह 
हैं कि जैसे छूरा कुरघानके एक देशमे स्थित हे और जैसे अभि काष्ठ आदिमे 
सर्वेतोभावसे व्याप्त होकर स्थित है, वैसे ही सामान्यरूपसे और विशेषरूपसे 
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पर्यन्त । अङत्स्नो हि स प्राणन्नेव प्राणो नाम भवति । वद्न्वाक- 
प््य्चक्षुः शृण्वञ््रोत्रं मन्वानो मनस्तान्यस्येतानि कर्मनामान्येप । स 


को व्याप्त करके आत्मा स्थित है, क्योंकि उस देहगें प्राणनादि क्रिया 
और दर्शनादि क्रियाओंको करता हुआ वदद आत्मा उपलव्ध होता है; इस- 
लिए उस देहमें इस प्रकार प्रविष्ट हुए प्राणनादिक्रियाविशिष्ट आत्माको 
लोग नहीं देखते दैँ- प्राप्त नहीं कर सकते हैं । 

यदि कहो कि “उसको नहीं देखते हैं” यहद अग्राप्तका प्रतिषेध है, गयोंकि 
दर्शनका प्रकरण नहीं दै, तो यह दोप भी नहीं है, क्योंकि स॒ष्यादिवाक्योंका आस्माकी 
एकताके ज्ञानमें ही ताप्य हे । इसलिए दर्शन प्रकृत ही है, क्योंकि “प्रत्येक रूपके 
प्रति वह प्रतिरूप हो गया, इसका वह रूप दर्शनके लिए है” इस प्रकार श्रुति है। 
वहां प्राणनादिक्रियाविशिष्टके दर्शनमें श्रुति हेतु कहती द्े--चूँकि वह प्राणनादि 
क्रियासे विशिष्ट है; इसढिए वह अक्सन, असमस्त (अपूर्ण) दी है। 
किस कारणसे वह अकृल्न है! इसपर कहा जाता दै-प्राणन क्रिया 
करता हुआ ही वह प्राण ( प्राण नामवाठा ) होता है । प्राणन क्रिया करनेसे दी 
प्राण; प्राणिति, यह कहा जाता है। अन्य क्रिया करता हुआ प्राण ददी 
नहीं कहा जाता, जेसे छावक ( काटनेवाछा ) और पाचक ( पकानेवाला ) । 
इसलिए अन्यक्रियाविशिष्टका अनुपसंदार होनेसे वह अक्सन ही है। | 
बैसे ही बोलता हुआ याने वदनक्रिया करता हुआ वह वाक्‌ कहा जाता हे, को 
देखता है, इसलिए वह चक्ष दै अर्थात्‌ द्र दै । श्वन्‌ ( सुनता हे )| र 
ओत्र है | प्राणन करता हुआ ही प्राण और बोलता हुआ वाक इन 
क्रिया-शक्तिका उद्धव दिखलाया गया है । ८ 

देखनेसे चक्षु और सुननेसे श्रोत्र- इन दोनोंसे विज्ञानशक्तिका उद्धव! 
जाता है, क्योंकि विज्ञानशक्ति नामरूपको दी विपय करती | 
और चक्षु विज्ञानके साधन हैं, विज्ञान नामरूपका साधन है; क्योकि ॥ 
कोई शेय पदार्थ ही नहीं है। उन नामख्पोके ज्ञानमें चस और गोत्र 
नामरूपसे साध्य जो क्रिया है वह प्राणमें रहती है। पाणे रहनेवाडी उस 
अभिव्यक्तिगे वाकू करण है। वैसे ही पाणि, पाद, पायु और उपस्थ भी 
क्योंकि उन सबके उपलक्षणके लिए वाक्‌ दै। समस्त व्याकृत इतना दी 


११३ 
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योऽत एकैकमुपास्ते न स वेदाकृत्स्नो हपोऽत एकेकेन भवत्यात्मेत्येवो 
पासीतात्र ह्यते सर्व एकं भवन्ति । तदेतत्पदनीयमस्य सर्वस्य यद्यमा- 


नाम, रूप और कर्म--ये तीन हैं, इस प्रकार आगे कहा जायगा। मनन करनेसे 
मन कहलाता है, ज्ञानशक्तिके विकासोंका साधारण करण मन है; परन्तु 
पुरुष तो मननका कर्ता दोनेसे मन कहा जाता है ¡ ये प्राण आदि 
इस आस्माके कर्मनाम हें-कर्मजन्य नाम- हँ, वस्तुमात्रको ये विपय 
नहीं करते हैं; इसलिए ये कृस्न आसवस्तुके द्योतक नहीं हैं । 
इस प्रकार यहद आत्मा प्राणनादिक्रियासे तत्‌-तत्‌ क्रियाजनित प्राणनादि नामरूपोंसे 
व्याकृत होता हुआ--योस्यमान ( प्रकाइयमान ) होता हुआ--मी करून 
नहीं देखा गया दै । 

जो पुरुप इस प्राणनादिक्रियासयुदायसे एक-एककी--प्राण अथवा 
चक्षु इस प्रकार विदिष्टकी--अन्यविशिष्टक्रियात्मकका उपसंहार न करके 
मनसे 'यद आत्मा हे! ऐसी उपासना करता है--चिन्तन करता है, वह ग्रो 
नहीं जानता है । किस हेतुसे ! इस हेतुसे कि यह आत्मा इस प्राणनादिक्रिया- 
समुदायसे अकृरन हे--असमस्त हे--अपूर्ण है, इसलिए इतरविशिष्ट धर्मोका 
उपपँह्वार न करनेसे एक-एक विशेषणसे यह विभक्त ही है । जबतक यह 
इस प्रकार जानता दै--“में देखता हूँ, में सुनता हूँ, में स्पश करता हँ', इस प्रकार 
स्वभावप्रवृत्तिविशिष्ट आत्माको जानता हे--तबतक भली भाँति कुरर 
आत्माको नहीं जानता । फिर किस प्रकार देखता हुआ जानता है! यह 
कहते हैं---'आस्मेत्येय | प्राणनादि जितने विशेषण कहे गये हैं, उन सबको 
प्राप्त होता है, इसलिए यह आत्मा कहा जाता है। वद्द उस प्रकार 
कुरस्न विशेषोंका उपसंहार करता हुआ कृत्त्न द्वोता है, व्योकि वस्तुमात्ररूपसे 
प्राणादि उपाधिविशेपोकी क्रियासे उत्पन्न हुए विशेषणोंकों यद्द व्याप्त कर देता है | 
और वैसा भागे कहेंगे--“ध्यान करते हुपकी तरह है, चेष्टा करते हुएकी तरद है! । 

इसलिए “आत्मा! इसी प्रकार उपासना करे, क्‍योंकि इस प्रकार 
बढ अपने वस्तुरूपसे ग्रद्ममण होता हुआ कृत दो जाता है । किस हेतुसे 
कृत्स हो जाता है! इस प्रकार शद्धा करके कहते हैं--सूर्यमें जलुसूर् 
्रतिबिम्मेदोकी तरह इस निरुपाधिक आत्मागें प्राणादि उपाधियोंति 
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किये हुए प्राणादिकर्मजनित आदि पूर्वोक्त विशेष एक हो जाते हैं--अभिन्नता- 
को प्राप्त दो जाते हैं । 

“आत्मेत्येवोपासीत? यह अपूर्घे विधि नहीं है, क्योंकि पक्षे 
प्राप्त है । 'जो साक्षात्‌ प्रत्यक्ष ब्रह्म दे', “वही त्रष्न विज्ञानमय है” इत्यादि 
आसाक्रा प्रतिपादन करनेवाली श्रुतियोंसे आत्मविपयक ज्ञान उत्पन्न हुआ है । वहाँ 
आत्मस्वरूपके ज्ञानसे ही आत्मविषयक अनात्माभिमानबुद्धि--कारककिया- 
फलाध्यारोपरूप अविद्या--निवृत्त हो गई है। उसके निबृण दोनेपरं कामादि 
दोपोंकी अनुपपत्तिसे अनात्मचिन्ताकी प्राप्ति ही नहीं है । परिशेषात्‌ आत्मचिन्ता ही 
प्राप्त है, इसलिए प्राप्त दोनेसे इस पक्षमें उपासनाका विधान नहीं करना चाहिए । 

आत्मोपासनाकी प्राप्ति पाक्षिकी है अथवा नित्य है, यद्द रने दो, 
अपूवेविधि तो हो सकती है, वर्योकि ज्ञान और उपासना एक ही हैं, इसलिए 
अप्राप्त है । “न स बेद? इस प्रकार ज्ञानका आरम्भ करके 'आोलेवोपासीत' यह 
कहा गया है; इसलिए वेदशब्द और उपासनशब्द एक ही अर्थके वाचक हैं, 
बह ज्ञात होता है । 

स्वरूपका कथन करनेमें पुरुपक्षी प्रवृत्ति नहीं होती दै; इसलिए यह 
अपुर्वविधि ही है। कर्मबिधिके समान दोनेसे मी यदद अपूर्वविधि ही 
है--जैसे 'यजेत', 'जुहुयात” इत्यादि कर्मविधियाँ है, वैसे दी 'आलेत्येबोपासीत') 
'आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः” इत्यादि आत्मोपासनविधिय हैं, उनसे कुछ भी विशेष 


दिका सम्भव होनेसे विधिकी 


—————————- 


१ अविद्याके निग्रत दोनेपर भी रागद्रैपादिका 
हो सकती है, क्योंकि 'पश्मादिभिधाविश्षेषातः इस न्यायरो विद्वान और he 
कोडे विशेष नहीं ऐ। बिद्वानमें रागदेपादिमि असुरत्तिमात्र ४ । 
भी राय चित्तप्ृत्तियो जन्मसे ही आत्मचतस्थक्री ध प १ 
ही प्राप्त दे । थत शान दोनेपर तो अनाएमा है ही नहीं, ऐसी म के 
निस्य ही प्राप्ति है । - 

२ स्थभावसे ही राय पुरुषोंकी सब इन्द्रिया विपयम्रबण 2? नम 
बाताफा सदन भी नहीं करती हैं, अतः अत्यन्त अग्र द 
बिधि द्वे, यह भाव ऐै। यद्यपि सापननतुएयसम्प्ण अभिफारी हे शाब्द शान शब्द 


| बिधेय दै. 
पिद द, तथापि उद ज्ञान विधेय नहीं दे, मिमत उपासना 
स दे, तथापि यहापर शाब्द ज्ञान को शान भो कहते हैँ 


मानस कर्म है, बद ज्ञानकी आवृत्ति टे; इसठिए उस 
रुप शान अग्ना दै, इसलिए उसकी विधि हो सकती ह्‌! 
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प्रतीत नहीं होता । विज्ञान मानसक्रियारूप दै--जैसे “जिस देवताके 
लिए हविस्‌ ग्रहण किया हो उसीका मनसे वपट्कार करता हुआ ध्यान करे! 
इत्यादिसे मानस क्रियाका विधान किया जाता है । वैसे ही “आत्मेत्येवोपासीत', 
फमन्तब्यो निदिध्यासितव्यः इत्यादिसे ज्ञानरूप क्रियाका ही विधान है । इसलिए 
हमने कहा कि वेद और उपासन शब्दका एक अर्थ है । तथा भावनाके अंशत्रयकी 
उपपत्ति होनेसे मी ज्ञान और उपासना एक है--जैसे “यजेत! ( याग करे ) इस 
भावनामें क्या ! किससे ! किस प्रकार ! ऐसी भाव्यादिकी आकांक्षाको दूर 
करनेके छिए तीन अंश प्रतीत होते हैं, वेसे ही “उपासीत? इस भावनाके 
विधानमें मी किसकी उपासना करें £ किस साधनसे उपासना करे £ और किस 
प्रकार उपासना करे ! ऐसी आझंक्षा दोनेपर आत्माकी उपासना करे, मनसे करे, 
त्याग, ब्रह्मचर्य, शम, दम, उपरम, तितिक्षा आदि इतिकतेञ्यतासे संयुक्त द्दोकर 
करे इत्यादि तीन अशोका शाखे ही समर्थन किया जाता है। 

जैसे सारे ही दशपूर्णमास आदि प्रकरणका दर्शपूर्णमासादिविधिके उद्देश्यसे 
उपयोग है, वैसे दी औपनिपद आत्मोपासनप्रकरणका आत्मोपासनविधिके उद्देश्यलसे 
ही उपयोग है। 'नेति नेति’ इत्यादि वाक्योंका उपास्य आत्माके स्वरूप- 
विशेषके समर्पणसे उपयोग है और फळ मोक्ष अथवा अविद्याकी निदृत्ति दे । 

दूसरे आचाय कहते हें--उपासनासे आस्मविपयक विशिष्ट ज्ञानान्तरकी 
भावना करे, उससे आत्मा ज्ञात होता है और उसीसे अविद्याकी निदृत्ति 
होती है । वेदवाक्यसे उतपन्न हुआ जो आत्मविपयक ज्ञान दै, उससे न तो आत्मा 
ज्ञात होता है और न अविद्याकी निवृत्ति द्वोती है । इस अर्थके पोषक वचन मी 
हैं---'जान कर प्रज्ञा ( अहाकारवृत्ति ) करे!, 'दशन करना चाहिए, श्रवण 
करना चाहिए, मेनन करना चाहिए, निदिध्यासन करना चाहिए”, “उसका अन्वेषण 
करना चाहिए, उसकी जिज्ञासा करनी चाहिए! इत्यादि । परन्तु उनका यह 
कथन समीचीन नहीं है, क्योंकि कोई दूसरा अर्थ है नहीँ । 'आरमेसेवोपासीत' 
यह अपूर्वविधि नहीं है, क्योंकि वाक्यजन्य ज्ञानसे अनात्माका प्रतिपेध करके 
आसस्वरूपके कथनसे अतिरिक्त कोई मानस अथवा बाह्य क्त्य ( करने योग्य ) 
अर्थान्तर है नहीं । 

१ निषिद्ध काम्य कर्मोका वजन । २ नित्य और मैमितिक कर्मोका त्याग। ३ “शान्तो 
दान्त इत्यादि । 
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विधिकी वहांपर सफलता हुआ करती है जहांपर विषिवाक्यके 
श्रवणमात्रसे उत्पन्न हुए ज्ञानके द्वारा पुरुपकी दुसरी प्रवृत्ति देखी जाती है। जैसे-- 
'दशपूर्णमासाभ्या स्वर्गकामो यजेत' इत्यादिगें । दरशपूर्णमासविधि- 
वाक्यसे उत्पन्न हुआ ज्ञान दी दशपूर्णमासका अनुष्ठान नहीं है, वह तो 
अधिकारादिकी अपेक्षाके अनन्तर हुआ करता है । 'नेति नेति! इत्यादि 
आत्मप्रतिपादक वाक्य द्वारा उत्पन्न हुए ज्ञानले अतिरिक्त दर्शपूर्णमास्तादिकी 
तरह किसी पुरुपव्यापारका सम्भव नहीं है; क्योकि उस वाक्यसे उत्पन्न हुआ 
ज्ञान सत्र व्यापारोंकी निदृत्तिका हेतु हे; कारण कि उदासीन ज्ञान 
प्रवृत्षिननक नहीं हुआ करता और 'एकमेवाद्वितीयम्‌!, “तत्वमसि? इत्यादि 
वाक्य अब्रह्मता और अनात्मताके ज्ञानके निवर्तक दें, उनकी निदृत्ति 
होनेपर प्रदृत्ति नहीं दो सकती है; क्योंकि विरोध है । वाकयजनित 
ज्ञानमात्रसे अन्र्ता और अनात्मताके ज्ञानकी निवृत्ति नहीं दोती, यदद 
नहीं कहना चाहिए, क्योंकि 'तत्त्मसि' इत्यादि वाक्य आत्माके स्वरूपका निरूपण 
करनेवाले हैं । 

द्रश्व्यविधिके विपयविशेपके समर्पक ये वाक्य हैं, यह नहीं कहना 
चाहिए, क्योंकि अर्थान्तर है नही, यह उत्तर कह चुके हृ । आत्मवस्तुके 
स्वरूपके समर्पक “तत्वमसि' आदि वाक्योसे दी अ्वणकालगें आसाका 
दर्शन दो चुका है; इसलिए व्रष्ठव्यविधिका अनन्तर करने योग्य अनुष्ठान नहीं दै, 
यह उत्तर कह चुके हें । विधिके बिना आलस्तररूपके कथनमात्रसे आल्मज्ञानमें 
प्रदत्त नहीं हो सकती, यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि आसप्रतिपादक वाकयोके 
अवणसे आत्मविज्ञान उत्पन्न हो चुका है, अव उस कृतका ( कियेका ) क्या. 
करना दै! आत्माके श्रवणे मी प्रवृति न होगी, यह नही न 
क्योंकि अनवस्थाका प्रसङ्ग दै । जैसे आत्मप्रतिपादक वाक्योकि अथर 
बिना प्रवृत्त नहीं होता है, वैसे दी विधिवाक्यार्यके भवणर्मे मी 
प्रवृत्त नहीं दोगा, इसलिए अन्य विधिकी अपेक्षा होगी, वैसे 1) 
अर्थश्रवणमें भी अन्य विधिकी अपेक्षा होगी, इस प्रकार अनवस्था पस 
श्रषणबिज्ञानमात्रसे वाक्यजनित आसञ्ञानकी स्दृतिकी सन्तति 
अर्थान्तर है, वही विधेय है, यद नहीं कना चाहिए, क्योंकि 
असे दी प्राप्त है। जिस कालमें आसम्रतिपादक बाक्यके अवण 
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विषयक ज्ञान उत्पन्न होता है, उसी काळमें उत्पल होता हुआ वह आस- 
विपयक मिथ्या ज्ञानको निवृत्त करता हुआ ही उत्पन्न होता है । 

आत्मविषयक मिथ्या ज्ञानकी निवृत्ति होनेपर मिथ्या ज्ञानसे उसन्न 
होनेवाली स्वाभाविक अनामवस्तुमेदविपयक स्म्रतियाँ नहीं होती हैं | अनर्थताका 
ज्ञान होनेसे मी । क्योंकि आत्माका ज्ञान होनेपर अनात्मपदार्थ अनर्थरूप 
प्रतीत होते हैं, कारण कि अनात्म वस्तुमें अनित्यत्व, दुःख, अशुद्धि आदि बहुत-से 
दोप हैं, आअवप्तुमें वे हैं नहीं, इसलिए आमाका ज्ञान होते ही अनास्मज्ञान- 
स्मृतियोंके अभावकी प्राप्ति है। परिशेपसे आत्मैकत्वज्ञानक्ी स्मृतिसन्तति 
अर्थतः ही प्राप्त है; इसलिए उसकी विधि नहीं हो सकती । और आत्मस्सृति 
शोक, मोह, भय, आयास आदि दुःखप्रद दोपोंकी निवर्तक है, क्योंकि शोक- 
मोद्दादि दोप विपरीत ज्ञानसे उत्पन्न हुआ करते हें । तथा च 'तत्र को मोह? 
इत्यादि श्रियां इसी अर्थको कहती हैं। 

निरोधं अथोन्तर है । वेदवाक्यजनित आत्मज्ञानसे चित्तवृत्तियोंका निरोध 
अधोन्तर है और अन्य दशनोंमें निरोधकी कर्तव्यता अवगत है; इसलिए चित्त- 
वृत्तियोके निरोधकी विधि है, यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि निरोध मोक्षका 
साधन हे; इस प्रकार वेदान्तोमि त्रह्मात्मविज्ञानसे अन्य पुरुपार्थका साधन कोई 
अवगत नहीं है, क्योकि “उसने आत्माको ही जाना था', “उसीसे वह सर्वरूप 
हो गया', 'ब्रक्मवित्‌ परको प्राप्त होता है?, 'जो उस परम ब्रह्मफो जानता है, वह 
ह्म ही है!, “जो इस प्रकार जानता दै, वह अभय हो जाता है? इत्यादि सेकड़ो 
अुतियों हैं । 

निरोधका अन्य कोई साधन नहीं है अर्थात्‌ आलञ्ञचान और उसकी 
स्पृतिके संतानके सिवा चित्तइत्तिके निरोधका दूसरा साधन नहीं है, यह निरोषका 
अञ्गीकार करके कहा गया हे, वर्योकि ब्रह्मज्ञानसे अतिरिक्त अन्य कोई 
मोक्षका साधन हे ही नहीं। और आकांक्षाके अमावसे भावनाका अभाव है--जो 
यह कहा गया दै कि जैसे “यजेत? इत्यादिमे किस्‌ £ केन ! कथम्‌? इस प्रकार 
भावनाकी आकांक्षाके होनेपर फळ, साधन, इतिकर्तम्यताओसे अकांक्षाकी निवृत्तिकी 
जाती दै; वैसे ही आत्मज्ञानकी विधिमें मी हो सकता है, वह समीचीन नहीं 
है, क्योंकि 'एकमेवाद्रितीयम!, 'तखमसि' इत्यादि वाक्येंकि अर्थज्ञानकालगे 
ही सत्र आझाक्षाओंकरी निति हो जाती हे । पुरुष वाक्याथज्ञानमे विधिसे प्रेरित 
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दोकर प्रइत होता हे, यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि विध्यन्तरकी प्रयुक्तिगें 
अनवस्था दोप कह चुके हैं और एकमेवाद्वितीय बरहम' इत्यादि वाक्योंमें 
विधिवाचक पद गी नहीं हें । आसस्वरूपके कथनसे ही उनकी समासि 
होती है। वस्तुस्वरूपके कथनमात्रसे वेदवावयोंको अप्रमाणता होगी । 
जैसे 'सोऽरोदीचदरोदीदु्रस्य स्रम्‌? (वद रोया था, जो वह रोया था 
वद्दी रुद्रका रुद्रत्व है) इत्यादिमें वस्तुस्वरूपके कथनमात्रसे जैसे अप्रमाणता 
हे; वसे दही आत्मार्थ वावयोंकी मी अप्रमाणता होगी, यह नहीं कहना चाहिए, 
क्योंकि विशेष है । 

वस्तुका कथन अथवा क्रियाका कथन वाक्यके प्रामाण्य और अप्रामाण्यका 
कारण नहीं है; किन्तु निश्चित फलवाले ज्ञानको उत्पन्न करना उसका कारण दै; 
अतः वह जिसमें है, वह वाक्य प्रमाण है और जिसमें नही है, बद अप्रमाण है। किंच, 
हम आपसे पूछते हैं--आत्मस्वरूपका अन्वाख्यान करनेवाले वाक्योसे फलवाठा 
निश्चित विज्ञान उत्पन्न होता है या नहीं! यदि उन्न होता है, तो अप्रामाण्य 
कैसा £ किंवा अविद्या, शोक, मोह, भय आदि संप्तारबीज दोपकी निवृत्ति 
ज्ञानका फल है, यह तुम देखते नहीं हो ! क्या नहीं सुनते दो 'एकल्वदर्शीको 
मोह और शोक नहीं होते है! ' मैं मन्त्रवित्‌ दी हूँ, आत्मवितु नहीं हूँ, इसलिए हे 
भगवन्‌ ! मैं शोक करता हैँ, आप मुझे शोके पार कर देवें” इत्यादि सेकड़ों 
उपनिषद्वाक्योंकों क्या “शोडरोदीत' इस्यादिमें ऐसा फळवाठा निश्चित 
ज्ञान है? यदि नहीं दे, तो उनकी अप्रमाणता द्वोगी। उनकी अप्रमाणता 
होनेसे फलवत्‌ निश्चित ज्ञानके उत्पादक पेदान्तवाक्योंकी अप्रमाणता कसे. 
दो सकती है ! यदि वेदान्तवाक्योंकी अप्रमाणता होगी, तो दुई 
वाक्योंमें मी विश्वास कैसे दोगा ! 

यदि कहो कि दरपूर्णमासादिवाक्य परुपकी भइदिके ज्ञानके 
इसलिए वे प्रमाण हैं, आत्मविज्ञानवाक्योंगें वह है नहीं; तो यह कहना 
दे, तथापि दोप नहीं है; क्योंकि प्रामाण्यके करणकी उपपति है । 
जो पहले कद आये हैं, बदी है, अन्य नहीं दै । आत्मप्रतिपादक वाक्या 
प्रवृत्तिबी जनिरोधक ज्ञानकी उत्पादकता दै, वह भरर है, अप्रामाण्यका 
है। जो यह कहा गया दै कि 'विज्ञाय प्रज्ञा कुर्वीत' इत्यादि यमे 
ज्ञानसे अतिरिक्त उपासनाथ दै, वढ सत्य है, किन्तु अपूर्वविध्यर्थः 
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पक्षमें प्रास होनेसे नियमविधि ही हे । किस प्रकार फिर उपासनाकी पक्ष- 
प्राप्ति है, क्योंकि यह कह चुके हैं कि परिरोपसे आत्मज्ञानकी स्मृतिसंतति 
नित्यमाप्त है, ठीक है, शरीरारम्भक प्रारब्ध कर्म अवश्य फलप्रद्‌ होता 
है; इसलिए सम्यक्‌ ज्ञानकी प्राप्ति होनेपर भी वाणी, मन और शरीरकी 
प्रवृत्ति अवश्यम्भाविनी है; क्योंकि छोड़े हुए वाणकी प्रवृत्तिकी तरह रूब्घडृत्त 
कर्म बलवान्‌ हुआ करता है । 
इसलिए पक्षमें ज्ञानपवृत्तिकी दुर्बलता प्राप्त है । इस हेतुसे त्याग, वैराग्य 
आदि साधनोक्रि अवढग्बनसे आत्मविज्ञानस्सृतिसंतति करनी चाहिए, यह 
नियमविधि हो सकती है, अपूर्वविधि नहीं; क्योंकि प्राप्त है, यह कह चुके 
हैं; इसलिए “विज्ञाय प्ज्ञां कुर्वीत! इत्यादि वाक्य अन्य अर्थका असम्भव 
होनेसे प्राप्त विज्ञानस्मृतिसंतानकी नियमविधिके निमित्त हैं । 
शक्का-इतिशब्दके प्रयोगसे यह अनात्माकी उपासना है, जैसे “प्रियमित्ये- 
तदुपासीत' इत्यादिमें । अर्थात्‌ जैसे उक्त वाक्यें प्रियादि गुणकी उपासना नहीं है, 
किन्तु प्रियादि गुणवाळा प्राण उपास्य है, वैसे ही यहां मी इतिपरक आत्मशब्दका 
प्रयोग होनेसे आत्मगुणवाठी अनात्मवस्तु उपास्य है, यह प्रतीत होता है और 
आत्मोपास्यत्व वाक्यसे यह विलक्षण मी है, क्योंकि आगे कहेंगे--'आत्मागमेत् 
लोकयुपासीत' ( आत्मछोककी ही उपासना करे ) उस वाक्यमें 'आत्मानमेव' इस 
द्वितीयाके अ्रवणसे आत्मा ही उपास्यत्वेन अभिमत है । “आत्मेत्येवोपासीत? इस 
वाक्यमे तो द्वितीया नहीं सुनी जाती है और आसशब्दके आगे 'इति' शब्द 
है; इसलिए आत्मा उपास्य नहीं है, किन्तु आत्मगुणवाळा कोई अन्य 
उपास्य है; यह प्रतीत होता है । 
समाधान--नहीं, वाक्यशेपमें आत्मा उपास्य दै, यद्द प्रतीत होता है, इसी 
वाकयके रोपमें आएमा ही उपास्यत्वेन प्रतीत होता ह--'वह यह इस सबका 
पदनीय (प्राप्त करने योग्य) है” 'जो यह अन्तरतर आत्मा है” 'जिसको आत्माने आत्म 
द जाना' इत्यादि । प्रविष्ठके दनका प्रतिपेष है, इसलिए वह उपास्य नहीं दै 
अथात्‌ जिस आमाका प्रवेश कहा गया है, उसीके दनका 'त॑ न पइयन्ति' इससे 
निषेध किया जाता हे; क्योंकि तका उपादान है; इसलिए आत्मा उपास्य नहीं 
है, यद कहना ठीक नही हे; क्योंकि अकृतस्य दोप हे । दर्शनका मिषेष 
अहत्सत्व दोपके अभिप्रायसे हे, आत्माकी उपासनाके निपेषके छिए नहीं है; 


0000. * 
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त्मानेन ह्येतत्सपे घेद । यथा ह पे पदेनाचुविन्देदेवं कीति ४ श्वं 
विन्दते य एवं वेद ॥ ७ ॥ ककी रि 


क्योकि प्राणनादिकियाविशिष्टत्वेन विशेषण दिया गया है । यदि आमाकी 


उपासनामें अभिप्राय न होता, तो प्राणनादि एक-एक . क्रियासे विशिष्ट 
आमाका “अकृस्तों छ्ेपोडत एकेकेन मवति’ ( यदद एक-एकसे अकृस्ख द्वोता दै) 
यह अक्ृत्खत्वका प्रतिपादक वचन अनर्थक होता; इसलिए अनेक एकोसे विशिष्ट 
आत्माके कत्ल होनेसे वह उपासना करनेके योग्य दी है, यह सिद्ध हुमा । 
श्रुतिमें आत्मशब्दका जो इतिपरक प्रयोग किया गया हे वदद तो आत्म- 
तत्त्व वास्तवमें आत्मशव्द और आसमज्ञानका अविपय है, यह बोधन करनेके 
हिए है; अन्यथा “आत्मानमुपासीत” ऐसा दी कहते और इस दशाम अर्थतः आगे 
आत्मशव्द और आसम्रत्ययक्री अनुज्ञा होती; जो अनिए है; क्योंकि 
निति नेति' इत्यादि श्रुतियौँ विद्यमान हें । जो 'आत्मानमेव लोकसुपासीत' यदद 
वाक्यान्तर है, वह तो अनात्माकी उपासनाके प्रसश्की निदृतिके लिए है । 
अज्ञातत्व समान होनेसे आत्मा और अनात्गा दोनों ही ज्ञातव्य हैं, 
फिर “आत्मेत्येवोपासीत! इस वाक्यसे आत्माके दी उपासनमें क्‍यों यल किया 
जाता है ! दूसरेके उपासनमें क्यों नहीं किया जाता ! इसपर कदा जाता है-- 
वह यह प्रकृत आत्मा पद्नीय--गमनीय ( प्राप्त करने योग्य )--है, अन्य नहीं । 
“अस्य सबैस्य' यह . निधीरणामक पछी है, इससे 'इस सबमें” ऐसा अर्थ 
हुआ जो यह आत्मा अर्थात्‌ जो यह आममतत्त्वा, यद अर्थ है। क्या | 
इससे ( आत्मतत्त्वसे ) अन्य ज्ञातव्य दी नहीं है ¦ नही, ज्ञातव्य ता. 
है! किन्तु उसके ज्ञातव्य होनेपर भी आलशञनसे भिन्न शानान्तर 
उसके ज्ञानके लिए अपेक्षा नहीं दै, क्योंकि जात हुए 
अनात्मजातको-- अन्य सब अनात्म-पदार्थोको--जान लेता दै 
अन्यका ज्ञान नहीं दोता, इस शझ्ाका परिहार दुन्दुम्यादि 
किस प्रकार फिर यदद आत्मा पदनीय दै! कदा जाता 
हुए गऊ आदि पशुको पानेकी इच्छावाझा पदसे ( गऊ आ 
देशको “पद? कहते हैं, उस पदसे ) अन्वेषण करता हुआ पा 
आस्माका लाभ होनेपर सबका ठाम दोता है, यह अर्थ है । आलम 
पर अन्य सबका ज्ञान हो जाता है इस 9 
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तद्धेदं तद्येबिस्प्मासीदव्याकृताभिधम । 
इत्येतस्मिज्च्छौतवाक्ये पदार्थस्तावदीर्यते ॥ १३१ ॥ 

( जितका प्रकरण नहीं ) लाभ क्यों कहा जाता है? यदि ऐसा कहो तो, 

यह कथन टीक नहीं दै, क्योंकि यहांपर ज्ञान और ठाभ- इन दोनोंका 

एक ही अर्थ विवक्षित है; क्‍योंकि अज्ञान ही आत्माका अलाभ है। इस 
परिस्थितिमें ज्ञान ही आत्माका लाभ हुआ और वह अनात्मलाभकी तरह 
अप्रापप्रापिरूप नहीं है; क्योंकि यहांपर उव्धा और लव्धव्यमें मेद नहीं दै । 

जहां आत्माको अनात्मा लव्पव्य होता है, वहाँ आत्मा लब्धा और 
अनासा उव्धव्य होता है और उस अनात्माके अप्राप्त तथा उत्पायादि क्रियासे 
व्यवहित होनेके कारण कारकविशेपके उपादानसे क्रियाविशेषको उत्पन्न करके वह 
ग्रास किया जाता है । वह तो स्वममें पुत्रादिके लाभकी तरह अप्रापतप्रातिरूप तथा 
अनित्य है, क्योंकि मिथ्याज्ञानसे उतपन्न हुए काम और क्रियासे वह उत्पन्न होता 
है। यह आत्मा तो उससे विपरीत है। आत्मा होनेसे ही उत्पाद्यादि क्रियासे 
व्यवहित नहीँ है । यद्यपि वह नित्य रब्धस्वरूप है, तथापि उसमें अविद्यामात्र 
व्यवधान है । जैसे शुक्तिके गृह्यमाण होनेपर मी विपरीत रजताभाससे जो उसका 
अग्रहण होता है, उसमें विपरीतज्ञान ही व्यवधान है; इसलिए उसका ज्ञानमात्र ही 
अहण है, क्योंकि ज्ञान बिपरीतज्ञानरूप व्यवधानका नाश कर देता है। 
इसी प्रकार यहाँ मी आत्माके अढाममें अविद्यामात्र व्यवधान है; इसलिए 
बिद्यासे उसकी निदृत्ति ही छाम है, अन्य छाम कदापि युक्त नहीं है । 

अतः आपमझाममें ज्ञानसे भिन्न साधनकी अनर्थकता कहेंगे। इससे 
निःशङ्क होकर ज्ञान और ठामकी पकार्थताक्री विवक्षासे ज्ञानके प्रकरणमें 

“अनुविन्देत्‌? यह कहा गया है; क्योकि “विदि? धातुका अर्थ लाभ दै । इस गुणके 

विज्ञानका फळ कहते दें-जिस प्रकार यह आत्मा नामरूपं प्रवेश करनेसे आत्मा 

इत्यादि नामरूपोंसे र्यातिको प्राप्त हुआ और प्राणादि संहृतिरूप कको प्राप्त 
हुआ, उस प्रकार जो जानता है वह झुमुकषुओसे अपेक्षित कीर्ति ( एकताका 

ज्ञान ) तथा इढोक ( मुक्ति ) को प्राप्त होता है, यह मुख्य ही फळ है ॥ ७॥ 

“तवेदम्‌? इत्यादि । 'तद्धेदस! इस अतिसे वह यद्व अविस्पष्ट अव्याकृत 


था, यह कट्टा गया है, अतः इसी औत कटे 
जाते हैं ॥ १३१ ॥ याक्यमें कथित पहले पढेकि अ 


"स््स्न्य्य्स्स्य्स्स्स्न्न्क्न्ज्क्क्क्व्य्या्या 


अज्ञातात्मावशेपेण लीनं ब्रह्मस्वरूपधृक्‌ । 

तच्छब्देन जगत््रोक्तं परोक्षार्थाभिधायिना ॥ १३२ ॥ 

अब्याकृतस्य जगतो भूतकाठामिसङ्गतेः । 

बुञुत्सु प्रति पारोक्ष्यात्चच्छब्दस्तत्र युज्यते ॥ १३३ ॥ 

ऐतिद्यार्थ हशब्दः स्यारसुखेनाऽ्थावबुद्धये । 

तर्केणोक्तो धियः क्लेशः परमाण्वनुमानवत्‌ ॥ १३४ ॥ 

अचिन्त्याः खल ये भावा न तांस्तर्केण योजयेत्‌ । 

नाऽग्रतिषिततर्केण गम्मीरार्थस्य निश्चयः ॥ १३५ ॥ 
नामरूपादिविकृतं पराक्मानेन भासितम्‌ । 

इदंशब्देन निखिलं जगदेतदुदीयते ॥ १३६ ॥ 

सामानाधिकरण्येन तदिदम्पदयोः शतम्‌ । 

कायकारणयोरेक्यं व्याकृताव्याकृतात्मनोः॥ १३७ ॥ 
'अज्ञाता०? इत्यादि । अज्ञात आसरूपसे लीन ददोकर जो जगत्‌ ब्र्षस्वरूप 
दो गया है, वह जगत्‌ इस श्रुतिके परोक्षार्थवाचक “तत्‌! शाव्दसे कहा 
गया है ॥ १३२ ॥ 

“अव्याकृतस्य? इत्यादि । अव्याकृत जगतका भूत फालके साथ सम्बन्ध 
जिज्ञासुके प्रति परोक्ष दै; इससे उसके लिए “तत्‌! शब्दका प्रयोग करना 
उचित ही है ॥ १३३ ॥ 

मेतिद्यार्थ' इत्यादि । “तत्‌, इ और इदम्‌!, यहाँ 'द' शब्द इतिहासका 
वाचक है । इतिहाससे कहा हुआ पदार्थ सुखसे समझा जा सकता दछ 
री नहीं, क्योकि ] परमाणुके अनुमानकी तरह तर्कसे नेम बुद्धिको केश. 

॥ १३४ ॥ 

“अचिन्त्याः? इत्यादि । अचिन्य जो पदार्थ है, उनमें त्का 
नहीं करना चाहिए, क्योंकि अप्रतिष्ठित तर्कसे ( पुरुपबुद्धि द्वारा 
गम्मीर अथका निश्चय नहीं दो सकता॥ १३५ ॥ 

'नाम०? इत्यादि । "तदू जद इृदमू! इस “इद शब्दसे उ 
कथन है, जो नाम और रूप आदिसे विकृत हुआ दै तथा पराडूम 
्रमाणसे ) जिसकी प्रतीति होती दै ॥ १२६ ॥ _ 

“सामानाधिकरण्येन! इत्यादि । "वद! और इदस्‌ इन दोला पद 


एकस्य जगतो5वस्थे व्याकृताव्याकृतात्मिके | 
अवस्थयोविमेदेऽपि तद्धमी नहि भिद्यते ॥ १३८ ॥ 
बार्ययौवनमेदेऽपि देवदत्तो न मिद्यते । 

ततो जगद्भेदेन सामानाधिकरण्यघीः ॥ १३९ ॥ 
नामरूपाद्यमिव्यक्ते! प्राक्तनः कार उच्यते । 
तहीत्यनेन शब्देन, स कालो छोककल्पितः ॥ १४० ॥ 
यद्यप्यव्याकृते कारव्यक्तिनाऽस्ति तथाऽप्यमी । 
लोकाः प्रलयकालत्वव्यबहार॑ प्रकुर्वते ॥ १४१ ॥ 
जगतो5प्यनभिव्यक्तिरव्याकृतगिरोच्यते | 

न जगत्मागवस्थायां व्यक्त गर्मस्थपुत्रवत्‌ ॥ १४२ ॥ 
आसीदिति च सत्तल्वमधिष्ठानतयोदितम्‌ । 

तथा च भावरूपत्वाजगब्याकृतिमहति ॥ १४३ ॥ 


सामानाधिकरण्य ( एक विभक्ति ) सुना गया है । इसलिए काये (व्याकृत) 


और कारण (अव्याकृत)--इन दोनोंकी एकता सिद्ध होती है ॥ १३७॥ 
“एकस्य? इत्यादि । व्याकृत और अब्याकृत-ये दोनों अवस्थाएँ एक 
दी जगतकी हैं | यद्यपि इन अवस्थाओंका मेद है, तथापि उनका धर्मी जगत्‌ भिन्न 
नहीं होता ॥ १३८ ॥ 
“बाल्य० इत्यादि । [ क्योकि ] वार्य और यौवनका मेद होनेपर भी 
देवदत्तका मेद नहीं हुआ करता । इसलिए 'तत्‌ और इृदम?--इन दो प्रथमान्त 


पदोसे व्याकृत और अच्याकृत जगत्‌का सामानाधिकरण्य ( अभेद ) ज्ञात हो 
सकता है ॥ १३९ | 


“नाम०' इत्यादि । ्रुतिमें उक्त 'तर्द्ि' इस शब्द द्वारा नाम-रूपकी अभि- 
ध्यक्तिसे पूव काळ कदा जाता है, वढ काळ लोगों द्वारा कल्पित हे ॥ १४० ॥ 

“यद्यप्य०! इत्यादि । यद्यपि अब्याकृतमें काठकी व्यक्ति नहीं है; तथापि 
छोग उसके लिए प्रठयकालका व्यवहार करते हैं ॥ १४१॥ 

जगतो०” इत्यादि। तिके 'अव्याकृतः शब्दसे जगतकी अनमिव्यक्ति 
( प्रकट न होना) कदी जाती हे, क्योंकि सष्टिके पूर्व कामं गर्भस्थ पुरी 
तरद जगत्‌ व्यक्त ( प्रकट ) नहीं था॥ १४२॥ 

आसीदिति' इत्यादि । श्रुतिके 'आसीत? इस शञ्दसे अधिष्ठानरूप सर्पः 


चतुर्थ ब्राहमण ] भाषालुवादसद्दित तन 


“~ 
च्र्न्क्स्स्स्ज्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्ज्ज्ज्स्स्स्य्सय्स्स्य्य्स्स्ज्य्स्स्ट्य्स्स्य्ड्ज्ज्ज्ज 


अव्याकृतं च वस्त्वेवमवतार्याऽस्य वणिताः । 

पदार्था अथ वाक्यार्थो न्यायेनेव निरूप्यते ॥ १४४॥ 
नन्वव्याकृतवस्त्वत्र वाक्यार्थस्तस्य च त्वया । 
अमेयत्वं कारणत्वमित्याकारावुभौ मतौ ॥ १४५॥ 
आस्तां कारणताऽऽकारः प्रमेयत्वं निरूपय । 

अज्ञात आत्मा मेयथेन्नाज्ञानस्यानिरूपणात्‌ ॥ १४६ ॥ 
ज्ञानाभावः किमज्ञानं किंवाऽनिर्वाच्यरूपश्रृत्‌ । 

आद्ये तवाऽपसिद्वान्तो द्वितीये तु न सम्भव; ॥ १४७॥ 
अनिर्वाच्यं किमज्ञानं मीयतेऽथ न मीयते | 

आद्ये मानानिवत्यं स्यान्नेतरस्तदसिद्धितः ॥ १४८ ॥ 
अग्रमेयं तदज्ञानं भासते वा न भासते। 

भानं च किं स्वतःसिद्मात्मचेतन्यतोऽथवा॥ १४९॥ 


___ हार 1:00. ७९) = 
तत्वका कथन है, इस परिस्थितिमें भावरूप दोनेके कारण जगत्‌की अभिव्यक्ति हो 
सकती है ॥ १४३ ॥ 

“अव्याकृतम? इत्यादि । इस प्रकार अब्याकृत वस्तुका अवतरण देकर इसके 
पदार्थाका वर्णन कर दिया । अब न्यायसे वाक्याथंका निरूपण करते हैं ॥१४४॥ 
“नन्र०' इत्यादि । इस श्रौत वाकयका अर्थ अव्याकृत वस्तु है । तुमने 
उसके प्रमेयत्व और कारणत्व--ये दो आकार माने हैं ॥ १४५ ॥ 
“आस्ताम्‌? इत्यादि । भरे ही अब्याइतका कारणत्व आकार रहे। परन्तु उसके 
प्रमेगत्व आकारका निरूपण करो । यदि तुम कहो कि अज्ञात आसा ममेय है, तो. 
यह समीचीन नहीं है, क्योकि अज्ञानका निरूपण दी नहीं हो सकता 
“ज्ञानाभावः? इत्यादि । [ क्योकि उसमें मरन होगा कि 
अज्ञान है ? अथवा अनिर्येचनीयरूप अज्ञान दै ! प्रथम पके 

है और द्वितीय पक्षका तो सम्भव दी नहीं है ॥ १४७॥ 

‘अनिर्वाच्यम्‌? इत्यादि । क्या अनिर्वेचनीय अज्ञान प्रमाणसे 
अथवा नहीं १ प्रमाणसे अज्ञान जाना जाता है, इस प्रथम 
अज्ञानकी निवृत्ति नहीं दो सकती । और प्रमाणसे नहीं जाना जात 


पक्षगे अशानकी सिद्धि दी महीं दो सकती ॥ ११८॥ जी 
“अप्रमेयम्‌? इत्यादि । किसी भी प्रमाणसे प्रमित न हुआ वह अजञ 


९०६ बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


न्स्स्न्स्स्स्स्स्स्स्य्च्स्स्स्सासाससससस्स्यमजसल्स्यससण्स्स्सक्ेल्ट्ट्डट<्टिट. 


जडस्य न स्वतो भानमात्माऽप्येतन्न भासयेत्‌ 

तद्भासनेऽस्य ततसङ्गादसङ्गत्वं विहन्यते ॥ १५० ॥ 

विधूताशेपसम्बन्धम्‌ अनन्या्ुभवात्मकम्‌ । 

कूटस्थसंविन्मात्रैकं ्रह्मात्मेति मतं तव ॥ १५१ ॥ 

स्वतो$वबुद्ध तद्यस्मान्निरविद्यमतः सदा । 

सङ्गतिर्निरविद्यस्य नाविद्याजनितेभरैः ॥ १५२ ॥ 

नाऽतोऽसङ्गेन भातं तदभातं तु न सिध्यति । 

नेष्फल्याच तदज्ञानं नेव करप्यं चिदात्मनि ॥ १५३॥ 

अतिरोभूतसंवित्कः सदाऽनस्तमयोद्यः । 

निःसामान्यबिशेपोऽयं तत्राऽज्ञानेन किं फलम्‌ ॥ १५४॥ 

अत्रोच्यते किमन्ञाने विचारासहतोच्यते । 

किंबा स्वाजुभवामाव आद्यः सिद्धान्त एव मे ॥ १५५॥ _ 
है या नहीं ! प्रथम पक्षमें अज्ञानका भान स्वत:सिद्ध है अथवा आत्म- 

१॥ १४९ ॥ 

“जड़स्य' इत्यादि । अज्ञान जड़ है, अतः उसका स्वतःभान तो हो नहीं 
सकता और आत्मा मी उसको भासित नहीं कर सकता, क्योंकि अज्ञानका भासन 
करनेपर अशानके समसे आत्माके असङ्गखकी हानि होगी ॥ १०० ॥ 

'विधूता०! इत्यादि । [ क्योंकि ] सब सम्बन्धोसि रहित अद्वितीय अनुभवरूप 
कूटस्थ ज्ञानमात्र एक ब्रह्म ही आत्मा है, यह तुम्हारा मत हे ॥ १५१ ॥ 

'स्वतो०' इत्यादि । वह ब्रह्म स्वयंप्रकाश है, इसलिए सदा ही निरविध 
( अविद्यासे रहित ) हे । निरविद्य अक्षका अविद्याजन्य मलोंसे कमी सम्बन्ध 
हो नहीं सकता ॥ १५२ ॥ 

“नाऽतो' इत्यादि । इसलिए असन्न ब्रह्मसे अज्ञानका भान हो नहीं सकता, 
भान हुए बिना अज्ञानकी सिद्धि नहीं हो सकती और ब्रह्मम अज्ञान निप्फल 
मी है, इसलिए चिदात्मा्में अज्ञानकी कल्पना कमी नहीं करनी चाहिए ॥१५३॥ 

'अति०' इत्यादि । आत्मस्वरूप ज्ञानका कभी तिरोभाव नहीं द्वोता है, 
न कमी उसका उदय होता है, न अस्त होता है और न उसमें सामान्यविशेषभाव 
ही है, अतः उस चिदासमामें अज्ञाने क्या फळ होगा १ ॥ १५४॥ 

“अग्रोच्यते! इत्यादि । इसका उत्त कहा जाता है--क्या अश्ञानमें 


चतुर्थ माक्षण ] भाषानुवादसद्दित ९०७ 


ज्त्व्यायायययप्य््डव्ययापापिव२प२प्क्क्ल्ल्ल्डय्ज्ज्ज्ड्2र222०२०२०२-०--- 
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अविचारितसंसिद्विमविदयां ब्रूम आत्मनि । 
स्वभावव्यतिरेकाम्यां ध्ान्तसिद्वेरसम्भवात्‌ ॥ १५६ ॥ 

न चिदात्मस्यभावः स्यादविद्या जाड्यरूपतः । 

नाऽपि चाऽऽत्मातिरेकेण स्वतः सिद्धति जाड्यतः ॥ १५७ ॥ 
न द्वितीयो यतः स्वात्मन्यविद्येपा$्चुभूयते । 

स्वानुभूतिन वेभीति इष्टा ग्रागेक्यब्रोधतः ॥ १५८ ॥ 
विधूताशेपसम्बन्धमित्यादि यदुदीरितम्‌ । 
तच्तयैवाभ्युपेम्यत्र नाऽसङ्गे विवदामहे ॥ १५९॥ 
निरविद्योऽप्यसङ्गोऽयमन्ञातः स्यात्स्वभावतः । 
तमोवृत्तमपेक्ष्येय न तु वास्तववृत्ततः ॥ १६०॥ 


विचारासहता ( विचारसे सिद्धिका न होना ) कहते हो या अपने अनुभवका 
अभाव कहते दो ? प्रथम पक्ष तो मेरा सिद्धान्त ही है ॥ १५५ ॥ 

“अविचारित ०! इत्यादि । क्योंकि हम आत्मामें अविद्याको अविचारसिद्ध 
( विचार न करनेसे सिद्ध) मानते हैं, कारण कि स्वभाव और ब्यतिरेकसे 
आत्मामें अविद्याक्ी सिद्धि नहीं दो सकती दे ॥ Fr ॥ म है 

६ ०? इत्यादि । अविद्या जड़रूप है, इसलिए वह चिदात्माका 
य दाची आत्माके बिना उसकी स्वतःसिद्धि मी नहीं दो 
सकती, क्‍योंकि वह जड़ है ॥ १५७ ॥ 


जानता” ऐसा अनुभव देखा गया दै ॥ १५८ ॥ ती 

“विधूता०' इत्यादि । आत्मामें किसीका मी सम्बन्ध नं ९१ य 
कहा उसको में वैसा दी स्वीकार करता हँ, क्योंकि आलाकी । 
विवाद नहीं दै ॥ १५९ ॥ सौ 

“निरविद्यो०' इत्यादि । निरविद्य तथा असङ्ग हु 
स्वभावसे ही अज्ञात दै । अज्ञानकी वृत्तिकी अपेक्षासे 
है, परमाम अज्ञात नहीं टे, बोकि वद अज्ञानका साधक दै॥ १ 


९०८ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 
याहग्वस्तुनि मर्यादा न ताइक्‌ स्यात्तमस्यसौ । 
इश्यते स्वशिरञ्छेदो निद्राणेन तमस्विना ॥ १६१॥ 
चस्तुमर्यादया स्वात्मा निरविद्योऽपि सन्नसौ । 
तमोमर्यादया कस्मात्साविद्यो न भविष्यति ॥ १६२॥ 
मर्यादयोयंदि ज्ञातुं नियामकमिहेच्छसि । 
द्रवकाठिन्ययोस्तर्हि नीरादौ तदुदीर्यताम्‌ ॥ १६३ ॥ 
तारक्र्वभावमेदश्त्समोऽसौ जह्ममाययोः । 
स्वमाववादापत्तित्र समानेवाऽऽ्वयोईयोः ॥ १६४ ॥ 
अनुभूत्या समाधानमुभयोरपि तत्समम्‌ । 
एवं च युक्तिहीनत्वं शङ्कितुं चन शक््यते ॥ १६५ ॥ 
चस्तुस्वभावानुभवावचुसृत्योपपाद्यते । 
यन्मतं युक्तियुक्तं तद्रहावादथ ताइशः ॥ १६६॥ 

“यारगवस्तुनि' इत्यादि । वस्तुमें जेसी मर्यादा हुआ करती है, वैसी तममें 
( अज्ञानमें ) मर्यादा नहीं है । सोया हुआ तमस्वी पुरुप अपना सिर कटा 
हुआ देखता है और जागता पुरुष कमी नहीं देखता है ॥ १६१ ॥ 

“बस्तुमर्यादया' इत्यादि । वस्तुमयादासे निरविद्य होता हुआ भी वह 
आत्मा तमोमर्यादासे साविद्य क्यो नहीं दो सकता है ! ॥ १६२ ॥ 

गर्याद्यो०' इत्यादि। यदि इन दोनों मर्यादाओका तुम नियामक 
जानना चाहते हो, तो जहमें द्रवत्व और पापाणमें कठिनत्वकी मर्यीदाका 
नियामक वतछाओ ॥ १६३ ॥ 

“ताइक्‌० इत्यादि । यदि कहो कि एथिवी और पापाणके स्वभावका मेद 
ही उस मर्योदाका नियामक है, तो ब्रह्म और मायामें मी यह समाधान 
समान है । यदि कहो कि तुम्हें स्वमाववादकी आपत्ति होगी, तो जळ 
आदियें स्वभाववादकी आपत्ति तुम्हें मी तुल्य है, इसलिए यह दोष दोनेकि लिए 
समान है॥ १६४ ॥ 

“अजुभूत्या० इत्यादि । मर्यादाओंका अनुभव होता हे, यह समाधान 
मी हम दोनोंको तुल्य है। इसलिए युक्ति-दीनताकी शद्धा नहीं दो 
सकती है ॥ १६५ ॥ 

“वस्तुस्वभावा०' इत्यादि । वस्तुके स्वभाव और अनुभवका अनुरोध करके 


तर्हि स्वभाववादोञ्यं कुतो विग्रेनिंपिद्यते । 
घर्माधर्मस्वभावस्य उद्घनादिति विद्वि भोः॥ १६७॥ 
स्वभावो लौकिको यद्ठडेदिकोऽपि तथा यदि। 
चार्वाकेणाऽम्युपेतः स्यान्नाऽसौ दृष्यस्तथा सति ॥ १६८ ॥ 
बरह्मणो निरविद्यत्वस्थभावस्त्वनुभूयते । 
ज्ञातात्मतत्तो जानाति त्रिकालं निरविद्यताम्‌ ॥ १६९ ॥ 
अविद्यायाः स्त्रभावश्च॒ब्रह्मावरणलक्षणः | 
अनुभूयत एवेह ग्ाकृतेरखिलेजेनेः ॥ १७०॥ 
अत एव न वेफल्यमविद्यायाश्रिदात्मनि | 
अतिरोभूतसंविस्वादिकें तक्तविदां दृशा ॥ १७१॥ 
इत्थमात्मा स्त्रतोऽसङ्गोऽप्यविज्ञातोऽचुभतितः । 
सिद्धोऽस्याऽ्थस्य दारव्यर्थमचुभूतिः परीक्ष्यते ॥ १७२॥ 


चिस मतका उपपादन किया जावे, वह युक्तियुक्त ही होता है । यदद अक्षवाद 
वेता ही है ॥ १६२॥ 

तुहि! इत्यादि । तत्र खभाववादका निषेध आक्षणोंने क्यों किया £ 
स्वभाव-वादियोने घ्मोधर्मके स्वभावका उलङ्घन किया है, इसलिए ब्राह्मणोंने 
स्वभाववादका निषेध किया ॥ १६७ ॥ 

“स्वभावो' इत्यादि । चावीकने जैसे लौकिक स्वभावका अग्नीकार 
किया है, वैसे ही वैदिक स्वभावका भी यदि अग्नीकार किया होता, तोजाहण 
उसको दृपित न करते ॥ १६८ ॥ र 7 

“ब्रह्मणो? इत्यादि । बरदा निरविद्यत्व स्वभाव अनुभवसिद्ध दै, 
आत्मज्ञानी पुरुष तीनों कामे आत्माको निरविध जानता है ॥ १६९॥ | ळे 

“अविद्यायाः? इत्यादि । और अवियाका स्वभाव अक्षका आवर 
इसका भी सत्र अज्ञानियोंको अनुभव है ॥ १६०॥ क न 

(अत एव! इत्यादि । इसीलिए निदालामेँ भी 
नहीं है। तस्वज्ञानियोकी दृष्टि आलस्वरूप-ज्ञानका कमी 


नहीं होता दै ॥ १७१ ॥ > 
ओ।।  हृत्यमातमा" इत्यादि | इस मकार स्वतः असङ्ग होता हुआ 


हि ल्य 
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नलु कैपाऽचुभूतिः स्याद्याऽविद्यायाः प्रसाधिका । 

कि मानजन्या घीवृत्तिथिदात्मा वाऽथ वेतरः ॥. १७३॥ 

नाउद्चो नामाद्यमिव्यत्तेः प्रागधीवृत्तरसम्भवात्‌ । 

ऊध्ये च मानहेयत्वान्न मानेन प्रमीयते ॥ १७४॥ 

किञ्च मात्रा्युपादाने कथ मानं प्रवत्तेते । 

अव्याङृतैकदेशत्वाचाऽवि्ायां इतो मितिः ॥ १७५ ॥ 

अव्याकृतमविज्ञात प्रामाणाविषयं विदुः । 

प्रमाणानभिसम्बद्धे प्रमाणाच्चेति साहसम्‌ ॥ १७६ ॥ 

्रमात्रादिनिपेधेन यदव्याक्रतमुच्यते । 

तस्य मानाभिसम्बन्धो न बालेनाऽपि शङ्ख्रते ॥ १७७॥ 
अज्ञानियोके अनुभवे अज्ञात है, यह अर्थ सिद्ध हो गया । इस अर्थकी 
हद़ताके लिए अनुभवकी परीक्षा की जाती है ॥ १७२ ॥ 

“नजुः इत्यादि । वह कौन-सा अनुभव हे ! जो अविद्याको सिद्ध करने- 
वाडा दै । क्या प्रमाणञन्य बुद्धिवृत्ति है अथवा चिदात्मा है! अथवा 
कोई और दी है ॥ १७३ ॥ 

“नाऽऽ्यो? इत्यादि । प्रथम पक्ष तो कह नहीं सकते, क्योंकि नाम-रूपकी 
अभिव्यक्तिसे पहले बुद्धिवृत्तिकी अभिव्यक्ति नहीं हो सकती है । नामरूपकी अभि- 
ब्यक्तिके अनन्तर प्रमाणसे तो अज्ञानका नाश होता है, अतः प्रमाणसे अज्ञानका 
ज्ञान नहीं हो सकता ॥ १७४ ॥ 

“किञ्च इत्यादि । किञ्च, प्रमाता, प्रमाण और प्रमेय--इनका उपादान करण 
जो अज्ञान है, उसमें प्रमाण केसे प्रवृत्त हो सकता है । अविद्या तो अव्याकृतका 
एक देश है उसका प्रमाणसे ज्ञान केसे हो सकता दै ! क्योंकि अव्याकृतकालमे 
प्रमाण उसन्न ही नहीं हुआ था ॥ १७५ ॥ 

'अव्याकृत०' इत्यादि । अव्याकृत उसको कहते हैं जो अज्ञात दोक 


प्रमाणका विषय न होवे, अतः प्रमाणसे असम्बद्ध अज्ञानका प्रमाणसे ज्ञान होता 
है, यह कहना साहस है ॥ १७६ || 


'प्रमात्रादि०” इत्यादि । प्रमाता, प्रमाण और प्रमेय-इनके निपेषसे दी तो वह 


अव्याकृत कहा जाता है । उस अय्याकृतमें प्रमाणके सम्बन्थकी शक्का बाठकको 
मी नहीं हो सकती ॥ १७७ ॥ 


घतुर्य शान] भाषानुवादसहित ९११ 


म्स्स्स्स्स्स्स्टः 


तद्वेदमित्यनेनाअपि वाक्येनाऽच्याक्रृतं नहि । 

प्रमीयते, किन्तु तक्तबोधायेतदनूधते ॥ १७८ ॥ 
न ड्वितीयथिदात्माञ्यमविकारी न साधयेत्‌ । 

न ठृतीयो बुद्धिचि्यां को वाडन्यो5युभबो भवेत्‌ ॥ १७९॥ 
अत्रोच्यते चिदात्माऽयमविकार्यपि भासयेत्‌ । 

न विक्रियन्ते सूर्याद्या जगतोऽस्याऽवभासने ॥ १८० ॥ 
स्वरूपसत्तामात्रेण योऽन्यस्योपकरोत्यसौ । 

न विक्रियत एवाश्त्र प्रयत्नालुपयोगतः ॥ १८१ ॥ 
यथा प्रमाप्रमाभासरागादीनामशेपतः । 
स्वार्थानन्यप्रमाणात्स्यात्प्रसिद्धिस्तमसस्तथा ॥ १८२ ॥ 


~ 


“तद्वेदम इत्यादि । 'तद्वेदम” इस तवाक्यरूप प्रमाणसे मी अव्याक्ृतका 
ज्ञान नहीं होता, क्योंकि “तद्वेदम यह वाक्य अज्ञानमें प्रमाण नहीं है, 
किन्तु तस्वबोधके लिए अज्ञानीके अनुभवसिद्ध अज्ञानका अनुवाद करता 
है॥ १७८॥ 

(न द्वितीय०? इत्यादि । द्वितीय पक्ष मी समीचीन नहीं है, क्योंकि यह 
चिदासमा अविकारी ( असझ ) दै, इसलिए अश्ञानको सिद्ध नहीं कर सकता । 
तृतीय पक्ष भी समीचीन नहीं है, क्योंकि बुद्धिशति और चिदासा--इन दोनोको 
छोड़कर तृतीय कोई अनुभव दी नहीं दै ॥ १७९॥ + हक 

'अत्रोच्यतेः इत्यादि । यहां कहा जाता दै-यह चिदासमा 
होता हुआ भी अज्ञानका प्रकाश कर सकता दै, क्योंकि इस 
करनेमें सूर्य, चन्द्र .आदिमें कोई विकार ( परिणाम ) नहीं होता 

“स्वरूपसत्ता०' इत्यादि । स्वरूपसचामात्रसे जो अन्यक उप 
है, उसमें विकार नहीं द्वी आता है, क्योंकि उसमें यतका उपय 
[ इसी अर्थनें चन्द्र और सूर्यका दन्त है ]॥ १८१ ॥ | 

प्य॒था? इत्यादि । जैसे प्रमा, ्रमामास और राग आदिकी सिद्धि 
रीतिसे स्वा ( स्वतन्त्र ) अनन्य ( अन्यके अनधीन ) प्रमाण 
दि साक्षीसे होती है, वैसे ही अज्ञानकी मी सिदि साक्षते होती है ॥ १८२ । 


न मानानि स्वतो भान्ति जडत्वान्न परस्परम्‌ । 
भासयन्ति पृथक्कालवर्चित्वाद्भान्त्यतोऽन्यतः ॥ १८३॥ 
संदेहमिथ्याज्ञानाख्यौ प्रमाभासौ न मानतः। 
भातो माननिवत्त््वादतोऽन्यङ्कासकं तयोः ॥ १८४ ॥ 
धीवृत्तिर्या रागाद्याः प्रमीयन्ते न मानतः । 
बृत्तिद्वयस्य युगपदभावाद्धान्त्यतोऽन्यतः ॥ १८५ ॥ 
तचचाऽन्यत्सवार्थमेव स्यान्नो चेन्मेयत्वमापतेत्‌ । 
मेयत्वे चा5नवस्था स्यादतः स्वार्थमनन्यगम्‌ ॥ १८६ ॥ 
तमसो मानमेयत्व॑ दूपितं पूर्वेपक्षिणा । 
भाति चेततत्ततस्तस्मात्साक्षिणिय विभाति तत्‌ ॥ १८७ ॥ 
तस्मादात्मानमाश्रित्य स्वतः सिद्धमनन्यगम्‌। 
भावाभावात्मक॑ विश्व सर्वमेतत्मसिष्यति ॥ १८८ ॥ 

“न मानानि! इत्यादि । प्रमाण स्वतःप्रकाश नहीं हैं, क्योंकि वे जड़ 
हैं, भिन्न-भिन्न कालमें रहनेवाले हे, इसलिए उनका परस्परसे भी प्रकाश नहीं 
होता है, किन्तु अन्यसे ही प्रकाश होता है, वह अन्य साक्षी है॥ १८३ ॥ 

“सन्देहमिथ्या०! इत्यादि । सन्देह औरः मिथ्याज्ञान रूप प्रमाभास मी 
प्रमाणसे नहीं प्रतीत होते हैं, क्योंकि प्रमाणसे उनकी निवृत्ति होती दै, 
इसलिए उन दोनोंका भासक मी अन्य दी है, वह अन्य साक्षी है ॥ १८४ ॥ 

“घीवृत्तिरूपा? इत्यादि । बुद्धिवृत्तिरूप रागादि मी प्रमाणसे नहीं प्रतीत 
होते हैं, क्योंकि दो वृत्तया एक काठमें नहीं हो सकती, इसलिए रागादि 
भी अन्यसे भासते हैं, वह अन्य साक्षी है ॥ १८५ ॥ 

“तच्चाऽन्यत्‌' इत्यादि । वह अन्य स्वतन्त्र ही है। यदि स्वतन्त्र न होता, तो 
बह मी प्रमेय होता । तथा उसके प्रमेय द्वोनेसे अनवस्था हो जाती, इसलिए 
बह अनन्यग ( अन्य प्रमाका अविपय ) साक्षी स्वतन्त्र है ॥ १८६ ॥ 

“तमसी' इत्यादि । अज्ञान प्रमाणोंका प्रमेय दै, इसमें पूर्वेपक्षीने दी दृपण 
कह दिया है, प्रमेय न होते हुए भी अज्ञान प्रतीत दता है, इसलिए साक्षीसे 
ही उसका भान होता है ॥ १८७ ॥ 

तस्मात्‌' इत्यादि । इसलिए ज्ञानस्वरूप स्वतःतिद्ध आसाम आश्रित 
होकर यह भावाभावरूप सकल विश्व प्रसिद्ध होता है॥ १८८ ॥ 


च) भापालुवादसहित ९१३ 


नहि संविदनारूढः प्रमात्रादिः प्रसिद्यति। ३ 
संविन्मात्रैकयाथात्म्यात्ममात्रादेरनात्मनः ॥ १८९ ॥ 
्रमात्रादिवियुक्तेपा संवित्कुत्राऽनुभूयते । 

इति चेत्‌, सुप्तिकाले सा विस्पष्टमवभासते॥ १९०॥ 
प्रत्यक्षकुम्मवत्साक्षात्सुपुप्ते$नन्यबोधनम्‌ । 

आत्मा ह्यात्मानमेकात्म्यादात्मना वेस्यकारकः ॥ १९१ ॥ 
न चाऽस्थान्तरेऽप्यात्मा न विविक्तोऽचुभूयते । 
अज्ञानसंशयादीनाो ग्रुद्वेनाऽनवेक्षणात्‌ ॥ १९२॥ 
प्रत्यकप्रवणया दृष्टया जाग्ररस्वमसुपुप्तिपु । 
नेबाऽज्ञानं मृपाज्ञानं संशयज्ञानमीक्ष्यते ॥ १९३ ॥ 
पराळ्प्रवणया दृष्टया विमूढो मोहमात्मनि । 
खका्ष्णयवत्कल्पयतु विद्वदृच्टेः किमागतम्‌ ॥ १९४ ॥ 


“नहि? इत्यादि । ज्ञानगें आरूढ़ हुए बिना प्रमाता आदि प्रसिद्ध नहीं दो 
सकते, क्योंकि अनासा प्रमाता आदि सकळ जगतूका यथार्थस्वरूप ज्ञान 
ही है ॥ १८९॥ 

श्रमात्रा०' इत्यादि। प्रमाता आदिसे रहित ज्ञान कहद प्रतीत दोता है ! यदि 
ऐसा कदो, तो इसका उत्तर सुनिए, वह सुपुततिकालगे स्पष्ट प्रतीत होता है ॥१९०॥ 

ध्त्यक्ष०” इत्यादि । प्रत्यक्ष कुम्भी तरद सुपुपति अवस्थामे ज्ञानस्वरूप 
आत्मा ही आत्माको साक्षात्‌ जानता दै । इसमें ककर्गभावरूप दोप नहीं दद, 
क्योंकि वास्तवमें वह ज्ञानका न कर्ता है और न कर्म है, किन्तु शानस्वरूप हीह | 
इसमें हेतु दे-'ऐकाल्यात!, ( सुपुप्ति अवस्थामें अपनी मददिमाने स्थित स्वयं ही 
प्रतीत होता दै ) यदद भाव है ॥ १९१ ॥ कि 

“न चा०' इत्यादि । अवस्थान्तरे भी शद्ध आला नहीं 
हे, यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि तत्त्वशानीको आसामें अश 


नहीं दिखाई देते हैं ॥ १९२ ॥ ग 

प्रत्यक्‌०' इत्यादि । प्रत्यकप्रवण इष्टिसे ( अन्तमुख दृष्ठित ) 
सम, सुपुत्ति--इन तीनों अवश्थाओर्मे अज्ञान, मिथ्याज्ञान और स 
नहीं देखा जाता है ॥ १९३ ॥ प 


“पराकु०' इत्यादि । अज्ञानी अ 


पनी पराक्प्रवण ( बहिमुख ) हं. 


00 


SS Fp”. 
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विदुपोऽविदुप्ापि सु्ावज्ञानमारमनि । 

अस्त्युत्याने परामर्शादिति चेत्‌, नेतदिष्यते॥ १९५॥ 
न सुपुप्तगमोहस्य नाञज्ञासिपमिति स्मृतिः । 
अनतीतात्मगत्वेन मोहेऽस्मिन्स्सृत्यसम्भवात्‌॥ १९६ ॥ 
न भूतकालस्पक प्रत्यङ न चाऽऽगामिरपृगिष्यते। 

अन्यथा बर्सेमानेऽस्मिन्काले प्रत्यङ्‌ न सम्भवेत्‌ ॥ १९७॥ 
क्वाऽपि प्रत्यक्षविज्ञानानात्मतस्व' समीक्ष्यते । 
नाऽनुमानादयः सन्ति मिथ्याज्ञानमतो भवेत्‌॥ १९८॥ 


आकाशकी नीरुताकी तरह मळे ही अज्ञानकी कल्पना करे, परन्तु विद्वानकी इश् िमें 


उससे क्या होगा ! ॥ १९४ ॥ 

“विदुपो०' इत्यादि । सुपुप्तिसे व्युत्त्यान होनेपर “न किञ्चिदवेदियम्‌ 
( मुझे कुछ ज्ञान नहीं था ) यहद परामश विद्वान्‌ और अनिद्वान्‌ दोनोंको 
होता है; इसलिए सुपुप्ति अवस्थामें आत्मामें “अज्ञानकी सिद्धि होती है, 
यह यदि कहो, तो यह कथन समीचीन नहीं है ॥ १९५॥ 

“न सुपुप्त” इत्यादि । “न किश्चिदवेदिषम्‌' यह स्मरति सुपुप्तिकालके 
अज्ञानकी नहीं दै; क्योकि आत्मा सदा विद्यमान है, उसमें कालका व्यवधान 
है नही, इसलिए आत्मा अतीत नहीं है और आत्मामें रहनेवाळा अज्ञान मी 
अतीत नहीं है, इसलिए उसकी स्मृतिका सम्भव नहीं है, क्योंकि स्मृति अतीतकी 
हुआ करती है ॥ १९६॥ 

“न भूतकाल०? इत्यादि । आत्मानें न भूत कालका सम्बन्ध हे और न 
भविष्यत्‌काळका । यदि इनका सम्बन्ध होता, तो वर्तमान काहमें प्रत्यगात्माकी 
प्रतीति न होती ॥१९७॥ 

“फाऽपि' इत्यादि । प्रत्यक्षज्ञानसे अतीत पदार्थकी प्रतीति कहीं भी नहीं हुआ 
करती दे । अतीतके साथ देतुका सामानाधिकरण्य न होनेसे अतीतमें अनुमानादि 
भी प्रवृत्त नहीं दो सकते, इसलिए 'नावेदिपम्‌? यह ज्ञान मिथ्या ( विकस्पमात्र ) 
है। पतम्जढिजीने कदा है “शब्दज्ञानानुपाती बस्तुशुन्यो विकट्पः' जिसका 
केबळ शब्दे शान हो और उस ज्ञानका जो विषय न हो वह ज्ञान विकल्प कदा 


जाता है ॥ १९८ ॥ 


ना 3 555 ......__....... 
१ “मातीतत्व॑’ ऐसा पाठ प्रतीत दोता है। 
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तस्मात्‌ तिसृप्यचस्थासु कालभअमवतीष्यतः । 
अविजप्तखप्रकाश डगात्मानं सदेक्षते ॥ १९९ ॥ 
यथा कालमिदां प्रत्यकटाक्षेणाऽपि नेक्षते | 
एवं देशविभेदोऽपि न प्रतीच्युपपद्यते ॥ २०० ॥ 
देशअमयुताः सर्वे देहाद्याः पारतन्त्रयतः । 
स्वतन्त्र प्रत्यगात्मानं देशत्वेन समाश्रिताः ॥ २०१ ॥ 
यत्तस्वगं स्याद्यद्दस्तु न तत्तदतिवर्तते । 
नाऽज्ञातरज्जुजः सर्पो रज्जुमुछरछ्य वतते ॥ २०२ ॥ 
तस्मान्नानाशरीरेपु दन्योन्यव्यभिचारिपु । 
प्रत्यक्चैतन्यमेवैकै सर्वन्नाउच्यभिचारत्‌ ॥ २०३ ॥ 
सर्वधीविक्रियासाश्षिण्येवं सिद्धे स्वतो इशौ । 
काये येऽ्नुभवं प्राहुस्ते वार्याः श्रुतियुक्तिभिः ॥ २०४ ॥ 


“तस्मात्‌? इत्यादि । इसलिए काउभ्रमवाडी तीनों अवस्थाओगें तस्व- 
ज्ञानी अविठप्त स्वयंप्रकाश इकूस्वरूप आत्माको सदा देखता है ॥ १९९ ॥ 
“य॒था! इत्यादि । जैसे प्रत्यगात्मा काठमेदकों कटाक्षसे भी नहीं देखता 
है, वैसे दी प्रत्यक्‌ आत्मामें देश-मेद भी उपपन्न नहीं हो सकता ॥ २०० ॥ 
“देशअमयुताः” इत्यादि । देशअमसे युक्त परतन्त्र देह आदि सब पदार्थ 
स्वतन्त्र प्रत्यगात्मारूपी देशका आश्रयण करके स्थित हें ! अर्थात्‌ आासामें 
देहादि उपाधियोसे देशपरिच्छेद, काठपरिच्डेद तथा वस्तुपरिच्छेद प्रतीत 
होते हैं ॥ २०१ ॥ ज्ये 
“09 इत्यादि । जो वस्तु जिस तत्वे रहा करती दै, 
उस तत्वका उल्लंघन ( त्याग) कभी नहीं करती, वर्योकि अर 
होनेवाळा सर्प रज्जूका त्यागकर अन्यत्र नहीं रदता ॥ २ 
“तस्मात! इत्यादि । इसलिए परस्पर-व्यमिचारी 
अव्यभिचारी मत्यक्‌ चैतन्य एक दी है ॥ २०२ ॥ 
“सर्यधी०? इत्यादि । इस प्रकार बुद्धिके सब विः 
आत्माके सिद्ध दोनेपर जो ढोग अढडारके भासक गत 


0. उनका मत श्रुति युक्तिके विरुद्ध दोनेसे त्याज्य है॥२० 5॥ 
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न आायतेऽज इत्यादि विज्ञानघन इत्यपि । 
कृतस्नपुंविक्रियोत्सारि वाक्यं कस्मादुपेक्ष्यते | २०५॥ 
प्रमात्राद्यत्थिते! पूर्वं कारकं दुलभ चितः । 
कारकव्याशृतिस्तत्र निपुणेनाऽपि नेक्ष्यते ॥ २०६ ॥ 
मवताऽप्यभ्युपेतव्यमेतत्च  स्वानुभूतितः । 
तस्माद्जायमाना चिज्ञायमानेव लक्ष्यते || २०७॥ 
प्रमेये च क्रियायां च प्रमाणेऽद्य प्रमातरि। 
सम्मन्धाच्तदृपाधित्वाज्ञायमानेव चिङ्कवेत्‌ ॥ २०८॥ 
तद्विनाशेऽपि साश्चित्वाद्विनश्यन्तीव लक्ष्यते । 
यतोऽतः कार्यतां तस्या नेक्वरोऽपि प्रसाधयेत्‌ ॥ २०९॥ 
कार्यत्वे ग्रागभावोऽस्या वक्तव्यः स न युज्यते । 
अशेपाभावसाक्षित्वात्मागमावो न संबिदः॥ २१०॥ 


“न जायते' इत्यादि । 'न जायतेऽजः' इत्यादि और ‘विज्ञानघनः इत्यादि 
सब विकारोंका 'निषेघ करनेवाले वाक्योंकी वयो उपेक्षा की जाती है ? ॥२०५॥ 

ग्रमात्रा०' इत्यादि । युक्ति भी कहते हे--प्रमात्रादिकोकी उत्पपिसे 
पहले अव्याकृत चितूमें कती आदि कारक दुरुम थे। उसमें कोई भी 
बुद्धिमान्‌ कारक व्यापारको नहीं देख सकता है ॥ २०६ ॥ 

“मवता' इत्यादि | ज्ञान उत्पन्न होता है, यह व्यवहार घटादि विपयोंकी 
उत्पततिसे औपचारिक दै, यह आपको अपने अनुभवके अनुसार स्वीकार 
करना चाहिए, इसलिए चेतन्य उतपन्न नहीं होता । अहक्कारादि पृत्तिरूप उपा- 
घिर्योकी उत्पत्तिसे उत्पन्न हुएकी तरह प्रतीत होता दे ॥ २०७॥ 

'रमेये' इत्यादि । प्रमेय, प्रमितिक्रिया, प्रमाण और प्रमाता-- इनके साथ सम्बन्ध 
होनेसे इन उपाधियोकी उत्पचिसे चेतन उन्न हुएकी तरह प्रतीत होता दै ॥२०८॥ 

“तदिनाशे$पि' इत्यादि । उपाधियोंका नाश होनेपर नाशका साक्षी द्वोनेसे 
नष्ट होनेकी तरह प्रतीत होता दे, इसलिए ज्ञानकी कार्यताको ( अनित्यताको ) 
ईश्वर भी सिद्ध नहीं कर सकता है ॥ २०९ ॥ 

कार्यत्वे' इत्यादि । यदि आत्मा कार्य होता, तो उसका प्रागमाव भी 


होता, परन्तु यह युक्त नहीं है, क्योंकि सबके अभावका साक्षी होनेसे ज्ञानका 
प्रागमाव नहीं है ॥ २१० ॥ 


३ 
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याऽविद्यायाः साधिका स्यात्साऽनुूतिः परीक्षिता । 
याऽतुभूत्या साध्यमाना साऽविद्याऽथ परीक्ष्यते ॥ २१३ ॥ 
नन्वविद्या स्वतो बुद्धे न कथंचन सम्भवेत्‌ । 
विरोधादविरोधे तु केन सपा नितरत्यते॥ २१४ ॥ 
न तन्निवत्कं मानं तत्कार्यत्वाद्दरादिवत्‌ । 
चिद्योगान्नाशकं तद्चेचिदेवाऽस्तु निवत्तिका ॥ २१५॥ 


“तस्याश्चेत्‌ ०? इत्यादि । यदि ज्ञानका प्रागमाव होता, तो वह कैसे सिद्ध 
होता ! क्योंकि उसका साधक (ज्ञान) नहीं दे। इसी प्रकार ज्ञानका 
प्रध्वंसाभाव मी असम्भव है, इससे ज्ञानस्वरूप चिति नित्य दी दै ॥ २११ ॥ 

'स्वात्म०' इत्यादि । चूँकि भाव और अभावरूप सब वस्तुओंकी सिद्धि 
साक्षीरूप आत्माको छोड़कर अन्य किसी प्रमाणसे नहीं हो सकती, इसलिए प्रत्य- 
गातमा सभी विकारोंसे रहित हे ॥ २१२ ॥ 

ध्याऽविद्यायाः? इत्यादि । अविद्याकी साधक जो साक्षीरूप अनुभूति है, 
उसकी परीक्षा हो चुकी । अब उस अनुमूतिसे साध्यमान ( साक्षीसे भास्य ) 
अविद्याकी परीक्षा की जाती है॥ २१३ ॥ F 

“नन्वविद्या! इत्यादि । स्वयंप्रकाश आसाम अविद्याका सम्भव केतेहदो | 
सकता दै £ क्‍योंकि आएमा ज्ञानस्वरूप है और अविद्या अशनस्वरूप 
और अज्ञानका परस्पर विरोध है। यदि उनका विरोध न माना जाय! 
निवृत्ति केसे होगी ! ॥ २१४॥ 

“न तब्निव्कम! इत्यादि । वुद्धिवृषिर्प प्रमाणं ` 
नहीं हो सकता, क्योंकि वह तो घटादिकी तरद अविद्याका 
कहो कि चेतनके योगसे उक्त प्रमाण अविद्याक् नाशक है, तो 
क्यों न माना जाय ? बीचमेंप्रमाणकी क्या आवश्यकता हः 
११६ 5 
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असम्भवे त्वविद्यायास्तत्कार्या संसृतिः कुतः । 
तदभावे मेयचिन्ता काकदन्तपरीक्षणम्‌॥ २१६ ॥ 
उच्यते कि तमस्व्येवं चोदयेदुत तत्त्ववित्‌ । 
नाऽऽध्यो मूढस्य चोद्यार्थ ईहरबयुत्पत््यसम्भवात्‌ ॥ २१७॥ 
स्वरतो बुधे कुतोऽविद्या तामृते संसृतिः कुतः । 
इति वुद्वात्मतस्वस्य गीरिय न तमस्विनः॥ २१८॥ 
अयुक्तोपालम्भनं स्पात्तचब्ञस्याच्त्र चोदने । 
न तं प्रति वयं तत्तपरिक्षामारभामहे ॥ २१९ ॥ 
तमस्िनं प्रति त्वेपा परीक्षा, तस्य दष्टितः । 
स्वप्रकाशाद्यप्रसिद्ध॑ तमसा तदपहनुतेः ॥ २२० ॥ 
यथोच्छिन्नात्ममोददोऽयं शुर्वादीनपि निइचुत्ते । 
तथा तमस्ती बोधात्‌ प्रागेकात्म्यमपि निह्नुते ॥ २२१ ॥ 
SESS Sse का 

'असम्मवे' इत्यादि । इस प्रकार जब चेतनमें अविद्याका असम्भव है, तव 
अविद्याका कार्य संसार केसे हो सकता हे! संसारके न होनेपर प्रमेयकी 
चिन्ता कौएके दाँतकी परीक्षाके सहश्च व्यभ है ॥ २१६ ॥ 

'उच्यते' इत्यादि । उक्त पूर्वपक्षके समाधानमें कहते हवं--कष्या वह प्रश्न 
अज्ञानीका दै या तत्त्वज्ञानीका ! अज्ञानीका प्रश्‍न तो वह हो नहीं सकता, क्योंकि 
उसको ऐसा ज्ञान होना असम्भव हे ॥ २१७ ॥ 

'स्वतो' इत्यादि । [ इसलिए ] स्वयं-प्रकाश चेतनमें अविद्या कैसे ! और 
अविद्याके बिना संसार केसे? यह प्रइन आसज्ञानीकः है, अज्ञनीका नहीं दे ॥२१८॥ 

'अयुक्तोपालम्मनम! इत्यादि । यदि तत्वज्ञानी ऐसा प्रश्‍न करता है, तो उसको 
ऐसा उपाङम्म देना युक्त नहीं है, क्योकि उस आकञ्चानीके लिए हमने तल्व- 
परीक्षाका आरम्म नहीं किया है ॥ २१९॥ 

“तमस्विनम्‌? इत्यादि । अज्ञानीके प्रति इस परीक्षाका आरम्भ हे, क्योंकि 
उसकी दृष्टिसे स्वये-प्रकाशता असिद्ध है अर्थात्‌ अज्ञानसे छिपी हुई हे ॥ २२० ॥ 

र ०! इत्यादि | जैसे यह तत्वज्ञानी गुरु झयात्र- 


आदिका भी निपेध करता है, वैसे ही अज्ञानी ज्ञानसे पहले ऐकात्म्यका भी 
निपेष करता है॥ २२१ ॥ 
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काकोलकनिरोवाऽयं संसारोऽज्चात्मवेदिनोः । 
या निशा सर्भृतानामित्यवोचत्स्वयं हरिः ॥ २२२॥ 
सत्ये तरवे व्युत्पत्तेः प्राइमोहादीक्ष्यते यतः । 
तस्मात चस्तुनस्तत्तं तदुध्वान्ताचपनोदकृत्‌ ॥ २२३ ॥ 
अ्माणमूढतां लब्ध्या हन्त्यविद्यायशेपतः । 
रहमविद्िरतो यत्लात्ममाणमिह संश्रितम्‌ ॥ २२४ ॥ 
दणादेर्भासिका5प्येपा खर्यदीपिस्वृणे दहेत्‌। 
सरर्यकान्तमुपारुह्य तन्न्यायं चिति योजयेत्‌ ॥ २२५ ॥ 


“काकोळूक०? इत्यादि | यह संसार अज्ञानी और ज्ञानीके लिए [ क्रमशः ] 
कौए और उरली रात्रिके समान है अर्थात्‌ जैसे कौएकी रात्रिमें उर्ख, जागता 
है, इसलिए उसकी दृष्टिमें वह रात्रि नहीं है और जब कौआ जागता दै तब 
उर्खके लिए वह रात्रि है, वैसे ही अज्ञानीकी इश्मिं आत्मतत्त और ज्ञानीकी 
दृष्टिम संसार रात्रि है | इस वातको भगवानूने स्वयं 'या निशा! ( सब भूतोंकी 
जो रात्रि है ) इत्यादिसे गीतामें कदा है ॥ २२२ ॥ 


“सत्येब! इत्यादि । सत्‌ तत्त्वके दोनेपर द्वी ज्ञानसे पूर्व काले आस्मा्मे 
अज्ञानका कार्य जगत्‌ देखा जाता दै, इसलिए आत्माका स्वरूप अशान और उसके 
कार्यको नष्ट नहीं कर सकता ॥ २२३ ॥ 

'्रमाणमूहुताम्‌! इत्यादि । यद्यपि केवळ जान अज्ञानको निवृत्त नहीं 
करता, तथापि बुद्धिवृत्तिरूप प्रमाणमें प्रतिबिम्बित दोकर ब्दी ज्ञान-- | 
आत्मा--अज्ञान आदिका पूर्ण रीतिसे नाश कर देता है। इसलिए 
सूत्रकार, भाष्यकार और वार्चिककार आदिने ्रह्ममें वेदान्ताक। माम 
स्वीकार किया दै ॥ २२४ ॥ 

६ सिका०' इत्यादि । जैसे तृण आदिका काश करने 
सकी न मिमे ( आतशी शीरं) अतिबिखित 
दाद कर देती है, पेसे दी ब्पि केवळ आसनेतन्य अज्ञाना 
करता तथापि बुद्धिवृत्तिमे प्रतिबिम्बित दोकर वह अशात 


न्य देता दै ॥ २२५ ॥ 
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नैतावता प्रमाणस्य प्राधान्यमिह शङ्कते । 
विपयस्य महिस्तेव प्रमाणानां प्रमाणता ॥ २२६ ॥ 
अबाघितात्मयाथात्म्यसमुछ्ठेखनसंश्रयात्‌ । 
तन्मानमत्र मानत्वं लभते न तु केवल्य्‌ ॥ २२७॥ 
चिन्मात्रमेव याथात्म्यं प्रत्यगात्मत्वकारणात्‌ । 
पराक्ष्विव न भेदोऽस्ति मात्रादे; प्रत्यगात्मनि ॥ २२८ ॥ 
कूटस्थोऽपि स्वतः प्रत्यक्पराग्व्यवहृतावयम्‌ । 
स्वचिदाभासवन्मोहयोगादाभोति मातृताम्‌ ॥ २२९ ॥ 
चिन्मात्रस्यैव पस्तुत्वेञप्यनाद्यज्ञानमात्मनि । 
ग्रथते स्वात्मचेतन्यात्‌ स्वरूपेणा5विरोधतः ॥ २३० ॥ 
कार्यकारणरूपाभ्यामतथाविधताच्यिका । 
आत्माविद्येव सर्वत्र प्रथते स्वात्मसाक्षिका ॥ २३१ ॥ 
“नेतावता? इत्यादि । इतना होनेपर भी प्रमाण यहां प्रधान नही है। 
क्योंकि विषयकी महिमासे ही प्रमाणोंकी प्रमाणता होती है ॥ २२६ ॥ 
“अबाघितात्म०? इत्यादि । आत्माके अवाधित यथार्थ स्वरूपका प्रकाश 
करनेसे ही प्रमाण आस्मामें प्रमाणताको प्राप्त होता है, केवळ जड़ भागसे नहीं॥२२७॥ 
“चिन्मात्रमेव' इत्यादि । प्रत्यगात्माका स्वरूप शुद्ध चेतन्यमात्र है, उसमें 
प्रमाता, प्रमाण आदि मेद नहीं है, जैसे घटादिमें ज्ञानकी उत्पत्तिकाढमें अथवा 
काढान्तरमें प्रमाता, प्रमाण आदि मेद हैं, वैसे ही प्रत्यक्‌ आत्मामें नहीं हैं, क्योंकि 
ज्ञानका उदय होते दी प्रमाता आदि मेद बाधित हो जाता है, इसलिए 
बाध्य पदायाँकी तरह प्रत्यगात्मामें प्रमाता आदिका मेद नहीं है ॥ २२८ ॥ 
'कूटस्थोडपि' इत्यादि । स्वयं कूटस्थ होता हुआ मी प्रत्यगात्मा पराकुब्यव- 
दामे अपने चिदाभाससे युक्त अज्ञानके सम्बन्धसे प्रमाता बन जाता है ॥ २२९॥ 
'चिन्मात्रस्येव” इत्यादि । यद्यपि वास्तवमें आत्मा चिन्मात्र है, तथापि 
आल्मामें भाचेतन्यसे ही अनादि अज्ञानकी प्रतीति होती है, क्‍योंकि अज्ञानका 
आलाके स्वरूपके साथ विरोध नहीं है ॥ २३० ॥ 
'कायकारण०' इत्यादि । कार्यकारणरूपसे अविद्या दी सर्वत्र प्रतीत दोती दे, 


वह अविद्या आत्माकी तरह सत्य कर 
उस अविद्याक्रा साक्षी है ॥ कका है, किन्तु अनिर्वेचनीय दै । आ 
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मयाऽध्यक्षेण प्रकृतिः यते सचराचरम्‌ । 

इति श्रीमत्सुरेशस्य वाक्यमेवं समञ्जसम्‌ ॥ २३२ ॥ 

अविद्या वाऽथ तत्कार्यं न भेदाज्नाउप्यभेद्तः । 

निरूप्यते यतोऽतः स्यादबिचारितसिद्धकम्‌ ॥ २३३ ॥ 

स्वमहिञ्ना न संसिद्वयेअडत्वान्नाऽऽत्मनः प्रथक्‌ । 

अत एव जडत्वान्न चिदमेद॑ समईति॥ २३४ ॥ 

जडस्तभावाभ्ने्ाऽन्यद्रपं कार्यपु गम्यते। 

तमश्च चिद्वियातत्वात्न जाञ्यमतिवत्तते ॥ २३५ ॥ 

यथा नीलोत्पलाभं खे द्विरेफोद्रत्तमः । 

अविचारितसिद्येवं तमस्तज्जं च वीक्ष्यताम्‌ ॥ २३६॥ 

स्वानुभूत्या भासितस्यान्नाऽविद्या खरभज्ञवत्‌ । 

विचारबाधितस्वेत नाऽप्यविद्या चिदात्मत्रत्‌ ॥ २३७॥ _ 

क्या०' इत्यादि। यों भेरी अध्यक्षतामे प्रकृति चराचर जगत्को उत्पन्न करती 

हे, इस प्रकारका श्रीमान्‌ सुरेश छृप्णका वचन मी-समज्ञस होता है॥ २३२ ॥ 

(अविद्या इत्यादि | अविधा भौर अविद्याका कार्य तो आममासे भिन्न दी 
सिद्ध हो सकता है, न अभिन्न ही । और विचारसे अविद्याकी सिद्धि नहीं दो 
सकती, इसीलिए उसको अनिर्वचनीय कहते दें ॥ २३३ ॥ 

“स्वमहिज्ञा' इत्यादि | अविद्या जड़ है, इसलिए उसकी स्वतःसिद्धि नहीं दो 
सकती, इससे वह आ्मासे भिन्न नहीं है। अतएव जड़ दोनेके कारण चेतनके साथ 
उसका अभेद भी नहीं हो सकता ॥ २२४॥ 

८जड०? इत्यादि । कार्योमें जड़स्वभावसे अन्य रूप नहीं देखा जाता है और _ 
अज्ञान मी चेतनसे प्रतीत होता दै, इसलिए वह भी जड़ दी दै॥ # 

व्यथा? इत्यादि। आकाश नीळ कमलके सहश है ओ 
उद्रके सह है, इस प्रकार नीरूप दोनेपर मी आकाश और 
रुपकी प्रतीति होती है, वैसे दी आलामें अशन और. 
विचारके अमावसे ही, सिद्धि होती दै ॥ २३६॥ 

“साञुभूत्या' इत्यादि | अपने अनुभवसे अविधा 
बह खरशृक्षककी तरद असत्‌ नहीं है और विचारसे अदि 
इसलिए चिदात्माकी तरह सत्‌ मी नहीं दे ॥ २२७ ॥ 


i - 
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अचुभूतावविद्याया विवादो नेव कस्यचित्‌ । 
न वेश्रीति ञ्यवहृतेराङ्गनाबालपण्डितम्‌ ॥ २३८ ॥ 
्रमात्रादिविविक्तार्थमचु भूयोत्थितस्ततः । 
नाऽवेदिपमिति ग्राह स्वाजुभूत्यजुसारतः ॥ २३९ ॥ 
अमात्राद्यत्थितेः पूवे चिद्न्यानन्वयात्तमः । 
तङ्भास्यं न तु मानेन केनचित्‌ ॥ २४०॥ 
आसीदिदं तमोभूतमम्ज्ञातमलक्षणम्‌ । 
इति स्मृत्या न तन्मेयमनुभूत त्वनूद्यते ॥ २४१॥ 
सुसिस्सतिर्यथाञस्माकमनायासेन सिञ्चति | 
अनायासाचथा सिद्धथन्मन्वादेः प्रलयस्म्रतिः ॥ २४२ ॥ 
न मानात्सिद्धयतो लोके ज्ञातताऽज्ञातते आपि | 
मूलाविद्या न ग्रमयेत्येवं बक्तच्यमत्र किम्‌ ॥ २४३ ॥ 


'अचुशूताच०' इत्यादि। अविद्याके अनुभवमें किसीको विवाद नही दै, क्योंकि 
खी, बालक और पण्डितो तकमें "न वेदि? ( में नहीं जानता ) यह व्यवहार होता 
है॥ २३८॥ 

श्रमात्रादि०' इत्यादि । प्रमाता आदिसे भिन्न शुद्ध स्वरूपका सुपुतिगे 
अनुभव करके जागनेपर अपने अनुभवके अनुसार “नाअवेदिपम! ( मैंने नहीं जाना ) 
यह कहता है ॥ २३९ ॥ 

'प्रमात्रा ०” इत्यादि । प्रमाता आदिकी उत्पत्तिसे पहले युपुसतिकाल्मे अज्ञानके 
साथ चेतनसे भिन्न किसी वस्तुका सम्बन्ध नहीं था, इसलिए अज्ञानक्रा अस्तित्व 
चेतन्यसे दी होता दै, किसी अन्य प्रमाणसे नहीं, ॥ २४० ॥ 

'आसीदिद्यू! इत्यादि । यह जगत्‌ अज्ञात, मरक्षण (किसी विशेषसे रहित) 
तथा तमोभूत था, यह भनुसटरति अव्याकतमें प्रमाण नहीं है, किन्तु प्रहारे 
मनुजी द्वारा अनुभूत अव्याकृतका अनुवाद करती है ॥ २४१ ॥ 

'सुप्तिस्मृतियंथा ०! इत्यादि । जैसे हम छोगोंको सुपुप्तिकी स्मृति यत्ञके बिना 
सिद्ध होती है, वैसे ही ईश्वरको कृपासे मनु आदिको प्रझ्यकी स्मृति यत्नके बिना 
सिद्ध होती हे ॥ २४२ ॥ 


न मानात्‌? इत्यादि । होक घटकी ज्ञातता (ज्ञान) और अज्ञातता (अश्वान) 
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तेरप्यज्ञातता चेत्स्यात्काऽतिशीतिमितेभयेत्‌ ॥ २४४॥ 
ज्ञातत्वमपि मानेन क्रियते न तु मीयते। 
ज्ञातत्वं मानतः पूर्यमसत्तन्मीयते कथम्‌ ॥ २४५॥ 
ज्ञातोऽयमर्थोऽज्ञातो वेत्येतत्साक््ययभासयेत्‌ । 
ज्ञानाज्ञाने अपि तथा भास्येते साक्षिणव हि ॥ २४६॥ 
ग्रथते यः स्वयं साक्षादज्ञातत्वादिभूमिपु । 
अग्रमेयं स्वयञ्ज्योतिः ग्राङ्‌ प्रसिद्धेः प्रमाणतः ॥ २४७ ॥ 
स्वयम्म्रकाशतच्वोऽपि स्वाविद्यायाः प्रमाणतः । 
अनिवृत्तेरविज्ञातत स ग्रमाणमपेक्षते ॥ २४८ ॥ 
असाघारणमज्ञानं ग्रतीच्येव यतः स्थितम्‌ । 
ततोऽयमेवाऽज्ञातत्वान्मानमेयो न चेतरः ॥ २४९॥ 


भी प्रमाणसे सिद्ध नहीं होती हैं, फिर मूलावि्ा ( आस्माज्ञान ) प्रमाणसे नहीं 
सिद्ध होती, इसमें तो वक्तब्य दी क्या है ॥ २१३ ॥ 

“अज्ञातत्वस इत्यादि । अज्ञातत्व प्रमाणोसे प्रतीत नहीं होता, क्योंकि 
प्रमाणोंसे तो ज्ञातत्व उत्पन्न होता है । यदि उनसे मी अशातता उत्पन्न होती तो 
प्रमाणका फल ही क्या होगा ! ॥ २४४ ॥ | 

क्षातत्वमपि' इत्यादि । ज्ञातलवका प्रमाणसे सम्पादन किया जाता है, उससे... 
प्रमित नहीं किया जाता, क्योंकि ज्ञातत्व प्रमाणकी प्रवृत्तिके पदले असत्‌ था, अतः. 
बह प्रमाणसे कैसे जाना जा सकता है ॥ २४५ ॥ | र 

क्षातो०” इत्यादि । जैसे घट ज्ञात है अथवा अज्ञात दै! य 
प्रकाश करता दे, वैसे दी ज्ञान और अज्ञानका मी प्रकाशक साक्षी 

“अथते? इत्यादि | जो स्वयंज्योति प्रमाणोकी प्रसिद्धिसे पहले 
होता हुआ मी साक्षात्‌ ( ज्ञानरूप होनेसे ) स्वयं प्रकाशमान है, व 
प्रमाणका प्रमेय नहीं है ॥ २४७ ॥ टू 

“स्वयम्प्रकाश ०” इत्यादि । स्वयग्भकाशतत्त्व प्रत्यगात्मा मी 
अविद्याकी निवृत्ति न होनेसे अज्ञात ही रहता है, इसलिए १ 
निषृत्तिके लिए प्रमाणकी अपेक्षा करता दे ॥ २४८ ॥ 

ति 'असाधारणमश्चानम्‌? इत्यादि । असाधारणरूपसे अज्ञान 
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कन्नन ou 
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अज्ञानकार्यमखिलं न तस्याञ्चातता भवेत्‌ । 
न खड्गधारा सङ्गेन प्रहता छुत्रचिद्धवेत्‌ ॥ २५० ॥ 
अज्ञात आत्मा यः पूर्व सठ्ठहेणोपपादितः | 
चिदविद्यापरीक्षाभ्यां स एवेत्थ प्रपञ्चितः ॥ २५१ ॥ 
अज्ञानाशृतचेतन्यंग्रमेयमिति साधितम्‌ । 
परवादिग्रमेयं यत्‌ तदिदानीं निरूप्यते ॥ २५२॥ 
अचिज्ञातार्थगन्तृणि प्रमाणानीति वादिनाम्‌ । 
सर्वेपां सम्मतिस्तत्र प्रमेयोऽथो विचार्यते ॥ २५३ ॥ 
ज्ञातोऽयमर्थोऽज्ञातो वा ज्ञाताज्ञातात्मकोऽथवा । 
यदि वाऽनुभवात्माऽयं चतुर्घाऽपि न युज्यते ॥ २५४॥ 
आधे ज्ञातत्वमर्थस्य न तावह्रमसंविद्‌ः। 
अनभ्युपगमान्नाऽपि प्रमाणाद्वकवन्धतः ॥ २५५॥ 


स्थित है, इसलिए अज्ञात होनेसे प्रत्यगात्मा ही सब प्रमाणोंका प्रमेय है, इतर 


घटादि प्रमेय नहीं हैं ॥ २४९ ॥ 

“अज्ञानकार्यमखिलम इत्यादि । सारा जगत्‌ अज्ञानका कार्य है, अतः वह उससे 
अज्ञात नहीं दो सकता, क्योकि खड्गकी धारा खडूगसे कमी नहीं काटी जा 
सकती है ॥२५०॥ 

“अज्ञात? इत्यादि | जो अज्ञात आत्मा पहले संक्षेपसे कहा गया था, उसीका 
चित्‌ और अविद्याकी परीक्षासे यहांपर विस्तार किया है ॥ २५१ ॥ 

अज्ञाना०? इत्यादि । अज्ञानसे आदृत चैतन्य प्रमेय है, यह सिद्ध हो 
गया । अब परवादियोंका जो प्रमेय है, उसका निरूपण किया जाता है ॥ २५२॥ 

अचिज्ञातार्थ०' इत्यादि । प्रमाण अज्ञात अर्थका बोधन करते हैं, इस 
अर्थमे सब वादियोंकी सम्मति दे, इसलिए अज्ञात प्रमेय--अर्थ--का विचार 
किया जाता है ॥ २५३ ॥ 

'जातोऽयमथोऽज्ञातो' इत्यादि । यह घटादि पदाथ जात दै, अथवा 
अज्ञात है या ज्ञाताज्ञातोमयात्मफ है अथवा अनुभयात्मा ( न ज्ञात और न अज्ञात) 
द्वेः ये हों ही पक्ष युक्त नहीं हैं | २५४ ॥ 

आधे! इत्यादि । [ क्योंकि ] प्रथम पक्षमें पदार्थका ज्ञातत्व ब्रद्षसंविवसे 
तो सिद्ध दो नहीं सकता, क्योंकि तुम्हें यह स्वीकार नहीं है, प्रमाणसे मी नहीं दो 
सकता, क्योंकि प्रमाणसे ज्ञात होनेपर बकबन्धन्यायकी प्राप्ति होती है ॥ २५५ ॥ 


आतत्वमादौ सम्पाद्य ज्ञातमर्थ प्रमापयत्‌ । 
माने न कबन्धस्य अयासमतिवत्तते ॥ २५६॥ 
स्वत एवं प्रमेयोःर्थो यदि ज्ञातस्तथापि च। 
अनन्यायत्तसंसिद्धेमेयत्व॑ किन्निवन्थनम्‌ ॥ २५७॥ 
नहि दीपान्तराद्यपी भारूपत्य॑ प्रपद्यते । 
तइत्स्वतो ज्ञातघटो मानेन नहि मीयते ॥ २५८ ॥ 
अथाऽज्ञातो घटाद्यर्थस्तदाप्यज्चातता कुतः । 
स्वतो वा परतो वा स्यात्‌ स्वतथेद्वाध्यते कथम्‌ ॥ २५९ ॥ 
नहि सृन्मयता बाध्या घटस्याःज्ञातता तथा । 
किश्चाऽज्ञाते कल्पित स्याज्जञातत्वं रज्जुसर्पचत्‌ ॥ २६० ॥ 
न च यद्वास्तवं रूपं तदध्यासेन वाध्यते। 
रज्जुसर्पधिया लोके न रज्जुरिति धीहूनातिः ॥ २६१॥ 


“ज्ञातत्वमादौ? इत्यादि । पहले जञातत्वको उतपन्न करके फिर ज्ञात अर्थका 
योधन करता हुआ प्रमाण बकबन्धके प्रयाससे कुछ कम नहीं दै ॥ २५६॥ 
“स्वत? इस्यादि। प्रमेय अर्थ स्वयं ही ज्ञात दै, ऐसा यदि मानो, तो स्वयम्प्रकाश 
दोनेसे वह॒ केसे प्रमेय हो सकता है !॥ २५७॥ 
“नहि? इत्यादि । जैसे अन्य दीपसे दीपको प्रकाश नहीं मिल करता है, बैसे 
ही स्वतः ज्ञात हुआ घट प्रमाणसे नहीं जाना जा सकता॥ २५८ ॥ 
अधाञ्चातो' इत्यादि । यदि षट आदि पदार्थ अज्ञात ही हैं, 
अज्ञानता कैसे आई £ वह अज्ञातता क्या स्वतः सिद्ध है अथवा किसी 
होती दै ! यदि स्वतः सिद्ध दै, तो उसका बाध केसे हो सकता है £ ||: 
“नहि? इत्यादि । जैसे घटकी स्वतः सिद्ध मुन्मयताका बाघ नहीं दो स 
वैसे ही घटकी अज्ञातता मी यदि स्वतः सिद्ध होगी, तो उसका मी ब 
होगा । किंच, यदि प्रमाणकी प्रवृत्तिसे पहले द्वी पट अज्ञात है, तो ३ 
पकी तरह करित होगा ॥ २६० ॥ जज 
“चा च? इत्यादि । जिसका जो वास्तवरुप होता है, उसका ३ 
बाघ नहीं हुआ करता, इसीसे छोकमें रज्जुसपके मनसे रज्जुशातक 


न हा हुआ करता ॥ २६१ ॥ 
छ: ११७ 
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ज 


परतोऽपि छतो न्वेतदज्ञातत्वं घटे भवेत्‌। 
अनि्वाच्याज्ञानतो वा ज्ञानाभावादुतेर्यताम्‌ ॥ २६२॥ 
आधे तवाऽपसिद्धान्तो द्वितीये कूर्मलोमवत्‌ । 
अज्ञातत्वं प्रसज्येत नह्ममावात्‌ सतो जनिः॥ २६३॥ 
यदाऽत्यन्तामावरूपमज्ञातत्वं तदा तव । 

स्वतः सर्वज्ञतेव स्यान्न वस्त्वज्ञातमस्ति हि॥ २६४ ॥ 
साधकाभावतश्चेहगज्ञातत्वं न सिष्यति। 

न च मानात्‌ प्रसिद्धिः स्यात्कूर्मलोमादिवस्तुनः ॥ २६५ ॥ 
्ञाताज्ञातोमयात्मत्वं पर्यायेणेकदाऽथवा । 
पर्यायेऽनुगतं वस्तु न तयोर्वस्तुरूपता ॥ २६६ ॥ 
न देवद्त्स्याऽत्मानो क्रमभाविगमागमौ | 
जञातताऽज्ञातते तद्दङ्कजतो न घटात्मताम्‌ ॥ २६७ ॥ 

“प्रतोऽपि' इत्यादि | किसी अन्य निमित्तसे भी घटमें अज्ञातत्व नहीं दो 
सकता । यदि हठात्‌ उसे मानो, तो बतछाओ कि वह निमित अनिर्वचनीय अज्ञान 
'है अथवा ज्ञानामाव दै ! ॥ २६२ ॥ 

आधे' इत्यादि । प्रथम पक्षमें तुम्हें अपसिद्धान्त दै, क्योकि तुम्हें अनिवे- 
चनीय अज्ञाना स्वीकार. नहीँ है । द्वितीय पक्षमें अज्ञातत्व कूर्मलोमकी तरद 
असत्‌ हो जायगा, क्योकि अभावसे भावकी उत्पत्ति नहीं हुआ करती । फिर 
ज्ञानाभावसे अज्ञातत्वकी उत्पत्ति केसे होगी ! ॥ २६३ ॥ 

“यदाऽत्यन्ता०' इत्यादि । जब तुम अञज्ञातत्वको अत्यन्ताभावरूप 
मानते दो, तव तुम्हें स्वतः दी सर्वज्ञता, होनी चाहिए, क्योंकि अज्ञात कोई 
वस्तु दी नहीं दे ॥ २६४ ॥ 

“साधका०' इत्यादि | ऐसा ( असत्‌ ) अज्ञातत्व साधकके अभावसे सिद्ध 
नहीं हो सकता, क्योंकि कूर्मरोमादि असत-वस्तुकी प्रमाणसे सिद्धि नहीं हुआ 
करती ॥ २६५ ॥ 

ज्ञाताज्ञातो०* इत्यादि । ज्ञात और अज्ञात इस प्रकार उभयरूपता घटको 
प्यायसे है, अथवा एक ही काहमें ! पयोयमे वस्तु अनुगत हुआ करती है । पर्याय 
वस्तुरूप नहीं हुआ करते ॥ २६६ ॥ 

“न देवदत्त ०१ इत्यादि जैसे क्रमभावी गमन और आगमन देवदचके स्वरूप नहीं 


स्ल्स्स्य्स्ण्स्प्न्स्प्म्ण्स्स्न्म्पम्स 


j चतुर्थ आद्यण ] भाषालुवादसहित ९२७ 


शीतोष्णवद्विरुदधत्वाद्यौगपद्यं न युज्यते । 

नाऽपि चाऽनुभवात्मत्वं विविक्तस्याऽ्ुदाहृतेः ॥ २६८ ॥ 
ज्ञातताऽज्ञातते त्यक्त्वा घटमात्रे त्वया क वा । 
उदाहियेताऽ्यगत एव स्याचदुदाहतौ ॥ २६९ ॥ 
ज्ञातताऽज्ञातते यस्य स॒तयोरचुगच्छति। 
व्यावृत्ताभ्यां विभिन्नोऽयमिति चेतत्र का प्रमा ॥ २७० ॥ 
सर्वावभासकः साक्षी त्वया वेद्विरोधिना । 
उपेक्षितोऽन्यः को नाम तत्सवं तव भासयेत्‌ ॥ २७१॥ 
चतुर्विधविकरपानामभावेऽप्यनिरूपितः । 
यद्यज्ञातस्तदा5वरय॑ भवेन्मे मतमेव ते॥ २७२॥ 


हुआ करते, वैसे ही क्रमसे दोनेवाडी ज्ञातता और अज्ञातता घटस्वरूप नहीं 
हो सकतीं ॥ २६७ ॥ 

“शीतोष्ण०? इत्यादि । शीत और उप्णकी तरह विरुद्ध दोनेसे ज्ञातता और 
अज्ञातताका यौगपद्य ( एक कालमें होना ) भी युक्त नहीं है । ज्ञातता और 
अज्ञातता अनुभवात्मक भी नहीं ददो सकती, क्योंकि ज्ञात और अञ्ञातसे भिन्न 
तृतीय पदार्थका उदाहरण नहीं मिळता ॥ २६८ ॥ 

“ज्ञातता? इत्यादि । ज्ञातता और अज्ञातताका त्याग कर घटमात्रका 
उदाहरण तुम कहाँ दे सकते हो, क्योंकि ज्ञावका ही उदाहरण हुआ 
करता है ॥ २६९ ॥ हर ड 

क्षातता०' इत्यादि । जिस वस्तुकी ज्ञातता और अज्ञातता होर 
दोनोमें अनुगत रहता है, इसलिए ज्ञात अज्ञातसे भिन्न दोनोमें अनुगत धर्मी 
पदार्थ सिद्ध दो सकता है, यद तुम नहीं क सकते, क्योकि : 
भिन्न केवळ घरमे तुम्हें कोई प्रमाण नहीं दै ॥ २७०॥ | 

“्सवीवभासकः? इत्यादि । तुम वेदविरोषीने सर्वावमासक साक्षीकी उप 
है, इसलिए तुम्हारे मतमें उस साक्षीके बिना ज्ञात और 
कौन प्रकाश कर सकता दै? ॥ २७१ ॥ हँ 

दुर्निरूप मी अज्ञात वस्तुका “न वे! (मैं नहीं जा 
प्रकार अज्ञानीके अनुभवसे अझ्गीकार करना चाहिए) यदि 


Pd 
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सर्वथा न तवाऽज्ञातं ग्रमाणेन प्रसिल्नति । 

अज्ञानं न यथा मानान्मिध्याधीसँशयौ तथा ॥।- २७३॥ 
र । 

ेक्षयतेऽन्यतभं मानं स्वप्रकाशं न वच्तेते ॥ २७४॥ 
विपयेन्द्रियसम्बन्धविरदाद्वाह्ममक्षजम्‌ । 

नाऽस्ति दु/खादिधीवत्स्यात्मत्यक्ष नाऽपि मानसम्‌ ॥ २७५ ॥ 
ज्ञानाभावाख्यमञ्ञानं मानसे सति तत्कथम्‌ । 
अयौगपद्यातत्यक्ष संशयादेने मापकस्‌ ॥ २७६॥ 
न ज्ञानयौगपद्य त्वन्मते$स्ति युगपत्कथस्‌ । 
गरग्राहकविज्ञाने स्यातां संशयमानसे ॥ २७७॥ 


उसका अङ्गीकार करते हैं, ऐसा कहते हैं--चतुर्विध ० इत्यादिसे । चतुर्विध विकरा 


अमाव होनेपर भी अनिरूपित अज्ञात वस्तु अवश्य अनुभवसे सिद्ध होती है, यदि 
ऐसा कहते हो, तो आपको मेरा ही मत मानना होगा अर्थात्‌ अज्ञात वस्तु साक्षीसे 
आस्य है, यह मानना होगा ॥ २७२ ॥ 

“सर्वथा? इत्यादि । किसी प्रकार मी अज्ञात वस्तु प्रमाणसे सिद्ध नहीं हो 
सकती, जैसे अज्ञानकी सिद्दि प्रमाणसे नहीं होती है, वैसे ही मिथ्याज्ञान और 
संशयकी सिद्धि भी प्रमाणसे नहीं हो सकती ॥ २७३ ॥ 

प्रत्यध्षादि०? इत्यादि । प्रत्यक्षादि प्रमाणोंमिं से कोई भी प्रमाण .ज्ञात और 
अज्ञातको नहीं सिद्ध कर सकता और घटादि जड़ पदार्थ स्वयंप्रकाश हैं नही! 
इसलिए सब पदाथोँका प्रकाश साक्षीसे टी होता है ॥ २७४ ॥ 

(बिषये०” इत्यादि । विपयेन्द्रियसम्बन्धका अभाव होनेसे बाह्य प्रमाण 
तो जज्ञानमें प्रवृत्त हो दी नही सकता । दुःखादिज्ञानकी तरह मानस प्रत्यक्ष 
भी जज्ञानका नहीं हो सकता || २७५ ॥ डे 

'ज्ञाना० इत्यादि । ज्ञानाभावरूप अज्ञान मानस ज्ञानके दोनेपर रह दी कैसे 
सकत है। प्रत्यक्ष संशय और मिथ्याज्ञानका प्रकाश भी नहीं कर सकता, यो 
उनका अयौगपय है ( अर्थात्‌ एक कारमें उक्त दो ज्ञान नहीं होते दें ) ॥९०४ 

“न ज्ञान०' इत्यादि । तुम्हारे मतने ज्ञानोका यौगपद्य नहीं है, फिर 
एक कारों आध्ग्राहक ( विषय और विपयी ) संशय और मागस शी 
हो सकते हैं ॥ २७७॥ 


अत्यक्षार्थवदेवेदम्‌ अज्ञानाचनुभूयते । 
नाऽऽशङ्खतेऽनुमानादि यतः पारोश्यवोधकप्‌ ॥ २७८ ॥ 
मिथ्याज्ञानादिसंसिद्धये क उपाय इतीयताम्‌ । 

इति चेत्‌, शरणं गच्छ साक्षिणं सर्वभासकम्‌ ॥ २७९ ॥ 
यथेह घटविज्ञाने घटाकारोञ्नुभूयते । 

विशदः साक्षिणस्तद्वदज्ञानाद्यनुभूयते ॥ २८० ॥ 
इत्थं साघनदोपाम्या स्तरपक्षपरपक्षयोः । 

प्रमेये साधितं तस्य जगत्कारणतोच्यते ॥ २८१ ॥ 
कार्यकारणमावोऽयं शाख्नयुक्तिपरीक्षणो । 
अविचारितरम्यः सन्‌ भासते न तु वास्तवः ॥ २८२॥ 
नाऽसतो विद्यते भावो नाऽमावो विद्यते सतः | 

इति वास्तवजन्मादि शाख्रेणेव निराकृतम्‌ ॥ २८३ ॥ 


'्रत्यक्षार्थ०? इत्यादि । अज्ञान और ज्ञानका प्रत्यक्ष घटकी तरह 
अनुभव होता दै, इसलिए अनुमादिकी उसमें शङ्का नहीं हो सकती, क्योंकि 
अनुमान आदि परोक्ष अर्थका बोधन किया करते हैं ॥ २७८ ॥ 

शमेथ्याब्चानादि०' इत्यादि । यदि आप यह पूछते हैं कि मिथ्या 
ज्ञान आदिकी सिद्धिमें उपाय क्या है, तो में तो यही कहँगा कि सबके प्रकाशक 
साक्षीकी शरणमें जाओ ॥ २७९ ॥ 

“यथेह? इत्यादि । जैसे घटका ज्ञान दोनेपर घटका स्पष्ट अनुभव 
होता है, वैसे दी साक्षीसे अज्ञान आदिका स्पष्ट अनुभव दोता है ॥ २८० ॥ 

“त्थम्‌? इत्यादि । इस प्रकार अपने पक्षके साधनोसि और पर पक्षके दोपोंसे 
प्रमेयक्ी सिद्धि हो गई। अब उसकी जगत्कारणता कहते हैं ॥ २८१ ॥ 

“कार्यकारण०? इत्यादि । शास्र और युक्ति द्वारा परीक्षा करनेपर यह 
कार्यकारणभाव विचारके न होनेसे दी रमणीय प्रतीत दोता दै, बास्तवरमे 
कार्यकारणभाव दै नहीं ॥ २८२ ॥ 

“नाऽसतो? इत्यादि । असदका भाव नहीं है और सत्‌का अभाव नहीं है; 
इस प्रकार झाखने ही वास्तव जन्म आदिका निराकरण किया है॥ २८३ ॥ 
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युक्तिबाऽन्योन्यसापेक्षा कार्यकारणतेत्यसौ । 

सृपात्रमाइ न तयोरेकस्याऽप्यनपेक्षता ॥ २८४॥ 

नाञ्कुवत्कारण इषं कार्यापेक्षा ततो भवेत्‌ । 

कार्य नाऽक्रियमाणं स्यात्कारणापेक्षता ततः ॥ २८५ ॥ 

अविचारितरम्यश्रेदज्ञानात्मेकहेतुकः । 

स्यात, स्वमस्य तथा दष ्ज्ञातास्मेकहेतुता ॥ २८६॥ 

अज्ञातात्मातिरेकेण घुवतो जगतो जनिम्‌ | 

सम्यग्ज्ञानान युक्तिः स्यान ज्ञानं वस्तुनुत्कचित्‌ ॥ २८७ ॥ 

कर्मभ्यो$पि न मुक्ति; स्यात्कर्माऽपि नहि वस्तुनुत्‌ । 

ततो ज्ञानेन मुन्त्यर्थमज्ञातात्मकहेतुता ॥ २८८ ॥ 

ग्रथते वेश्वरूप्येण यस्याऽविधयेव सर्वदा । 

तन्मतेऽनुपपत्तिः का नोपालम्यो भ्रम; क्कचित्‌ ॥ २८९ ॥ 

थुक्ति०' इत्यादि । कार्यकारणता परस्मरकी अपेक्षा रखती है; इसलिए 

अन्योन्याश्रयरूप युक्तिसे मी कार्यकारणमावका मिथ्या सिद्ध होता है, 
क्योकि कार्य और कारण- इन दोनोंमें से एक मी ऐसा नहीं है, जो दृसरेकी 
अपेक्षा न रखता द्ो ॥ २८४ ॥ 

“नाऽुर्यत्कारणम्‌' इत्यादि । कुछ भी ब्यापार न करनेवाला कभी कारण 
नहीं देखा गया है, इसलिए कारणको कार्यकी अपेक्षा हे और न करगेसे कार्य नहीं 
होता है, इसलिए कार्यको कारणकी अपेक्षा है ॥ २८५ ॥ 

“अविचारित०' इत्यादि । यदि विचारके न होनेते ही रमणीय प्रतीत 
होता दै, तो मानना चाहिए उसका एक फारण अज्ञात आत्मा ही है, क्योंकि 
स्वप्नका कारण अज्ञात आसा ही है, यह देखा गया है ॥ २८६ ॥ 

अज्ञाता०' इत्यादि। अज्ञात आसासे भिन्न किसी पदार्थसे जगतकी 
उति होती है, इस प्रकार कहनेवाहेके मतमें यथाय ज्ञानसे मुक्ति नहीं दोनी 
चाहिए, क्योंकि ज्ञान कभी वस्तुको नष्ट नहीं किया करता॥ २८७ ॥ 

“करमम्योऽपि' इत्यादि । कमाते भी मुक्ति नहीं हो सकती, क्योंकि फर्म 
भी वस्तुको नष्ट नही कर सकता है, इसलिए ज्ञानसे मुक्ति माननेत्रालेको यद 
अवश्य मान लेना चाहिए कि एक अज्ञात आत्मा ही संसारका कारण दै ॥२८८॥ 

“अथते' इत्यादि । जिसके मतें अविद्या ही कार्यकारणरूपसे प्रतीत दो 
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वस्तुदृत्तमपेश्ष्यैत स्वतः परतस्तमः। 

तज वा$तस्तमोदृष्टया तमस्तत्कार्ययोबचः ॥ २९० ॥ 

तमश्चिदाभासयुतं नाञ्चासिपमितीक्षणात्‌ । 

जगजन्मस्थितिल्यास्तस्मादज्ञात आत्मनि ॥ २९१ ॥ 

तम/अधानः क्षेत्राणां चिसधानथिदातमनाम्‌ । 

परः कारणतामेति जडाजडभिदा ततः ॥ २९२॥ 

तत्तत्माणिकृतेस्तैस्तेर्भावनाजञानकर्ममिः । 

देवतिर्यडाचुष्यादिविचित्र्यमुपपद्यते ॥ २९३ ॥ 

तत्तजात्युदिते शिल्पे भूयोऽभ्यासेन वासना । 

कौशलातिशयाख्या या भाषनेत्युच्यते हि सा ॥ २९४ ॥ 

शास्राम्यासोपासनादिच्चानमप्यभिधीयते । 

विहित प्रतिपिद्ध च कर्म तेश्चित्रजन्मता ॥ २९५ ॥ 
रही है, उसके मतमें कोई भी अनुपपत्ति नहीं हे, क्योंकि भ्रमपर कोई उपा- 
म्भ नहीं हुआ करता है ॥ २८९ ॥ 

“बस्तुवृत्त०” इत्यादि । क्योकि अद्वितीय आत्मवस्तुके स्वभावकी 
अपेक्षासे यह अज्ञान और उसका कायें न स्वतः सिद्ध है, न परतःसिद्ध 
है, किन्तु अज्ञान और उसके कार्यका कथन अज्ञानी दी दृष्टिसे है ॥ २९० ॥ 

“तमश्रिदा०? इत्यादि । 'ना5ज्ञासिपम? ( सुपुप्तिकालमें मुझे ज्ञान नहीं था ) 
ऐसा स्मरणरूप ज्ञान होता है, अतः तम ( अज्ञान ) चिदाभाससे युक्त है, इसलिए | 
जगत्के जन्म, स्थिति और प्रल्य अज्ञात आलागें ही होते है॥ २९१॥ . 

“तमःग्रधानः? इत्यादि | तमःप्रधान द्वोकर परमात्मा क्षरा ( ज 
कारण हे और चित्मधान होकर चेतनोंका कारण दै, इसलिए 
चेतनका मेद सिद्ध होता है ॥ २९२ ॥ 

“तत्तत्माणि०* इत्यादि। उन-उन प्राणि 
भावना, ज्ञान और कासे देव, तिर्यक्‌, मनुप्य आदि 


सकती है ॥ २९३ ॥ 
ततत्तज्जा०? इत्यादि। तत्‌-तत्‌ जातिमें प्रसिद्ध शिल्पी गर 


करनेसे कौशलातिशयरूप जो वासना दोती है, उसको भावना 


त | भाषानुवादस हित ९३१ 
ऋचा 


532. शास्रा०' इत्यादि । शाखका अभ्यास, उपासना हु ज्ञान और 
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यब्याकृतग्त किश्विज्वावनादि समीक्ष्यते । 
तदव्याकृतरूपेण स्थित व्यज्येत सृष्टये || २९६ ॥ 
तय्रक्तौ तम एवा5त्र निमिचं लोकदृष्टितः । 

लोके कार्यविशेपाणां तम एव नियामकम्‌ ॥ २९७ ॥ 
तैलशक्तिस्तिले कस्माद्‌ दथिशक्तिः कुतो नहि । 

इति पृष्टो न जानामीत्येवं मरत्युचरं बदेत्‌ ॥ २९८ ॥ 
तन्नियामकमज्ञानमिति तेनोदित भवेत्‌ । 

्रष्डु्च तावता तत्र गच्छत्येच पिएच्छिपा ॥ २९९ ॥ 
वक्‍तुनीञ्कौशलं शङ्कयं कुशलैबैवमीरणात्‌ । 

अन्यथा कुशलम्मन्यस्त्वमेचाञ्त्रोचर वद्‌ ॥ ३०० ॥ 


विहित-प्रतिपिद्ध कर्म ये मी हेतु कहे जाते हैं, अतः इनसे विचित्र जन्म 
होते हैं ॥ २९५ ॥ 

“यद्याकृतगतम्‌' इत्यादि । व्याकृत जगत्में जो भावना आदि देखे जाते 
हैं, वे ही प्रत्यकालमें अव्याकृतरूपसे स्थित होकर सष्टिकाङमै व्यक्त हो 
जाते हैं ॥ २९६ ॥ 

'य्रक्तो' इत्यादि । होककी इष्टिसे उनकी व्यक्तिने निमित्त अविद्या 
( अज्ञान ) ही है, क्योकि छोक़में कार्यविशेषोंका नियामक अज्ञान 
ही है ॥ २९७ ॥ 

( तेलशषक्तिस्तिले! इत्यादि । तिलमें तेउकी शक्ति क्यों है! दधिशक्ति 
क्यों नहीं ! एसा प्रश्न करनेपर 'में नहीं जानता हूँ” यही प्रत्युत्तर 
मिलता है ॥ २९८ || 

“तभ्चियामक०' इत्यादि | इस उत्तरसे यही कथित होता दै कि शक्तियोंका 
नियामक अज्ञान हे, इस प्रल्युत्तके देनेपर पूछनेवाला फिर प्ररत भी नहीं 
करता है ॥ २९९ ॥ 

वलुर्नाञ्कौशलस्‌! इत्यादि। इसमें वक्ताका अकौदळ नहीं समझना चाहिए, 
क्योंकि कुशल पुरुष भी ऐसा ही प्रस्युच्र दिया करते हैं। अन्यथा तुम कुशल दो, 
तो तुम ही इसका प्रत्युत्तर बतछाओ ॥ ३०० ॥ 
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यद्विभाति न तद्भातं किन्तु वस्तु तेव तत्‌ ॥ ३०१ ॥ 
पइनविश्रान्तिभूमित्वादोद्यं तमसि नोदियात्‌ । 

न बुद्धिमन्तः पृच्छन्ति न जानामीति वादिनम्‌ ॥ ३०२ ॥ 
एच्छन्त्यभिश्चमिति चेद्वाढं न विवदामहे । 
'चोद्यानईत्वमज्ञाने तावता वारितं कथम्‌ ॥ ३०३॥ 
न चोद्नीयमज्ञानं दुर्घटानां नियामकम्‌ | 

इति लौकिकच्टान्तात्सिद्रं वेदविदां मतम्‌॥ ३०४ ॥ 
एवं तहिं न जानामीत्येवं सर्वत्र भण्यताम्‌ । 

कि सएयुक्तिश्रमेणेति वक्षि चेदुत्तरं शृणु ॥ ३०५॥ 
साक्षाज्ञियामकं यत्र तमस्तत्रेव तद्‌ हुवे। 
अन्यदूद्वारा नियमने वक्तव्यं द्वारमापतेत्‌ ॥ ३०६॥ 

` स्ेपाम०' इत्यादि । जिस प्रसक्ा जो उततवनन सय परे पुरुषकि 
अविवादसे जैसा प्रतीत होता है, वह प्रतीत दोता है, इतना दी नहीं, किन्तु 
वस्तु ही वैसी है॥ ३०१ ॥ 

'प्रइन ०” इत्यादि । कुशल पुरुष मी किसी कक्षामें पहुँच कर 'न जानामि! 
ऐसा ही उत्तर कहता है और पूडनेवाळा भी 'न जानामि? कहनेवाठेसे फिर प्रइन 
नहीं करता, इसलिए अज्ञान ही सत्र कायाँका कारण है, अज्ञानपर तर्क नहीं 
करना चाहिए ॥ ३०२ ॥ 

यृच्छन्त्य ०! इत्यादि । यदि यद्द कदें कि 'न जानामि’ यह सुनकर मी क्त 
प्रदनकतो किसी ज्ञानवानसे फिर भरन करता है, तो ठीक है, इसमें दम विवाद 
नहीं करते, पर इससे अज्ञानमें कुछ तर्क नहीं करना चाहिए, इसका निषे 
नहीं होता है ॥ ३०३ ॥ i 

“न चोद्नीय०' इत्यादि। अज्ञान दुर्घटोंका नियामक (अधटतघटन 
पढ़ ) है, इस प्रकार लौकिक दष्टन्तसे मी बैदिकोका मत सिद्ध दोता है॥ ३ 

“एवं तहि? इत्यादि । ऐसा दै, तो सर्वत्र हर 
कहना चाहिए, सृष्टिके कथनका श्रम अतिने क्यो किया 
तो उत्तर सुनो ॥ ३०५ ॥ 

साक्षाभियामकम? इत्यादि । जहाँ साक्षात्‌, नियामक 
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परमाणुमूलहेत्रित्येव. अणुकादिकय । 

ननूच्यते यथा तद्द्गच्मि सृष्टि तमःकृताम्‌ ॥ ३०७॥ 

तमो नियामकं चेत्तत्किमन्तयांमिणेति चेत्‌ । 

अन्तर्यामित्वशक्तियाँ सैव तत्तम उच्यते ॥ ३०८॥ 

इंग्स्तमःप्रधानः सन्नियम्यानां नियामक! । 

तेष्वेव चित्मधानः सन्‌ साक्षितां प्रतिपद्यते ॥ ३०९ ॥ 

तमोनियमिताः कर्ममाबनाद्यास्तमरिविनम्‌ । 

जीवं बध्नन्ति नो मुक्त कारणानतिवृत्तितः ॥ ३१०॥ 

यथा कार्यो घटः कोऽपि मृत्तिका नाऽतिवर्पते । 

तमःकायं भावनादि नाऽतिक्रामेत्तमस्तथा ॥ ३११॥ 
—— oo त 
अज्ञानको मैं कारण फहता हूँ । अज्ञान जगतका मूळ कारण है, ऐसा कहने- 
पर भी णाकाश्न, वायु आदि अवान्तर कारण हो सकते हैं॥ ३०६ ॥ 

“परमाणु ०! इत्यादि । जगत्के मूलकारण परमाणुको मानते हुए भी 
नेयायिक द्वयणुकादिको जैसे अवान्तर कारण मानते हैं, वैसे ही मैं अज्ञानको 
सृष्टिक मूळ कारण कहता हूँ ॥ ३०७॥ 

“तमो नियामकम्‌? इत्यादि | यदि अज्ञान नियामक है, तो अन्तर्यामीकी 
क्या आवस्यकता हे £ यदि ऐसा कहें तो कहते हैं--अन्तर्यामीकी जो अन्तर्यी- 
मित्व शक्ति है, उसीको दम अज्ञान कहते हे ॥ ३०८ ॥ 

डिशिस्तम:०' इत्यादि । ईश्‍वर अज्ञानप्रधान होकर नियम्य जगतका 
नियामक ( अन्तयीमी ) दै । उन्हीं कार्योमे चित्मधान होता हुआ 
ईर साक्षिताक़ो प्राप्त होता है, इसलिए उपाधिसे अन्तर्यामी और साक्षीका 
भेद होते हुए भी अद्वेतकी हानि नहीं है ॥ २०९ || 

“तमोनियमिता!? इत्यादि । अज्ञानसे नियमित कर्म, भावना आदि अज्ञानी 
जीवको ही बद्ध करते हैं, मुक्तको बद्ध नहीं करते, क्योंकि बन्धका कारण 
अज्ञान निशत हो चुका है॥ ३१० ॥ 

“यथा कार्यो' इत्यादि । जैसे सृत्तिकाके कार्यमूत कोई मी घट आदि 
सृतिकाका त्याग नहीं कर सकते, वैसे ही तमके कार्यभूत भावना आदि तमका 
त्याग नहीं करते हैं ॥ ३११ ॥ 
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जखूका अ्णगा रक्त दुष्टमे विवेचयेत्‌ । 
तथाऽऽत्मगतकर्मादि लब्धात्मानं विचिन्तयेत ॥ ३१२ ॥ 
स्वकर्तुरुपभोगाभ॑ कर्माव्याकृतरुपकम्‌ । 
व्यक्तीभवत्मयुडक्ते तद्‌ भूतभौतिकरग्जगत्‌ ॥ ३१३ ॥ 
अव्यक्तजगतो व्यक्तिरन्तर्यामिग्रभावतः । 
भवन्ती देशकालादिव्यवस्थां प्रतिपद्यते ॥ ३१४॥ 
यथा नियमयत्येप तथा भवति तञ्जगद्‌। 
नियन्ता सर्वजगतो नाऽन्यः सम्भाव्यते प्रभोः ॥ ३१५ ॥ 
न चोपालन्धुमस्माभिः शक्यते परमेश्वरः । 
अतो विश्चुच्य चोद्यानि श्रयतां महिमेश्वरः ॥ ३१६ ॥ 
अन्तर्यामी यदा कर्म नोद्ोधयति संहृतिः । 
तदा भवे्यदोद्रोधं ङुर्यात्सृष्टिस्तदा भवेत्‌ ॥ ३१७ ॥ 


यायापय 


'जळूका? इत्यादि । जैसे त्रणमें लगी हुई जढका ( जोक ) दुष्ट ही रक्तको 
सौंचती है, वेसे दी आत्मामें रहदनेवाळे कर्म, भावना आदि कत्ती आत्माको दी 
चिपरते हें ॥ ३१२ ॥ 

“स्वकतुरुपभोगाथ? इत्यादि । प्रझय-कारगें अव्याकृतरूपसे स्थित हुए 
कर्म आदि सृष्टि-कालमें व्यक्त होकर अपने कर्चाके भोगके लिए भूत और भौतिक 
जगतूकी रचना करते हें ॥ ३१३ ॥ 

“अव्यक्तजगतो' इत्यादि । अभ्यक्त जगत्से अन्तर्यामीके प्रभावसे होती 
हुई ब्यक्ति देश, काल आदि व्यवस्थाको प्राप्त होती दै ॥ ३१४ ॥ १ 

“यथा नियम्‌०' इत्यादि । वह जिस प्रकार नियमन । 
उसी प्रकार बह जगत्‌ होता दै । सब जगतोंका नियन्ता ममुके 
सम्भव दी नहीं है ॥ ३१५॥ 

“न चोपा०! इत्यादि । परमेइवरपरं दम उपाढम्म 
इसलिए तकोंका त्याग कर ईइयरकी महिमा सुनो हर ६ 

६ ! इत्यादि । अन्तर्यामी जब उ को । 
त वग और जब उद्डोधम करता है; तंत्र सृष्टि दोती है । 
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अस्य द्वैतेन्द्रजालस्य यदुपादनकारणस्‌ । 
अज्ञानं तदुपाभित्य त्रम कारणमुच्यते ॥ ३१८ ॥ 
ताइशो ब्रह्मणोज्कस्मात्कर्मोद्ोघे प्रवर्तकस्‌ । 
तथा कर्मोपसंहारे नेश्वरोज्न्यदपेक्षते ॥ ३१९ ॥ 
चाति यायुर्यथाऽकरमादकर्माचोपशाम्यति । 
निर्निमित्ते तथैव स्यात्कमोद्रोधोपसंहृती ॥ ३२०॥ 
उत्थास्यामि मुहूर्त ब्राह्म इत्यभिसन्दघत्‌ । 
शयानो नियमेनेव तदोचिएऐत्तथेक्ष्यताम्‌ ॥ ३२१ ॥ 
संहरन्नभिसन्धत्त इयत्ता संहतेस्ततः । 
तावत्याः संहुतेरन्ते सिसृक्षोदेति सस्वरम्‌ ३२२ ॥ 
अज्ञानमात्रोपहितं ब्रह्माका्स्य कारणम्‌ । 
आकाशोपहितं वायोर्वायूपहितमरचिः ॥ ३२३॥ 
अस्य? इत्यादि । इस द्वेतरूप इन्द्रजालका उपादान कारण जो अज्ञान 
है, उसीका आश्रयण करके ब्रह्म कारण कहा जाता है, वास्तवमें ब्रह्म शुद्ध 
ही है॥ ३१८॥ 
'तादशो' इत्यादि । उस त्रक्षसे अकस्मात्‌ कर्मके उद्घोधनमे तथा कर्मके 
उपसंदारमें इश्वर अज्ञानके बिना अन्य हेतुकी अपेक्षा नहीं करता ॥ ३१५९ ॥ 
“वाति वायुयथा? इत्यादि । जैसे वायु अकस्मात्‌ बहता है और अकस्मात्‌ 
शान्त दो जाता है, वैसे ही कर्मके उद्दोधन और उपसंहार भी निर्नि- 
मित्र दी हैं ॥ ३२० ॥ 
'उत्थास्यामि' इत्यादि । में ब्राह्म मुहृ्तेमें उट्रंगा, इस प्रकार अमिसन्धि 
( इरादा ) करके सोनेवाला पुरुष जैसे नियमसे माझ मुह्ृतमें ही उठता दै, 
चैसे ही यहां भी समझना चाहिए ॥ ३२१ ॥ 
'संहरन्नभिसन्धत्त' इत्यादि । प्रढय करता हुआ प्रल्यकी इयत्ता 
( परिमाण ) की अमिसन्धि करता है । उतने प्रलयके अन्तमें शीघ्र दी सिसक्षा 
( सृष्टिकी इच्छा ) उसन्न हो जाती दै॥ ३२२ ॥ 
“अज्ञानमात्रोपाहितम्‌' इत्यादि । अज्ञानमात्रसे उपदित ब्रह्म आफाशका 
कारण दे और आकाशसे उपहित दोर वायुका और वायुसे उपदित दोकर 
अन्तिका कारण है ॥ ३२३ ॥ 


| प 
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अभिनोपहित॑ चाऽऽपां जलेनोपहित भुवः । 
एवमुत्तरकार्यपु ततः  सर्वकृदुच्यते ॥ ३२४ ॥ 
कार्यकारणरूपेण स्थितं यज्जगदीक्ष्यते । 
ओतं भ्रोत॑ तदीशे$स्मिन्कार्पासे तन्तुवस्रबत्‌ ॥ ३२५ ॥ 
प्रतिविम्बतया कार्यप्वीशो नानात्यमात्रजेत्‌ । 
स्वोत्सृटतोयधारासु प्रतिविम्बैर्यया रविः ॥ ३२६ ॥ 
अपास्ताज्ञान ईशोश्सावस्थूलाबक्तिगोचरः | 
साभासाज्ञानयुक्तः सन्साक्ष्यन्तर्यामितां ब्रजेत्‌ ॥ ३२७ ॥ 
हिरण्यगरभों वुद्धिस्थो रजःसस्वतमोगुणेः । 
ह्मा हरे! पिनाकी स्याद्देवमर्त्यादयस्तथा ॥ ३२८ ॥ 
“अग्निनोपद्वितम्‌' इत्यादि । अग्निते उपदित दोकर जलका और जलसे 
उपहित द्वोकर म्रक्म प्रथ्वीका कारण कहा जाता दै, इसी प्रकार उत्तरोत्तर 
कायोंसे उपदित होता हुआ त्रक्ष ही सब्र कार्योका कर्ता कदा जाता दै ॥ २२४ ॥ 
ार्यृकारणरूपेण' इत्यादि । कार्यकारणरूपसे अवस्थित जो जगत्‌ देखा जाता 
है, वह कपासम तन्तु और वस्त्रकी तरह उस ईइवरमें ओत-प्रोत है ॥ ३२५ ॥ 
श्रतिब्रिम्बतया' इत्यादि । जैसे सूरज अपनेसे दी बनाई हुई जलकी 
घाराओंमें अपने प्रतिबिग्बोंसे नानाभावको प्राप्त दोता दे, वैसे दी ईश्वर भी 
अपने कार्यो्में प्रतिविम्बित होकर देव, मनुष्य आदि रूपसे नानामावको 
प्राप्त हो जाता है ॥ २२६ ॥ 
'अपास्ताज्ञानः इत्यादि । अज्ञानसे रदित अस्थूढादि शब्दोंका गोचर _ 
जो निरुपाधिक ब्रम कद्दा जाता है, वदी इदवर साभास अज्ञानसे 
होकर चितकी प्रधानतासे साक्षिताको और तमकी प मा 
मिताको प्राप्त होता हे ॥ २२७॥ ३ 
*हिरण्यगर्भो' इत्यादि । जैसे वह स उपर 
त वच होकर हरि और तमोगुणसे डपदित 
जाता है, वैसे दी देव, मर्त्य आदि शरीररूप उपाधियोति « 0 
कदा जाता है ॥ २९८ ॥ १ 
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तत्तत्सोपाधिजन्मैव. जन्मात्मन इहोच्यते । 
अजनेपियतो जन्म यथा कुम्भादिजन्मना ॥ ३२९ ॥ 
असाघारणरूपेब सत्‌ स्वकार्ये बहुत्वतः । 
सामान्यरूपतामेति स्तरकार्येष्वीश्वरस्तथा ॥ ३३० ॥ 
अव्यावृत्ताननुगतमपि ब्रह्म तमोवशात्‌ | 
व्यावृत्तानुगतात्मत्वमित्थ॑ ग्राप्तमिवेक्ष्यते ॥ ३३१ ॥ 
अनादि तत्तमो ब्षेयं तज्ञकालाद्यनाप्छुतेः । 
आगन्तु चेदिदाऽज्ञानमनिर्मोक्षः ग्रसज्यते ॥ ३३२॥ 
न चाऽनादेरचुच्छित्तिरनाधज्ञाननाशने । 
मानानां मानतां सर्वे आश्रयन्ति हि वादिनः ॥ ३३३॥ 
मान्तंरेः पूर्वमज्ञात वस्तु भेयमितीर्यते । 
यदवस्तुवोधादज्ञाननाशकं मानध्रुच्यते ॥ ३३४॥ 

“तत्तत्सोपाधिजन्मेवम? इत्यादि । तत्‌-तत्‌ उपाधियोंका जन्म दोनेसे हो 
आत्माका जन्म कहा जाता है । जैसे जन्मरहित आकाशका जन्म कुम्भ आदिके 
जन्मसे कहा जाता है ॥ ३२९ ॥ 

“असाधारणरूपेव' इत्यादि । जेसे मृत्तिका असाधारणरूपसे ही अपने 
कार्योमें बहुरूप दोकर सामान्यरूपताको प्राप्त होती हे; वैसे ही इइवर अपने 
कार्योमे सामान्यरूपताको प्राप्त होता दै ॥ ३३० ॥ 

“अव्यातरत्ता०' इत्यादि । ब्रह्म न किसीसे व्यावृत्त है, न किसीमें अनुगत 
दी है, तथापि अज्ञानके बशसे व्यावृत्ति और अनुगतिको प्राप्त हुएकी तरह 
देखा जाता है ॥ ३३१ ॥ 

“अनादि इत्यादि । देश, काळ आदि अज्ञानसे उत्पन्न होते हैं, इसलिए 
अज्ञानको अनादि समझना चाहिए । यदि अज्ञान आगन्तुक ( उत्पन्न हुआ) 
होता, तो अनिर्मोक्षका प्रसङ्ग होता, क्योंकि कारणके बिना जैसे पदके उत्पन्न 
हुआ था, वैसे ही नष्ट होकर भी उत्पन्न हो सकता था || ३३२ ॥ 

नि चाञ्नादे० इत्यादि । अनादि अज्ञानका उच्छेद नहीं हो सकता, यद 
नहीं कहना चाहिए, क्योंकि सभी प्रकारके वादी लोग अनादि अज्ञानका नाश 
करना दी प्रमाणोंक्री प्रमाणता कहते हैं ॥ ३३३ ॥ 

'मान्तरे। इत्यादि । ओ वस्तु पहले किसी पमाणे ज्ञात न दो, उसको 
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उक्ताश्चानग्रधानत्वे कार्यकारणता चितः। 

चित्य्धान्यविवक्षायां कार्यकारणसाश्षिता ॥ २३५॥ 

साक्ष्ये अज्ञानतत्कार्य अपेक्ष्य आरन्तयुद्विभिः । 

कूटस्थो निईयोःप्यात्मा साक्षीत्यध्यस्यते जडे; ॥ ३३६॥ 

मोइतत्कार्यनीडं यत्कूटस्थाभासरूपकम्‌ । 

ज्ञानं तदविनाभूतः परः साक्षीति भण्यते ॥ ३३७॥ 

कूटस्थस्य न साक्षित्वं द्वितीयासङ्गतेवेत्‌ । 

नाशिनोऽपि न साक्षित्वं साक्ष्येणाऽव्यतिरेकतः ॥ ३३८॥ 

अज्ञानमात्रहेती तु सर्वमेतत्समञ्जसम्‌ । 
कचृत्वादयन्यथाज्ञानहेतुत्वात्तस्य चाऽऽत्मनि ॥ ३३९ ॥ 

-——— व्या कविता. 

प्रमेय कहा करते हें । जिससे वस्तुका बोध दोकर अज्ञानका नाश होता है, 

उसको प्रमाण कहते हैं ॥ ३३४ ॥ 

“क्ताज्ञान०” इत्यादि । उक्त अज्ञानकी प्रधानतासे चेतनमें कार्यकारण- 
भाव है, चित्माघान्यकी विवक्षा होनेपर वह सब कार्यों और कारणोका 
साक्षी है ॥ ३३५ ॥ 

'साक्ष्ये! इत्यादि | अज्ञान और अज्ञान-कार्य ये दोनों साक्ष्य ( साक्षीसे 
भासित द्वोनेवाले ) हैं, उनकी अपेक्षा करके भान्त-वुद्धि जड़ लोग कूटस्थ अद्वितीय 
आत्माको भी साक्षी कहते हैं॥ ३३६ ॥ 

“मोहतत्कार्यनीडम्‌' इत्यादि । अज्ञान और अज्ञाने कार्यम स्थित जो 
कूटस्थका आभासरूप ज्ञान है, उसके साथ मिलकर दी परमात्मा साक्षी कदा ._ 
जाता है ॥ ३३७ ॥ ० कत ति छ 

कूटस्थस्य' इत्यादि । द्वितीय वस्तुके सम्बन् प ह 
नहीं हो सकता और विनाशी चिदाभास साक्षिभास्य दोनेसे 
सकता ॥ ३३८ ॥ =. झ्य 

« अज्ञानमात्रहेत नौ इत्यादि । आशामा करत ` 
व्यवस्था समीचीन हो जाती है, क्योंकि अज्ञान दी आलामें तूल 
ज्ञानका हेतु है ॥ ३३९ ॥ ; 
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न चाऽज्ञानस्य वस्तुत्वं शक्यते शङ्कितु वुधे; । 

तेन सा्षित्वकपृत्वभो क्तत्वादेरवस्तुता ॥ ३४० ॥ 
ज्योतिषामपि तञ्ज्योतिरस्मद्धीपरिमोपणात्‌ । 
तमोरूपमिवाऽऽभाति भाजुनेक्तच्शामिव ॥ ३४१ ॥ 
आत्मात्मवच्तसम्बन्ध आत्मात्माज्ञानयोमेतः । 
इशादिविपयान्तं यत्तदविद्याविजूम्मितम्‌ ॥ ३४२॥ 
मायान्तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌ | 

इति वेदशिरःद्यक्तिरुक्ताथे युज्यते स्फुटम्‌ ॥ ३४३ ॥ 
देवी ह्यपा गुणमयी मम मायेति च स्मृतिः । 

वैष्णवी खल्वियं मायेत्येवं लोके च गीयते ॥ २४४ ॥ 
इत्थमव्याकृतस्याञ्य  जगत्कारणतोदिता । 

प्रमेयत्व पूर्वयुक्त द्वैविध्यं तत्र सुस्थितम्‌॥ ३४५ ॥ 


“न चाञ्चानस्य' इत्यादि । पण्डित लोग अज्ञानको वस्तु नहीं कह सकते 
हैं, इसलिए साक्षित्व, कुत्व, भोक्तृत्व आदि मी अवस्तु ( मिथ्या ) हैं ॥ ३४०॥ 

“ज्योतिपा०' इत्यादि । वह परमात्मा सूर्यादि ज्योतिर्योका मी ज्योति 
है, परन्तु हमारी बुद्विके स्थगित हो जानेसे जैसे उठ. सूर्यको नहीं देखता, वैसे 
ही वह हम छोगोंको अज्ञातकी ही तरह प्रतीत होता है ॥ ३४१ ॥ 

आत्मा०. इत्यादि । आत्मा और आत्माके अज्ञानका 'आत्मात्मवत्त्व' 
( आध्यासिक तादास्य ) ही सम्बन्ध है, इसलिए ईश्वरसे लेकर विपयपर्यन्त 
सारा जगत्‌ अविद्याका ही विलास है॥ ३४२ ॥ 

'मायान्तुः इत्यादि । मायाको प्रकृति ( उपादान कारण ) समझना 
चाहिए और मायीफो महेश्वर समझना चाहिए । बह उपनिपदुका वचन स्पष्ट 
प्रमाण है ॥ ३४३ ॥ 

देनी? इत्यादि । यह गुणमयी देवी माया मेरी है, यह स्मृति दै । होक 
भी माया वैष्णवी ( विष्णुकी शक्ति ) कही जाती है ॥ ३४४ ॥ 

इत्थमव्याकृत०! इत्यादि । इस प्रकार इस अम्याक्रतगें जगत्‌-कारणता 
कही गदे। प्रमेयत्व पहले कह चुके हैं, इसलिए इश्वरगें कारणल और प्रमेयत्व 
दोनों स्थित हैं ॥ ३४५ ॥ 
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चित्मधानं अमेयत्वे हेतुत्वे मोहमुरूयता । 
मेयत्वाचदुपादेय द्वेये तत्‌ कारणत्वतः ॥ ३४६ ॥ 
तस्मिन्नव्याकृते ब्रह्मभागः शाम्नेण मीयते । 
मोहभागोऽनर्थमूलं रह्मयोधेन वाध्यते ॥ ३४७॥ 
यतो ु विभ्यति भृतानि संसाराख्यादनर्थतः । 
तन्मूल मोह इत्युक्ते स्यादुच्छेद्त्वसम्भवः ॥ ३४८ | 
आगता बहवश्रोरा इति थ्रृत्वाडतिविद्दलः । 
स्वमप्रलापं तं ज्ञात्वा भवेत्स्वस्थो यथा तथा ॥ ३४९ ॥ 
महासम्भ्रमसंसारं दुरुच्छेदत्वशङ्कया । 
विहलो मूलशेथिल्यं ज्ञात्वोच्छेदे प्रवर्तते ॥ ३५० ॥ 
स्वात्मैव मेयं इत्युक्ते बोधसौलभ्यसम्भवात्‌ । 
भवेदभिप्रुसो यत्ताच्छतमव्याकृतं ततः ॥ ३५१॥ 
'चित्प्रधानम्‌०? इत्यादि । प्रमेयल्वमें चेतनकी प्रधानता है और कारणत्वगें 
अज्ञानकी प्रधानता है । प्रमेय दोनेसे चेतन्य-भाग उपादेय ( ग्रहण करनेके 
योग्य ) है और कारण दोनेसे अज्ञान हेय ( त्याज्य ) है ॥ ३४६ ॥ 
तस्मिन्नव्याकृते इत्यादि । उस अव्याकृतमें जो जक्न-भाग है, वह शाखसे 
ज्ञात दोता है और अनर्थका मूल जो अज्ञान-भाग दै, उसका ब्रहमज्ञानसे बाघ 
हो जाता है ॥ ३४७ ॥ 
“यतो? इत्यादि । जिस संसाररूपी अनर्थसे सब प्राणी डरते हैं, उसका मूल 
मोह ( अज्ञान ) है, ऐसा कहनेपर उसके नाशकी सम्भावना दो जाती है ॥३४८॥ 
“आगता? इत्यादि । बहुतसे चोर आगे हैं, ऐसा सुनकर व्याकुल हुआ _ 
पुरुष जब यह जान लेता हे कि यह स्वप्ता प्रझाप है तब जैसे. _ 
स्वस्थ हो जाता दै, वैसे ही यदा भी समझना चाहिए ॥ २४९॥ . 
'महासंम्रम०? इत्यादि । महासंअम संसारके दुरुच्छेदः 
व्याकुळ हुआ पुरुप मूलकी शिथिलताको जानकर उसके 
जाता है ॥ ३५० ॥ डर 
“स्वात्मेव? इत्यादि । अपना आत्मा दी ज्ञातव्य है. 
ज्ञानी सुळभताकी सम्भावना प्रतीत होती दे, तब यत्ने 
है, इसलिए थरुतिने अव्याक्ृतशब्द कहा है ॥ ३५१ ॥ 
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इत्यव्याक्रतवाक्र्यार्थो न्यायेन सुनिरूपितः । 

अथ व्याक्ृतवाक्यार्थः क्रमप्राप्तो निरूप्यते॥ ३५२॥ 
व्याकृतं द्विविधं देहरूिदेहग्रवेशनस्‌ । 
देदादिविंपयत्वेन प्रवेशात्‌ पूर्वयुच्यते ॥ ३५३ ॥ 
अव्याकृतं यत्पुरोक्तमनामफमरूपकम्‌ । 

तदिदं नामरूपाभ्यामेव व्याक्रियते स्वयम्‌ ॥ ३५४॥ 
सुपुप्तादुत्थिती राज्ञः स्वयमेव यथा तथा । 
जग्धाशेपजगम्मूरतेरच्यक्तादयाकृतिरृहुः  ॥ ३५५॥ 
नामरूपे तु शब्दार्थो न ताभ्यामतिरिच्यते। 
जगक्किश्चिद्वटादौ हि द्वयमेव समीक्ष्यते ॥ ३५६ ॥ 
प्रक्रियानियमो नाऽत्र पुंव्युत्पत्तिप्रधानतः । 

अतः श्रुतिषु रृष्टयादिविगानं बहुघेक्ष्यते ॥ ३५७॥ 


त्यव्याकृत०? इत्यादि | इस प्रकार अब्याङ्तवाक्यका अर्थ न्यायसे 
निरूपण किया गया, अब क्रमप्राप्त व्याक्रतवाक्यके अर्थका निरूपण करते 
हैं॥ ३५२॥ 

“व्याकृतम्‌? इत्यादि । व्याकृत दो प्रकारका है--एक देहकी सृष्टि और 
दूसरा देहमें प्रवेश । प्रवेशका विषय देह है, इसलिए वह प्रवेशसे पहले कहा 
जाता है ॥३५३॥ 

“अव्याकृतम इत्यादि । जो पहले नामरूपसे रहित अब्याकृत कहा गया दै, 
बद यह आप ही नामरूपसे व्याकृत हो गया ॥ ३५४ ॥ 

'सुपृप्तादुत्थिती! इत्यादि । जैसे राजाका सुपुप्ति जागरण स्वयमेव 
हो जाता है, वेसे ही अरोप जगत्‌का भक्षण करनेवाले अब्याकृतसे फिर 
स्वयमेव व्याति हो जाती है ॥ ३५५ ॥ 

“नामरूपे' इत्यादि । शब्द और अर्थको नाम और रूप कहते हैं। शब्द 
और भके बिना जगत्‌ कोई पदार्थ दी नही है, क्योंकि घट आदिमे शब्द 
और अर्थ ये दो ही देखे जाते हैं ॥ ३४६ ॥ 

अक्रियानियमो' इत्यादि । पुरुपकी व्युत्पत्ति ही प्रधान है, अतः 
प्रक्रियाका नियम यहाँ विवक्षित नहीं है। अतिका तापर्य पुरुषको 


| 


. होता है ॥ ३६२ ॥ 
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नन्न्व्स्व्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्व्स्स्व्व्व्व्व्स््य्य्य्य्य्य्य्व्व्न्य्य्य्य 


यया यया भवेत्पुंसां व्युत्पत्तिः प्रत्यगात्मनि | 
सा सेव प्रक्रियेह स्यात्साध्वी सा चा$नवस्थिता ॥ ३५० ॥ 
विस्पष्टत्वं व्याकृतत्तं शुक्तिकारजतादिवत्‌ । 
स्पष्टमव्याकृतान्मोद्दान्मिथ्याज्ञानमिदं जगत्‌ ॥ ३५९ ॥ 
नछु सामान्यविज्ञानविशेपाज्ञानसंश्रयात्‌ । 
जातरूप्यस्मृतेलोके मिथ्याज्ञानं प्रसिध्यति ॥ ३६० ॥ 
यत्राऽध्यासो यदध्यस्तं भेद्ाऽपेक्षितस्तयोः। 
या मिथ्याज्ञानसामग्री सा लैकात्म्येडतिदुर्छमा ॥ ३६१॥ 
उच्यतेऽनिर्वाच्यवादे त्रितयान्न स्पा मतिः। 
आपि त्ज्ञानमेवैकं आन्तिरूपेण वत्स्यति ॥ ३६२॥ 


ज्ञान करानेमें हे, इसीलिए श्रुतियॉका सश्किममें विरोध देखा 
जाता है ॥ ३५७ ॥ 

“यया यया? इत्यादि। जिस जिस प्रक्रियासे पुरुपॉको प्रत्यगात्माका 
ज्ञान हो सके, वढी प्रक्रिया उसके लिए श्रेष्ठ है और वह अनवस्थित 
( अर्थात्‌ विकल्पित ) है ॥ ३५८ ॥ 

(वेस्पएटत्वप्र! इत्यादि । शुक्ति-रजतकी तरह स्पष्ट पसे प्रतीत होना | 
व्याकृतता हे । अव्याकृत अज्ञानसे जगत्‌ स्पष्ट होता है, इसलिए वह मिश्याज्ञान- | 
रूप ही है ॥ ३५९ ॥ न 

“न्नुः इत्यादि । शुक्तिरूप अधिष्ठानके सामान्यके ज्ञान और विशेषके 
अज्ञानसे छोकमें झुक्तिमें रजतरूप मिथ्याज्ञान श्रम ) सिद्ध दोता है ॥ ३६० ॥ 

धयत्राउध्यासो' इत्यादि । जिसमें अध्यास है और जो अभ्यस्त दै, उव | 
दोनोंका मेद अपेक्षित है अर्थात्‌ अधिष्ठान और कर्पितके मेदका शान 
है, जो मिथ्याज्ञानकी सामग्री है, वद एक ( अद्वितीय ) आलागेँ 
है ॥ ३६१ ॥ 

(उच्यते? इत्यादि । कहते दैं--अनिर्वचनीमवादर्मे 
ख्पसे ज्ञान विशेषरूपसे अज्ञान तथा अधिष्ठान और करि 
तीन आन्तिज्ञानके कारण नहीं हैं, किन्तु एक अज्ञान दी | 


९४४ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्यायं 
यो नाऽनिर्वाच्यमज्ञानम्नुपेकष्याऽन्यदुपेयते । 


मिथ्याज्ञानं मते तस्य त्रितयं आन्तिकारणस्‌ ॥ २६३ ॥ 
अबस्तुत्वादनिर्वाच्यं कथं संसारकारणम्‌ । 
मिथ्याज्ञानं तु वस्तुत्वाद्वेतुः स्यादिति चेन्न तत्‌ ॥ ३६४॥ 
वस्तुग्रमित्या हेयस्य मिथ्याज्ञानस्य वस्तुता । 
न युक्ता वस्तुनो मानहेयत्वे शुन्यशेपता॥ ३६५ ॥ 
मिथ्या च वस्तु चेत्येतत्कथ न व्याहृतं वचः । 
न च त्रितयजन्यत्वं मिथ्याज्ञानस्य युक्तिमत्‌ ३६६॥ 
व्योमनेल्ये दिग्भ्रमे च रविम्राग्याननिद्रयोः । 
अङ्गीकचेव्यमेवैतन्मिथयाज्ञानसृते त्रयात्‌ ॥ ३६७॥ 
व्योमन्यचाश्नुपे नेल्यभ्रमश्राक्षुप क्ष्यते । 
न च सामान्यविज्ञानं चाक्षुपं तत्र सम्भवेत्‌ ॥ ३६८ ॥ 

'येनाऽनिर्वाच्य ०? इत्यादि। जो अनिर्वचनीय अज्ञानकी उपेक्षा करके मिथ्या- 
ज्ञानको भिन्न स्वीकार करता है, उसके मतमें आन्तिके कारण तीन हैं ॥३६३॥ 

“अवस्तुत्वाद०? इत्यादि । अवस्तु होनेसे अनिर्वचनीय अज्ञान संसारका 
कारण कैसे हो सकता है ! मिथ्याज्ञान तो वस्तु होनेसे संसारका कारण दो 
सकता है, यह नहीं कहना चाहिए ॥ ३६४ ॥ 

“बस्तुप्रमित्या इत्यादि । जिस मिथ्याज्ञानको तुम संसारका कारण 
मानते हो, उसका अधिष्ठानज्ञानसे बाघ होता है या नहीं ? मिथ्याज्ञानका 
अधिष्ठानज्ञानसे बाथ होता है, इस प्रथम पक्षमें मिथ्याज्ञान वस्तु सिद्ध नहीं 
होता, क्योकि वस्तुका यदि परमाणसे नाश हो, तो शेप शून्य रद्द जायगा; 
सो युक्त नहीं है ॥ २६५ ॥ 2 

'मिथ्या' इत्यादि । अधिष्ठानज्ञानसे मिय्याञ्ञानक्ा बाध नहीं होता, इस 
द्वितीय पक्षमें मिथ्या और वस्तु थे वचन व्याहत हैं, इसलिए मिथ्याज्ञान 
तीन कारणोंसे जन्य है, इसमें कोई युक्ति नहीं है॥ ३६६ ॥ 

f ? इत्यादि । आकाशकी नीलता, दिशाओंके अम, सूर्यकी 
पेकी ओर गति और निद्रामें मिथ्याज्ञान फारण-त्रितयके बिना होता है, यह 
अङ्गीकार करना पड़ेगा ॥ ३६७ ॥ 

“व्योमन्य०' इत्यादि | अचाक्षुप ( चक्षुरिस्दरियञन्य ज्ञानके अविपय ) 


IQ 
III 


नीरूपदिख्विभेदेपु ग्राच्यादिव्यत्ययेक्षणम्‌ 
पश्चाहच्छत्सु मेषेपु रवौ ग्राग्गतिविभ्रमः ॥ ३६९॥ 
स्वभे नानाग्रपश्चाढ्यां मिथ्याज्ञानमयेक्ष्यते । 
न सम्पादयितुं शक्यं तत्र तत्रोदितं त्रयम्‌ ॥ ३७० ॥ 
सम्यग्ज्ञाने च मिथ्यात्वं स्याचत्र त्रयसम्भवात्‌ । 
सोऽयं घट इति ज्ञाने सम्भवत्युदितं त्रयम्‌ ॥ ३७१॥ 
कालद्वयेऽप्यनुगतं सामान्यं भात्यथान्तरे । 
विशेषो नेव भात्यस्ति तत्रांशे स्मरणं तथा ॥ ३७२ ॥ 
मिथ्याधियः स्मृतित्येन वस्तुत्वं ये प्रचक्षते । 
तन्मतं च न सम्भाब्य पुरोतर्तित्वमासनात्‌ ॥ ३७३॥ 


आक्रारामें नीरताक़ा अम चाक्षुप देखा जाता हे और आकाशे चाक्चुप-सामा- 
न्यज्ञानका सम्भव नहीं है ॥ ३६८ ॥ 

“नीरूप०' इत्यादि । रूपरहित दिशाओंमें भी प्राच्यादि विपरीत ज्ञान देखा 
जाता है । मेघ पश्चिम दिशाको जाता हो, तो सूर्यकी पूर्वकी ओर गतिका अम 
होता है ॥ ३६९ ॥ 

“स्वे? इत्यादि । स्वप्तमें नाना प्रपश्चोसे युक्त मिथ्याज्ञान देखा जाता है । 
इन स्थलॉमें उक्त कारणत्रितयका सम्पादन शक्‍य नहीं है ॥ ३७० ॥ 

“सम्यग्ज्ञाने? इत्यादि । सम्यक्ञ्ञानमें भी कारणत्रितयका सम्भव होनेसे 
मिथ्यात्वकी प्रसक्ति दोगी, क्योंकि "सोऽयं घट” इस सम्यकज्ञानमें उक्त 
त्रितयका सम्भव है ॥ २७१ ॥ | 

“कालडये०? इत्यादि । क्योंकि 'सोऽयं घट” इस ज्ञानमें कालत्रयमें मी 
अनुगत घटत्वरूप सामान्यकी प्रतीति होती दै । घटके अस्तर्भागके 23 
विशेषरूपसे प्रतीति नहीं दती है, किन्तु स्मरण होता है, ह 
अशोका विशेषरूपसे अज्ञान है, अतः “सोअं घट बह : 
चाहिए ॥ २७२ ॥ 3 

मिथ्याधियः” इत्यादि । मिथ्याज्ञानको स्मृति मानक 


कहते हें, उनका मत सम्भव ( युक्त ) नहीं दै, क्योंकि र | 
प्रतीति दोती हवै ॥ ३७३ ॥ 


९४६ बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


अभालिन्गितबाक्लाथी बुद्धावेव स्सृतिमेवेत । 

इदं रजतमित्येतद्वाति बाद्यार्थगोचरम्‌ ॥ ३७४॥ 

वस्तुत्वं पस्तुवोधित्वान्मिथ्यासंशययोर्यदि | 

सम्यग्ज्ञानात्तयोरभेदस्तदा ते केन हेतुना॥ ३७५॥ 

अतोऽनिर्वंचनीयं तदज्ञानं भावरूपकम्‌ । 

रजताद्यन्यथाज्ञानकारणं युक्तिगौरवात्‌ ॥ ३७६ ॥ 

अहमत्र विपर्येमि सन्दिहानो$्थवा न मे। 

अस्त्यत्र ज्ञानमित्याहुस्तयोरज्ञानहेतुताम्‌ ॥ ३७७ ॥ 

मिथ्याज्ञानातिरेकेण ये त्वज्ञान न मन्वते । 

तेपां दोपद्वयं वज्रसमानं केन वार्यते ॥ ३७८ ॥ 

किन्वेतदिति जिञ्चासोनेदं रजतमित्यतः । 

आतिपेधादवस्तुतत््वं वुध्येताउज्ञानहानतः ॥ ३७९ ॥ 

अनालिज्लित० इत्यादि । वुद्धिमें ही स्मृति हुआ करती है, अतः वह 

बाह्य पदार्थको विषय नहीं किया करती । “इदं रजतम्‌? यह ज्ञान बाह्य अको 
विषय करता है; इसलिए यह स्मृति नहीं हे ॥ ३७४॥ 

“वस्तुत्वम्‌? इत्यादि । जो ढोग वस्तुके वोधक दोनेसे संशय और मिथ्या- 
ज्ञानको वस्तु मानते हैं, उनके मतमें सत्यज्ञानसे मिथ्याज्ञान और संशयज्ञानका किस 
हेतुसे भेद सिद्ध होगा॥ ३७५ ॥ 

“अतो5०! इत्यादि । इसलिए रजतादिश्रमका कारण भावरूप अनिवैचनीय अज्ञान 
ही है। इसी मतको स्वीकार करना चाहिए । युक्ति भी इसीमें अनुकूळ हैं ॥३७६॥ 

“अहमत्र' इत्यादि । मुझे इसमें विपरीत ज्ञान है, मुझे सन्देह है, मुझे 
इसमें ज्ञान नहीं, इस प्रकार सर्वत्र अज्ञान दी मिथ्याज्ञानका हेतु है ॥ ३७७ ॥ 

'मिथ्या०' इत्यादि । जो अज्ञानफो मिथ्याज्ञानसे अतिरिक्त मानते हें, 
उनको वज़के समान दो दोप प्राप्त होते हैं, जो किसीसे हटाये नहीं 
जा सकते ॥ ३७८ ॥ 

(किन्वेतदिति? इत्यादि । यह बया हदे? ऐसी जिज्ञासा दोनेपर “यह 
रजत नहीं है' इस निपेषसे शुक्तिका साक्षात्कार हुए बिना भी जिज्ञासा निशत 
होनी चाहिए, क्योंकि तेरा अभिमत अज्ञान धयह रजत नहीं ह! इस पाक्यसे 
नष्ट हो चुका है ॥ ३७९ ॥ 


अ 


चतुर्थं ्ाझण ] भापानुवादसहित ९४७ 


रजतश्रमयुक्तस्य शुक्तिकेपेति वाक्यतः | 
छुक्तिवोधो भवेन मिथ्याज्ञानानिपेधतः ॥ ३८० ॥ 
अज्ञानमेच हेतुः स्याद्यदि आन्तेस्तदा कथम्‌ । 
रूप्यधीनियमः शुक्ताविति चेत्तेऽपि तत्समम्‌ ॥ ३८१ ॥ 
अथ ते शौक्स्यसाम्येन रौप्यधीर्यदि तहि ते। 
वस्तुत्यसाम्यतः शुक्तौ गजधीरपि नो कुतः ॥ ३८२॥ 
अस्तु शौक्ल्येन नियमस्तस्य वा रूप्य एव कः । 
पक्षपातो विना हेतु बलाकाजञानकरन्न किम्‌ ॥ ३८३ ॥ 
अद््टेनाऽस्य नियमे समो मायामतेऽपि सः। 
यद्वा दुर्थटकारिण्यां मायायामेव सम्भवेत्‌ ॥ ३८४ ॥ 
—— MISES. 

“रजत्‌०' इत्यादि । इसी प्रकार “इदं रजतम्‌’ इस रूप्यञ्रमवाहे पुरुपको 
“यह शुक्ति है? इस वाक्यसे झुक्तिका ज्ञान नहीं होना चाहिए, क्योंकि नेद 
रजतम्‌' इस वाक्यका उच्चारण न करनेसे तुग्दारे अभिमत अज्ञानका नाझ नहीं 
हुआ है। सिद्धान्तमें तो 'यह थुक्ति दै! इस वाक्यसे शुक्तितत्तका ज्ञान दोनेपर 
उसके साथ दी अवस्यम्भावी दोनेसे शुक्तिके अज्ञानी निवृत्ति हो जाती है 
“इदं रजतम्‌? यह वाक्य उसका अनुवादक दै ॥ ३८० ॥ 

“अज्ञानमेव? इत्यादि । यदि पूर्वपक्षी यदद कहे कि आन्तिका कारण 
अज्ञान दी है, तो झुकिमें रजतका दी भम दोता है, यह नियम केसे ! करिसी 
अन्य श्वेत वस्तुका अम क्यों नहीं हो जाता दै ! तो यह दोष उसके मतमें भी 
तुर्य है ॥ ३८१ ॥ MS 

अथ इत्यादि । यदि वह यह कहे कि शुकृलका साहश्य 
रजतश्रम ही होता दे, तो वस्तुत्वका साइश्य दोनेसे झुक्तिमें 
नहीं होता ! ॥ ३८२ ॥ ह 

'अस्तु' इत्यादि । हेतुके बिना यदि झङ्कतासे ही 
पक्षपात क्यों £ बलाका अम क्यों नहीं हो जाता दै ! ॥ ३६ 

(अदृटेनाडस्य? इत्यादि । थुक्तिमें नियमसे रजतअम होत 
अइएको कारण मानो, तो वह समाधान मायावादर्मे भी ( 
कारिणी मायामें दी मके नियमका सम्भव है॥ ३८०॥ | 


कस्माददृष्टमप्येतन्ञान्ययेव नियच्छति 
मायाचोधे वस्तुवादी कथ परिहरिष्यति ॥ ३८५ ॥ 
न जानामीति चेद्दक्ति मायावाद्येव तहि सः | 
तस्मादज्ञान एबैप विभ्रमः पर्यवस्यति ॥ ३८६ ॥ 
अज्ञातशुक्ती रजपम्रान्ति्यद्वत्तथा55त्मनि । 
अविज्ञाते नामरूपे विभ्रमाद देतलक्षणम्‌ ॥ ३८७ ॥ 
पदाथीन्तरसङ्भावमपेक्ष्याऽन्यस्य वस्तुनः । 
यस्य सिद्धिमृपा तत्स्यादज्जुसपद्िचन्द्रवत्‌ ॥ ३०८ ॥ 
्रमात्रादीह यस्किश्चित्तत्सवं प्रत्यगात्मनः । 
सत्तामपेश्य संसिथ्रेत्तस्मात्तत्स्वमवन्सूपा ॥ ३८९ ॥ 
अनन्यापेक्ष आत्माऽयं स्वमद्दिम्रेव सिद्धति । 
नहि भावमपेक्षन्ते लोका अहमितीक्षणे ॥ ३९० ॥ 


'कस्माद्‌०' इत्यादि । अदृष्ट भी विपरीत नियम क्यों नहीं कर देता ! 
यदि मायावादी ऐसा प्रइन करे, तो वस्तुवादी क्या उत्तर देगा !॥ ३८५ ॥ 

न जानामीति' इत्यादि। यदि वह कहता है कि मैं नहीं जानता 
हैं? तो वह मायावादी ही है, इसलिए भ्रमका कारण अज्ञान ही पर्यवसन्न 
होता है॥ ३८६ ॥ 

अज्चातशुक्तौ' इत्यादि । अज्ञात शुक्तिमें जैसे रजतभ्रम होता है, वैसे दी 
अज्ञात आसाम अमसे दी नामरूपात्मक द्वैत प्रतीत होता है ॥ ३८७ ॥ 

“पदाथोन्तर०” इत्यादि । जिस वस्तुकी सिद्धि पदार्थान्तरके सद्भावकी 
अपेक्षा करके होती है, वह पदार्थ रज्जुसप, द्विचन्द्र आदिकी तरह मिथ्या दी हुआ 
करता है ॥ ३८८ ॥ 

'प्रमात्रादीह! इत्यादि । प्रमाता आदि सब जतत्‌ प्रत्यगात्माकी सत्ताकी 
अपेक्षा करके सिद्ध होता है, इसलिए वह स्वभकी तरह मिथ्या है॥ ३८९ ॥ 

“अनन्यापेक्ष' इत्यादि। यह आत्मा अन्यकी अपेक्षाके बिना अपनी 
महिमासे ही सिद्ध दोता है । छोग मैं हूँ? इस प्रकार “मैं? के दर्शनगे किसी 
अन्य भावपदार्थेकी भपेक्षा नहीं करते हैं ॥ ३९० ॥ 


र शासन | भापालुवादसहित तवर 


अस्य द्वैतस्य वस्तुत्वं यद्विभाति अतीतितः | 
तदात्मवस्तुसम्बन्धाड्भाति तत्र न तु स्वतः ॥ ३९१ ॥ 
रज्जुसपों यथा रज्ज्वा सात्मकः प्राग्विवेकतः । 

स्वतो निरात्मकं तत्स्यात्सात्म दवतं तथाऽऽत्मना ॥ ३९२ ॥ 
यत्स्याधस्मिज्विज्ञाते ज्ञाते तस्मिन्न तद्धवेत्‌ । 

स्वतो निरात्मकं तत्स्यादिदं दतं च ताइशम्‌ ॥ ३९३ ॥ 
अहं ब्रहमत्यविज्ञाते द्वेतमेतद्विमासते । 

ज्ञाते त्वविद्याविध्यंसान्न कचिद्रेदघीभवेत्‌ ॥ ३९४ ॥ 
विद्योत्पत्तावविधेयं विरुद्धत्वेन वाध्यते । 

नाऽतः पृथगपेक्षाऽस्ति मिथ्याधीवाधनं ग्रति ॥ ३९५ ॥ 
मिथ्याधियोऽस्याः सद्भाव; स्यादविद्यैकमूलतः । 


छ 


|... : २ ऱपप्प्पा >>> ७. 


“अस्य” इत्यादि । प्रतीतिसे जो इस द्वेतका वस्तुत्व प्रतीत होता है, वह 
आत्म-वस्तुके सम्बन्धसे प्रतीत दोता है, स्वतः नहीं ॥ ३९१ ॥ 

'रज्जुसर्पो? इत्यादि । जैसे विवेकज्ञानसे पहले रज्जुसर्पका स्वरूप रज्जु 
ही है, वैसे ही इस द्वेतका स्वरूप आत्मा ही है ॥ ३९२ ॥ 

'यत्स्याद्यरिमन्न०' इत्यादि । जिसके अविज्ञात दोनेपर जो पदार्थ प्रतीत 
होता है, वह उसके ज्ञात द्वोनेपर प्रतीत नहीं होता, वद स्वतः निःस्वरूप हुआ 
करता है, यह द्वेत वेसा दी है॥ २९३ ॥ 

“अहम्‌? दि । 'मैं ब्म ह, ऐसा ज्ञान न दोनेपर दवेत मासता है भौर * में 
रस हर, इस ज्ञानके दोनेपर अविद्याका नाश दो जानेसे कहीं भेदज्ञान 
नहीं होता ॥ ३९४ ॥ - 

।विद्योत्पत्ता०? इत्यादि । विद्याकी उत्पति होनेपर विरोध होनेके कारण 
अविद्याका बाध दो जाता हे, इसलिए अमके बाधके लिए किसी अन्य ज्ञान 
अपेक्षा नहीं है ॥ ३९५॥ 2 

'निथ्याधियोऽस्याः? इत्यादि | मिथ्याज्ञानके सद्भावका मूळ 
ही है । उस अविद्यारूपी मूलका विद्यासे नाश दोनेपर मिथ्याज्ञान 
फ़िर भी यद्यपि मारव्य कर्म बाधित द्वैतकी अनुइृचि हो सकती हे, तथापि 

. मूलके नष्ट होनेके बाद प्रतीत होनेवाठा वेव दमारा बिगाड़ नहीं कर सक 


“१ लय 
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मूले क्रकचसंळूने सुमहानपि पादपः । 

यथापूर्व फळं नेव दत्ते शुष्यति कालतः ॥ ३९७॥ 
यत्राऽध्यासो यदध्यस्तं भेदो भाति तयोरिति । 

यदुक्त तदसद्धेद एवाड्ञञाध्यस्यते यतः ॥ ३९८ ॥ 
न मेदमेदिनोलोके भेदान्तरमपेक्ष्यते । 
तस्मादध्यस्यते भेदो निर्भेदात्मन्यविद्यया ॥ ३९९ ॥ 
ईश्वराव्याक्रतप्राणविराइभूतेन्द्रियादिधीः । 

नाऽविद्योपाश्रयं युक्त्वा सम्भाव्या प्रत्यगात्मनि | ४०० ॥ 
अत्यग्याथात्म्यदष्टया तन्निपुणोऽपि न हक । 

न च प्रत्यर्धिय भुक्त्वा पराग्युद्धि ॥ ४०१॥ 
पराञ्चि खानीत्येतच साटोपममिधीयते । 
र्यस्य्ानेकमेयत्वं देदान्तेष्यात्मवस्तुनः ॥ ४०२॥ 

'मूळे क्रकचसंळने' इत्यादि। [जैसे ] क्रकचसे ( आरेसे ) मूके काट देनेपर 


महान्‌ वृक्ष मी पूर्ववत्‌ फल नहीं देता और काळ पाकर सूख जाता है वैसे ही प्रकृतमें 
भी समझना चाहिए ॥३९७॥ 


“यन्राऽघ्यासो' इत्यादि । जिसमें अध्यास है और जो अध्यस्त है; उन 
दोनोंका भेदान अध्यासका कारण है, यह जो कहा गया है, वह समीचीन नहीं 
है, क्योकि मेद भी तो अध्यस्त ही हे ॥ ३९८ ॥ 

“न भेदभेदिनोलोकि' इत्यादि । लोकमें मेद और भेदवालेको अन्य मेदकी 
अपेक्षा नही हुआ करती, इसलिए भेदरहित आसम-वस्तुमें अविद्यासे मेद 
अध्यस्त है ॥ ३९९ ॥ 

'इशवरा०' इत्यादि। कुछ ढोग कहते हैं कि इश्वर, अव्याक्ृत, प्राण, 
विराट्‌ , भूत तथा इन्द्रिय आदिका ज्ञान संसारका कारण है, परन्तु उसका 
अवियारूप आश्रयफो छोड़कर प्रत्यगात्मामें सम्भव नहीं ॥ ४०० ॥ 

अत्यग्याथात्म्य ०! इत्यादि । प्रत्यगात्माकी यथार्थ दृष्टिसे निपुण पुरुप भी 
आल्याने दवेतको नहीं देखता, क्योंकि प्रत्यगात्माके ज्ञानके बिना दरैतज्ञान कमी दो 
दी नहीं सकता ॥ ४०१ ॥ 

“पराश्रि' इत्यादि । 'पराश्वि खानि’ इस श्रुिने उंकेकी चोटसे घोषणा की 
है कि वेदान्तोंगें भातमवस्तुका ज्ञान प्रत्यक प्रमाणसे दी हो सकता हैं ॥ ४०२॥ 


डि 


AAAI 
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नित्यशुद्धस्तथा बुद्धो मुक्तः सत्यः परः स्वतः | 
प्रत्यग्द्श्याच्वसेयोञ्सौ सद्देदान्तोक्तिमानतश ॥ ४०३ ॥ 
एवम्भूतो$प्यसम्युद्धस्वात्मतस्वो महेश्वरः । 

आपेदे फारणात्मत्वं नामरूपादिसर्जन ॥ ४०४॥ 
नामरूपाध्यास एवं व्याकृतः प्रतिपादितः । 
म्रवेश्यः, तत्र जीवस्य प्रवेश! प्रतिपाद्यते ॥ ४०५ ॥ 
सर्वश्ा्राम्भ एप यदर्थस्तद्विुद्ये। 

स एप इह देहेषु प्रविष्ट इति गीयते॥ ४०६॥ 
आत्म्चानावतारार्थः सर्वशास्रसमुङ्भवः । 
संसारोच्छेदमेयाऽमी फळं शाङ्नक्रतो घुवन्‌ ॥ ४०७॥ 
स्वत एव मनुष्याणां प्रवृत्तिभागसिद्धये । 
तत्राञ्युवादि शास्रं स्या्निवृत्तावेव तन्मितिः ॥ ४०८ ॥ 


'नित्यशुद्धस्तथा' इत्यादि । प्रत्यक्‌ प्रमाणमात्रसे गम्य परमात्मा स्वतः 
निस्य शुद्ध दै, बुद्ध दै, मुक्त दै और सत्य है । वेदान्तवाक्यरूप प्रमाणो वह 
परमात्मा प्रत्यग्दृडिसे ही जाना जा सकता है ॥ ४०३ ॥ 

*खम्भूतो ०! इत्यादि | एवम्मूत आत्मतत्त्वको न जाननेवाला वह महेश्वर 
नाम-रूपादि सश्टिमें कारणताको प्राप्त हुआ ॥ ४०४ ॥ 

'नामरूपाध्यास' इत्यादि । इस प्रकारसे नामरूपाध्यास व्याकृत दै और 
बढी प्रवेश्य ( प्रवेश करने योग्य ) दै, ऐसा प्रतिपादन किया गया, अब उसमें... 
जीवके प्रवेशका प्रतिपादन करते दें ॥ ४०५ ॥ हि 

'सर्वशास्रारम्म' इत्यादि । जिसके ज्ञानके लिए यद सब झा 


जाता है ॥ ४०६ ॥ 2 
'आत्मज्ञाना० इत्यादि | सब शास्त्रोंकी रचना 
लिए ही है, क्योकि सम शास्त्रकार संसारका उच्छेद 


है, पसा कहते हैं ॥ ४०७ ।! है 
` धत एवं इत्यादि | भोगकी सिद्धिके लिए मनु 
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विरोधः सर्वशाख्नेु पदाथानां व्यवस्थितौ । 
युक्तस्तात्पर्यहीनत्वाच्छुतौ सृष्टिविगानवत्‌ ॥ ४०९॥ 
अपि वास्स्ायनादीनां शाख्राणां द्वारमेदतः । 
गरामाण्यमविरुद्धं स्यादैकातम्यज्ञानजन्मने ॥ ४१०॥ 
्रवचेमानः कामेषु शाद्धदीपितवर्त्मना । 
दुछेभत्वादिकान्दोपान्द्राऽो विनिवर्चते ॥ ४११ ॥ 
अनित्यदुःखञ्चन्यत्वं पदाथानां स्फुटं हवन । 
बुद्धोऽपि रागाद्युच्छित्तौ यतते ना55त्मनिूनुतौ ॥ ४१२ ॥ 
यद्वा वेदस्य कृत्स्नस्य स्वात्मज्ञानार्थतोदिता । 
तिप्ठन्त्वनात्मावादास्ते किन्नस्तेस्तेः प्रयोजनम्‌ ॥ ४१३ ॥ 
स एपोशत्राऽऽनसाग्रेभ्यः प्रविष्ट इति वेदगीः । 
व्याख्यायतेऽसौ पद्श आदौ मीमांस्यते त्वथ ॥ ४१४ ॥ 


होती है, इसलिए भोग-प्रधान शास्त्र अनुवादमात्र है। उनका तास 
निवृत्तिमें ही है ॥ ४०८॥ 

“विरोधः’ इत्यादि । पदार्थाकी व्यवस्थामें ही सब शास्त्रोंका विरोध है, 
सो युक्त ही है, क्योंकि पदार्थोमें शाका तात्य नहीं है । जैसे सष्टिमें श्रुतिका 
ताले नहीं दे किन्तु संतारकी निवृत्तिम ही है, वैसे ही शार्त्रोंका मी निबृतिमे 
ही तास है ॥ ४०९ ॥ 

“आपि वात्स्या०' इत्यादि । अपि च कामप्रधान वात्स्यायनादि शाखोका 
मी द्वारमेदसे आस्मज्ञानकी उलत्िमें ही अविरुद्ध प्रामाण्य हे ॥ ४१० ॥ 

'अबचेमान इत्यादि । क्योकि शास्बोधित मागीसे भी भोगोंमें प्रवृत्त होने- 
वाळा पुरुप दुळभत्वादि दोषोंको देखकर उन भोगोंसे निवृत्तद्दो जाता है ॥४११॥ 

'अनित्यदुःखशन्यत्वं' इत्यादि । पदाथाँकरो अनित्यदु:खशून्यात्मक बतलाता 
हुआ बुद्ध मी रागादिके उच्छेदमें स्पष्ट यन करता है, आत्माके छिपानेमें 
यल नहीं करता ॥ ४१२ ॥ 

यद्दा' इत्यादि । अथवा सम्पूर्ण वेद आत्मश्ञानाथक है, यह कद दिया । 
जो अनात्मवाद हैं, वे वैसे ही बने रहें, उनसे हमें क्या प्रयोजन है £ ॥४१३॥ 

(स एपोड़्ा०? इत्यादि । वह यह परमात्मा इस देदर्गे नखाम्रपर्यन्त प्रवेश 
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अच्याकृताध्यक्ष आत्मा यः पुरोक्तः स उच्यते ॥ ४१५ ॥ 

नज व्याक्रियतेत्येप शब्दः स्यात्कर्मकचरि । 

नोक्तोऽतोऽध्यक्ष इति चेन्रार््याधिप्तचसम्भवात्‌ ॥ ४१६ ॥ 

अच्याकृतेदम्पद्योः सामानाधिकरण्यतः । 

वयाकृताव्याकृतैकत्ादध्यश्षऽद्ेव करप्यताम्‌ ॥ ४१७ ॥ 

इदं जगन्नियन्त्रादिविभिननानेकरूपवत्‌ । 

यथाऽधुना तथा पूर्वमव्यक्तत्वं विशिष्यते ॥ ४१८ ॥ 
कर गया, इस वेदवाकयकी व्याख्या करते हैं, अब एक-एक पदकी मीमांसा 
की जाती है ॥ ४१४ ॥ 

“स इत्यनेन इत्यादि । प्रकृतके ( प्रकरणस्थित पदार्थके ) बोधक 'स! इस 
शब्दसे पूर्वोक्त आत्मा, जो अब्याकृतका अध्यक्ष है, कहा जाता है ॥ 2१५ ॥ 

“न्नुः इत्यादि । “याक्रियत' यह शव्द कर्म-कर्तामें “टङ लकार 
फरनेसे सिद्ध हुआ हे । कार्यकी सुकरताकी अपेक्षासे जहाँ अन्य कारकोंकी 
अपेक्षा नहीं की जाती वहां अन्य कारक भी कर्ता दो जाया करते हें। जैसे 
“स्वयमेव ढयते केदार? ( खेत आप ही कट रहा हे ) सूखा होनेसे आसानीसे 
कट रहा है, इसलिए खेतरुपी कर्म यहाँ कर्ता कदा जाता है, येसे दी 
इस श्रुतिमें 'तद्वेदे व्याक्रियत' ( प्रल्य-कालगें अव्याकृतमें छीन वद जगत्‌ 
आप ही व्याकृत हो गया) इस प्रकार व्याकृतिक्की सुकरताकी अपेक्षासे 
कर्मभूत जगत्को कती कदा है। इस वाक्यमे अध्यक्षका तो कथन है 
नहीं ! यदि पूर्वपक्षी ऐसा कहे, तो ठीक नहीं दै, क्योंकि अ्थसे अध्यक्षका आक्षेप 
हो सकता है ॥ ४१६॥ 

“अव्याकृते? इत्यादि । अव्याकृत और इदम ये दोनों पद प्रथमान्त 
होनेसे समानाधिकरण ( अभिन्न अर्थके वाचक ) प्रतीत होते हँ, इसलिए 
व्याकृत और अव्याकृतकी एकता सिद्ध दोती दै; इसलिए उन दोगोंक़ी एकताके 
लिए दोनोंका साक्षी एक दे, यदद कल्पना करनी चाहिए ॥ ४१७ ॥ 

“इद्म्‌? इत्यादि । नियन्ता आदि अनेकमेदोबाडा और अनेकरूपोंवाढा 
यह जगत्‌ जैसा अब है, वैसा दी अव्याकृत-अवस्थामें था। केवढ मेद इतना 
ही है कि अब ब्यक्त हे, प्रलयकालगें अश्क था ॥ ४१८ ॥ 
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नामरूपाद्यभिव्यक्तः प्रार्व्यक्तापद्दवे$प्यभूत्‌ । 
अव्यक्ताध्यक्ष आत्मेको व्यक्त यत्साक्षिकं जगत्‌ ॥ ४१९ ॥ 
अध्यकषोऽर्थाक्षिप्त एव न शाब्द इति चेन्न तत्‌ । 
जगदन्तर्गतत्वेन शाब्द्स्वस्याऽपि सम्मवात्‌ ॥ ४२० ॥ 
तत्संभवग्रकार विशदः प्रतिपाद्यते । 
आमादिवदनेकार्थी जगच्छव्दो विवक्षया ॥ ४२१॥ 
ग्रामः शुन्य इति प्रोक्ते निवासस्थलयुच्यते | 

ग्राम आगत इत्युक्त निवासिजन उच्यते ॥ ४२२॥ 
ग्रामः सुस्थित इत्युक्ते इयमप्यभिधीयते । 

अर्थत्रयं जगच्छब्द ग्रामशब्दवदिष्यते ॥ ४२३॥ 
जगन्नश्वरमित्युक्ते जडमेवाऽभिधीयते । 
जगद्च्यक्तमित्युक्ते चिन्मात्रमभिधीयते ॥ २२४॥ 

“नामरूपाद्यमिव्यक्तेः इत्यादि । नाम, रूप आदिकी अभिव्यक्तिसे पहले 
यद्यपि व्यक्त नहीं था, तथापि अव्यक्तका अध्यक्ष एक आत्मा था, जो व्यक्त हुए 
जगतका इस समय साक्षी है ॥ ४१९ ॥ 

अध्यक्षोश्याक्षिप्त इत्यादि । अध्यक्ष अरथसे दी आक्षिप्त है, शाब्द 
( शब्दार्थ ) नहीं है, यदृ नहीं कहना चाहिए, क्योंकि जगत्के अन्दर मी अध्यक्ष 
आ गया है, इसलिए उसका शान्द होना भी सम्भव है ॥ ४२०॥ 

'तत्सम्भव०' इत्यादि । उसके सम्मवका प्रकार स्पष्टरूपसे प्रतिपादन किया 
जाता है । आम आदि शब्दोकी तरह विवक्षा-सेद्से जगतशब्दके 
अनेक अथ हैं ॥ ४२१ ॥ 

आम; शूल्य' इस्यादि। आम शुन्य है, ऐसा कहनेपर निवासस्थळ कहा 
जाता है। आम भा गया है, ऐसा कहनेपर निवासी मनुष्य कटे जाते है ॥४२२॥ 

आराम) सुस्थित? इत्यादि । आम सुरक्षित है, ऐसा कढनेपर निवासस्थल 
और निवासी मनुप्य दोनों कहे जाते हैं। आमशब्दुकी तरह अगतूशब्दरके 
मी तीन अथे हैं ॥ ४२३ ॥ 

? इत्यादि । जगत्‌ नश्चर है, ऐसा फहनेपर जगत्‌ 


जड़ प्रतीत होता है। जगत्‌ अव्यक्त हो गया, ऐसा कहनेपर चेतम्यमात्रका 
बोध होता है ॥ ४२४ ॥ 
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च्याकृत चाऽव्याकृतं वा जगदित्यभिधानतः 
आत्मानात्मोमयावेंब विवक्षेत्यभिगम्यताम्‌ ॥ ४२५॥ 
त्मव्याकृतवाक्येऽस्मिन्‌ इयस्य श्रकृतत्वतः 

परस्यच परामशः कथमन्रेति चेच्छृणु ॥ ४२६॥ 
जगञ्जनिस्थितिध्वंसनृततसाक्षिणमीश्वरम्‌ । 

सुक्वाऽन्यस्य प्रवेश्यत्वात्मवेश शिष्यते परः ॥ ४२७॥ 
अथवा भयनाशाय विराजः स्वात्मवीक्षणे । 
तच्छन्देनोदितः साक्षी स॒ परामशमहति ॥ ४२८॥ 
यद्घा बिराडधिष्ठानं त्राह्मणादाबुदीरितम्‌ । 
आत्मशब्देन तस्याअत्र परामश भविष्यति ॥ ४२९॥ 
तच्छव्देन परामृष्टः साक्ष्यव्याकृतमासकः । 
एतच्छव्देन कार्यस्थः ग्रत्यक्षमुपदिशयते ॥ ४३०॥ 


“व्याकृतमू! इत्यादि । जगत्‌ इस कथनसे व्याकृत अथवा अ्याकृत दोनों 
कहे जाते हैं, इसलिए यहांपर आत्मा और अनात्मा दोनोंकी जगत्शळ्दसे विवक्षा 
समझनी चाहिए ॥ ४२५॥ 

“तह्यव्याकृत०? इत्यादि। 'तर्दि' इस अव्याकृत वाक्यगें आत्मा और अनागा 
दोनों दी जब प्रकृत हैं, तव 'स” शब्दसे परमात्माका दी पराम क्यो किया जाता 
हे ? ऐसा कहो तो सुनो ॥ ४२६ ॥ 

'जगञ्जनि०' इत्यादि । जगतकी उत्पत्ति, स्थिति और प्रझ्यरूप नृत्यके 
साक्षी ईश्वरको छोड़कर अन्यके ( अनात्माके ) प्रवेशय ( प्रवेशस्थान ) दोनेसे 
शेष रद्दा जो परमात्मा है, वही प्रवेश हो सकता है ॥ ४२७ ॥ 

“अथवा! इत्यादि । अथवा 'यम्मदम्यन्नास्तिः इस प्रकार भयके 


साक्षी 'स' शब्दसे परामर्शके योग्य है ४२८॥ 
“यद्वा! इत्यादि । अथवा आक्षणके आदिगें दी 'अ 

विराट्‌ अधिष्ठान कहा गया है, उसीका यहांपर 

होगा ॥ ४२९ ॥ >. 
“च्छन्देन? इत्यादि । 'स एप इह! इस श्रुतिमें “ 
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स एप इत्यमेदोक्तिदुष्करोति न चोद्यताम्‌ ॥ ४३१ ॥ 
अज्ञातवस्तुतस्चस्य दुष्करं नाऽस्ति किञ्चन । 
नीलीकृतं नभः पश्य चक्षुपा नीठवस्रवत्‌ ॥ ४३२ ॥ 
योग्यायोग्यव्यपेक्षेय मानव्यवहृतौ भवेत्‌ । 
कल्पनामात्रनिष्पत्तनपिक्षाऽज्ञानभूमिए ॥ ४३३ ॥ 
इहेत्यनेन सरत्रादिस्थाणुपर्यन्तचिग्रहाः । 

उच्यन्ते, तेषु जीवोऽयं विस्पष्टयुपलम्यते ॥ ४३४ ॥ 
प्रविष्ट इति शब्देन चिदाभासतमोन्विता । 
जीवत्वेनोपलब्धियों चितः सेपाऽभिधीयते ॥ ४३५ ॥ 
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भासक साक्षीका परामर्श है। “एप! शब्दसे कार्यमें स्थित साक्षीका प्रत्यक्ष 
उपदेश है ॥ ४३० ॥ 

“अद्वितीयमधिष्ठानम्‌? इत्यादि | अधिष्ठान अद्वितीय दै, कार्यस्थ सद्वितीय है, 
उन दोनोंकी 'स एप! इस प्रकार अमेदोक्ति नहीं हो सकती है, यह तर्क 
नहीं करना चाहिए ॥ ४३१ ॥ 


'अज्ञातवस्तु०' इत्यादि। अज्ञातवस्तुततत्व ( जिसको आस्मतत्त्वका 
ज्ञान नहीं है ) उसके लिए कुछ कठिन नहीं है । तुम नेत्रसे नीलवस्त्रकी तरह 
नील हुए आकाशको नहीं देखते हो ॥ ४३२ ॥ 

“योग्यायोग्य०' इत्यादि । यह योग्य और अयोग्यके व्यवहारी अपेक्षा 
प्रमाणके व्यवहारमें हुआ करती है । अज्ञानजन्य अम तो कल्पनामात्रसे सिद्ध 
होते हैँ, उनमें योग्य-अयोग्यव्यवद्वारकी अपेक्षा नहीं है ॥ 9३३ ॥ 


डहेत्यनेन' इत्यादि । 'इह' इस झब्दसे सूत्रसे आरम्म करके स्थावर- 
पर्यन्त शरीर कहे जाते है, उनमें यह जीव स्पष्ट रूपसे उपलव्ध होता है ॥४३५॥ 

अविष्ट' इत्यादि । विष्ट! इस शब्दसे चैतन्यक्ी जीवत्वरूपसे अज्ञान और 
चिदाभाससे युक्त जो उपलब्धि होती है, वही कदी जाती है अर्थात्‌ चेतन्यक्रा 
अविद्या द्वारा बुद्धिमे म्रतिबिस्ब ही प्रवेशशब्दका अर्थ है ॥ ४३५ ॥ 


क त] भापाइुवादसहित ९५७ 


चिदाभासप्रवेशस्तु प्रत्यड्मोहे स्वतो भवेत्‌ 
तत्कायष्वनुवृत्त स उपाधिश्चित्प्रवेशने ॥ ४३६॥ 
जपाङुसुमरक्तत्व स्फटिके करप्यते यथा। 
चिदाभासग्रवेशो5य॑ चित्यध्यारोप्यते तथा ॥ ४३७ ॥ 
सत्रादिस्थाणुपयन्तं जगत्सूद्रा स्वमायया | 
स्वाभासेकसहायेन स एव प्राविशत्‌ परः ॥ ४३८ ॥ 
आनखाग्रेम्य इत्युक्या मर्यादा$स्य प्रवेशने । 
उक्ता, र्पशेन चेतन्यं नखाग्रावधि लभ्यते ॥ ४३९ ॥ 
सामान्येन विशेपाच चिद्‌ देहं व्याप्य वर्तते । 
इष्टान्ताभ्यां इयी वत्तिद्धिविधाभ्यामिदोच्यते ॥ ४४० ॥ 
दारु कुत्स्नमभिव्याप्य यथा5मिर्दारुणि स्थित; । 
संव्याप्य तद्ददखिले देहमात्मा व्यवस्थित ॥ ४४१ ॥ 


(चिदामास०' इत्यादि । प्रत्यगात्माके अज्ञानमें तो चिदाभासका प्रवेश 
स्वतः दी होता है और अज्ञानके कार्योंमे उस चिदाभासकी अनुवृत्ति दोती है, 
अतः वह चिदाभास ही चितिके प्रवेशम उपाधि है ॥ 9३६ ॥ 

“जपाकुसुम ०? इत्यादि । जैसे जपाकुसुमकी रकताकी स्फटिकमें कस्पना की 
जाती दै, वैसे ही चिदाभासके प्रवेशका चेतनमें आरोप किया जाता है ॥४३७ ॥ 
अत्नादि०” इत्यादि ।' सूत्रसे लेकर स्थावर-पर्यन्त जगत्को अपनी 
मायासे बनाकर अपने आभासकी सहायतासे उस परमेश्वरने ही उसमें प्रवेश 


किया है ॥ 9३८ ॥ 

“आनखाग्रेम्य! इत्यादि । 'आनसाभरेम्यः' इस कथनसे उस परमास्माकें 
प्रवेशकी मर्यादा कही गई दै, क्योंकि स्पर्श करनेसे नखाअपर्यन्त चेतन्यकी उप- 
लब्धि होती है ॥ ४२९ ॥ ; 


विरोपरूपसे 
प्रकारकी उसकी | 


“सामान्येन? इत्यादि । सामान्य और 
शतन्य वमान है, इसलिए दो दृष्टान्तोंसे दो 
जाती है ॥ ४४० ॥ छ 

“दारु? इत्यादि । जैसे अग्नि सारे ही काठको व्याप्त करके का 
थरेसे ही सारे ही देदको व्याप्त करके आसा देहमें स्थित है ॥ ४४१ ॥ 


१२१ 


९५८ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


तस्थावसंव्याप्य यथा क्षुरपात्रं क्ुरस्तथा । 
ओत्रादिनाडीमध्यस्थस्तचुमंव्याप्य संस्थितः ॥ ४४२॥ 
श्षुरपात्रे स्थानभेदाद्विभिधन्ते यथा क्षुराः । 
चेतन्यानि विभिदयन्ते तथा नाडीविभेद्तः ॥ ४४३ ॥ 
प्राभोति वृत्ती दे जीवः स्वभजाग्रदवस्थयो: । 
सामान्य्वत्तिमेवैकां सुपुपः प्रतिपद्यते ॥ ४४४ ॥ 
सामान्यवृत्तिया साऽत्र जीवनायोपयुज्यते । 
विशेपवृत्तयो देहे शब्दाद्या लोचनोद्यताः ॥ ४४५ ॥ 
प्रवेशवाक्य॑ पदशस्तात्पर्याच्च स्फुटीकृतम्‌ । 
तदचुग्राहको न्याय इदानीं प्रविचार्यते ॥ ४४६ ॥ 
कि देबदत्तगृहवत्‌ प्रवेशोऽथोपलादिवत्‌ । 
जलाकंविम्बवत्किवा यद्वा द्रव्यणुणादिवत्‌ ॥ ४४७ ॥ 


तस्थाव०' इत्यादि । जैसे क्षुर क्षरधानको व्याप्त किये बिना दी क्षुरधानमे 
रहता है, वैसे ही शत्र आदि नाडियोके मध्यमें स्थित चैतन्य देहको व्याप्त 
किये बिना ही देहमें स्थित है ॥ ४४२ ॥ 

'छरपात्रे! इत्यादि । क्षुरधानमें स्थानेकि भेदसे जैसे कुराका मेद होता है, 
वैसे ही ओत्रादि नाडियोके मेदसे देहमें चैतन्योंका मेद होता है ॥ ४४३ ॥ 

रोति’ इत्यादि । स्वम और जाग्रत्‌--इन दो अवस्थाओंमें जीवकी 
दो दृत्तियो होती हैं और सुपुप्ति अवस्थामें एक सामान्यत ही होती है ॥1४99॥ 

'सामान्यवृत्तियी? इत्यादि | जो सामान्यवृत्ति है, उसका जीवनमात्रमें 
उपयोग होता है और विशेष बियाँ देहमें शब्द आदि विपयोकि ज्ञानमें उपयोगी 
होती हैं ॥ ४११५ ॥ 

प्रवेशवाक्यम््‌” इत्यादि । इतने अन्थसे प्रवेशवाक्यके प्रत्येक पदका ताले 
स्पष्ट किया गया, अब प्रवेशानुमाहक न्यायका विचार करते हैं ॥ ४०६ ॥ 

किं देवदत्त०! इत्यादि । जैसे बाहर अवस्थित देवदत्त घरमें प्रवेश करता है, 
वैसे ही यह प्रवेश दै? या जैसे पापाणके अन्दर पापाणका ही सर्परूपसे 
परिणाम होता हे, वैसे ही परमेश्वरका जीवरूपसे परिणाम हे! अथवा जले 
सूर्यकी तरद प्रवेश है ! किंवा द्रव्यमे गुणकी तरह प्रवेशा है ! ॥ ९५७ ॥ 


चतुर्थ ब्राह्मण ] भापानुवादसहित ९५९ 


फलबीजबदाहोस्वित्‌, ना55द्यः सर्वगतत्वतः । 
देवद्चः परिच्छिन्नः सांशश्राऽऽत्मा तु नो तथा ॥ ४४८ ॥ 
अव्यावत्ताननुगतयाधात्म्यादात्मवस्तुनः । 
परिच्छेदाद्सम्भाव्य नेति नेतीति वारणात्‌ ॥ ४४९ ॥ 
नाऽतोऽनवच्छिन्नतनोनिर्विमागात्मवस्तुनः । 
पूर्वस्थानवियोगेन बवत्स्थानान्तरागमः ॥ ४५० ॥ 
न ढितीयोञ्परिणतेरदमान्तः सर्परूपतः | 

भूतानि परिणम्यन्ते न त्वात्मा परिणामवान्‌ ॥ ४५१ ॥ 
न तृतीयोऽकजलयोरिव देहचिदात्मनोः । 

न संयोगविभागौ स्तो येन तदत्मवेशनम्‌ ॥ ४५२ ॥ 


जज्ज 


'फूलबीज०? इत्यादि । अथवा फल्में बीजकी तरद प्रवेश है ! आद्य 
पक्षका तो सम्भव है नहीं, क्योंकि परमात्मा सर्वव्यापक है, देवदत्त परिच्छिन्न तथा 
सावयव है और आतमा अपरिच्छन्न तथा निरवयव दै ॥ ४४८ ॥ 

।अच्यावत्ता०? इत्यादि । आत्मा न किससे व्यावृत्त हे और न किसीमें 
अनुगत है, इसलिए उसके परिच्छेद आदिका सम्भब नही है और "नेति नेति' 
ुतिने परिच्छेदादिका निपेघ मी किया दै ॥ ४४९ ॥ 

'नाऽतोऽनव०' इत्यादि। किसी भी अवच्छेदसे रदित और किसी मी विभागसे 
रहित आल वस्तुका मनुप्यकी तरह पूर्वस्थानके वियोगसे स्थानान्तरमें प्रवेश 
नहीं हो सकता ॥ ४५० ॥ 

“न द्वितीयो5०” इत्यादि । पापाणमें सर्पकी तरह भात्माका परिणाम है, य॑ 
द्वितीय पक्ष भी ठीक नहीं है, क्योंकि आत्माका परिणाम नहीं होता । पापाणके 
अन्दर सर्परूपसे जो परिणाम दै, वद पापाणरूपसे स्थित भूतोंका परिणाम । 
आत्माका परिणाम नहीं दोता॥ ४५१ ॥ ड 

क्ष तृतीयो०' इत्यादि । तृतीय पक्ष मी ठीक नहीं दे, : 
जरू---इन दोनोके संयोग और विभाग होते रहते हँ, देह और चि 
और विभाग नहीं दोते, इसलिए जडमें सूर्यकी तरह देदमें आत्म 
दो सकता है ॥ २५२ ॥ ५ 


९६० बृहददारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 
ATT 
न चतुर्थोञ्पारतन्त्र्यात्‌, द्रव्यतन्त्रा गुणादयः । 
न त्वात्मा देइतन्त्रोऽयं सेश्वर इति श्रुतेः ॥-४५३ ॥ 
न पश्चमोऽविक्रियतवाद्वीजं विक्रियया युतम्‌ । 
पड्भावविक्रियाहीन आत्मा शास्नेपु सम्मतः॥ ४५४ ॥ 
आधाराघेषता सर्पशिल्योः फल्बीजयोः । 
अंशांशितेति वैपम्या्न तत्र पुनरुक्तता ॥ ४५५॥ 
परिच्छिन्नो जीव एव देहेपु प्रविशत्वतः। 
न दोप इति चेन्मैवं स्रष्ट्रेव प्रवेशनात्‌ ॥ ४५६ ॥ 
तत्सृ्राऽथ तदेवाऽनु प्राविशत्स इति अतेः । 
सष्टम्ेष्रोरेकत्वं स्याद भुक्त्वा ब्रजतीतिवत्‌ ॥ ४५७॥ 
ततः केनाऽप्युपायेन प्रवेशो घटते नहि। 
इति ग्रासे पूर्वपक्षे प्रवेश उपपाद्यते ॥ ४५८॥ 

ल चतु्थोऽ०' इत्यादि । जाला खतन्र हे. इक्र उ पन उप चतुर्थोऽ०' इत्यादि । आत्मा स्वतन्त्र हे, इसलिए चतुर्थ पक्ष मी ठीक 
नही है, क्योंकि गुण आदि बरम्यके अधीन हुआ करते हैं, आत्मा तो देहके अधीन 
नहीं है, अति भी कहती है आत्मा सर्वेधर है ॥ ४५३ ॥ 

“न पश्चमो5० इत्यादि । आत्मा अविक्रिय है, इसलिए पञ्चम पक्ष भी 
ठीक नहीं है, बीज विकारसे युक्त है और शास्रसम्मत आत्मा छः प्रकारके 
भावविकारोसे रहित है ॥ ४५४ ॥ 

'आघाराधेयता' इत्यादि। सर्प और शिळाका आधाराधेयभाव है तथा 
फळ और बीजका अंशांशिमाव है, अतः इस प्रकार विपमता द्वोनेसे पुनरुक्ति 
दोप नहीं है ॥ ४५५ ॥ 

“परिच्छिन्नो! इत्यादि । यदि कहो कि परिच्छिन्न जीव ही देहोंमें प्रवेश 
करता हे, ऐसा कहनेमें कोई दोष नहीं है, तो यद कहना युक्त नहीं है, क्योंकि 
सशका प्रवेश कहा गया है ॥ ४५६ ॥ 

'सत्छष्ट्वा०? इत्यादि । धत्वा तदेवानु प्राविशत” ( उसकी रचना- 
कर आप दी उसमें प्रवेश कर गया ) इस अतिसे 'भुक्त्वा ब्रजति! ( भोजन 
करके जाता है ) इस वाक्यके प्रयोगकी भाति स्ट और प्रवेष्ठाकी एकता दी 
प्रतीत दोती है ॥ ४५७ ॥ 


“ततः इत्यादि । इस परिस्थितिमें किसी भी उपायसे उसका ( सष्टाका ) 


है. 


बु 


चतुर्य ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित ९६१ 


अग्नविष्टस्वमावोऽयं दिग्देशाइनभिप्लतेः । 
कह्पितोञ्स्य अवेः स्याजलपात्राकंविम्बवत्‌ ॥ ४५९ ॥ 
विभागाद्यंशवैपम्ये$प्यस्ति साम्यं विवक्षितम्‌ । 
उपाधिस्थोपलब्ध्यादि साम्यं केन निवार्यते ॥ ४६० ॥ 
उपाधाबुपलभ्यत्वमन्यथात्वेन भासनम्‌। 
बहुत्वभानमित्येतद्‌ इदार्टान्तयोः समम्‌ ॥ ४६१॥ 
तेजोऽधिकं रवेबिम्बमशक्यं दरष्टुमज्ञसा । 
तथापि जलमध्ये तद्विम्बं सम्यगवेश्यते ॥ ४६२ ॥ 
स्वयम्प्रकाश आत्मेव नोपलम्योऽनुपाधिकः । 
जडदेहाद्युपाधौ तु विस्पष्टमुपलभ्यते ॥ ४६३॥ 
प्रवेश नहीं बन सकता, [ क्योंकि वह अपरिच्छिन्न तथा व्यापक है ], इस 
प्रकारका पूर्वपक्ष प्राप्त होता हे, अतः उसके प्रवेशका उपपादन किया 
जाता है ॥ ४५८॥ 

'अग्नविषट०' इत्यादि । दिक्‌ , देश, कार आदिका परिच्छेद न द्वोनेके 
कारण यद्यपि यह आत्मा अप्रविष्टस्वभांव हे, तथापि जलपात्रमें सूर्यके यिम्बकी 
तरह इसका प्रवेश प्रतिबिम्मरूपसे कल्पित है || 2५९ ॥ 

अविभागाद्यश ०! इत्यादि । यद्यपि इष्टान्तानुसार संयोग, विभाग आदि 
अंशोंकी प्रकृत दाष्टीन्तमें समानता नहीं है, तथापि उपाधिमें स्थिति और 
उपाधिमें उपलब्धिरूप दोनोंकी समताको कौन हटा सकता दै अर्थात्‌ 
जैसे अलमें सूर्यकी स्थिति और उपलब्ध होती है, वैसे दी आत्माकी 
चिदाभासरूपसे बुद्धिमें स्थिति और उपलब्धि होती है, यही समता प्रकृतमे | 
विवक्षित दै, यदद भाव दै ॥ ४६० ॥ 

“उपाधा०' इत्यादि । उपाधिमें उपलब्ध होना, अन्पथारूपसे | 
तथा नानारूपसे प्रतीत होना--इस प्रकार तीनों दृष्टान्त 
समान है ॥ ४६१ ॥ 

'तिजोऽधिकम्‌' इत्यादि । अधिक तेजबाले सूर्यक्रा विभ्न यद 
रूपसे नहीं देखा जा सकता, तथापि जलके मध्यमें वह ठीक 
जाता है ॥ ४६२ ॥ 

व्स्वयप्रकाश? इत्यादि । यह स्वयप्रकाश आत्मा उप 
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दर्पणाभिइता दृष्टि; परावृत्य स्वमाननम्‌। 
प्राप्नुवन्त्याभिगुख्येन व्यत्यस्तं दर्शयेन्युखम्‌ ॥ ४६४ ॥ 
देहाययुप्ठतेये धीरात्मानं व्याप्नुबत्यसौ । 
अविक्रियं विक्रियाभिर्थुक्त इत्येव भासयेत्‌ ॥ ४६५॥ 
एकोऽप्यनेकघा भाति तरणिः पात्रमेदतः । 

एवं नानादेहमेदाद्‌ आन्त्याऽऽत्मेकोऽप्यनेकघा ॥ ४६६ ॥ 
निद्धूताेपनानात्वतद्वेतुरविभाववान्‌ । 
अनन्यसाक्षिकोऽपीद्‌ स्यात्प्रवेशभ्रमादयम्‌ ॥ ४६७॥ 
द्रष्टादिरूपरहितः प्रत्यगात्माऽमवस्पुरा । 

नामरूपजनौ सत्यां द्रष्टृत्वादियुतो भवेत्‌ ॥ ४६८ ॥ 


नहीं होता और जड़ देह आदि उपाधियोंमें तो स्पष्टरूपसे उपलब्ध 
होता है ॥ ४६३ ॥ 

“दपेणा०' इत्यादि । जैसे दर्षणसे टकर खाकर लौटी हुई दृष्टि अपने 
ही मुखको प्राप्त होकर उसी मुखको सामने दर्षणमें विपरीतरूपसे दिख- 
लाती है ॥ ४६४ ॥ 

'देहाद्य०” इत्यादि । वैसे ही देहादिसे टकर खाकर छौटी हुई बुद्धि 
आमाको व्याप्त करके अविकारी आत्माको विकारोसे युक्त बतलाती है ॥ ४६५ ॥ 


“एकोऽप्य०? इत्यादि । सूरज यद्यपि एक है, तथापि पात्रोके मेदसे जैसे 
अनेक हो जाता है, यैसे ही आत्मा यद्यपि एक है, तथापि नाना देहोंके भेदसे 
आसमा अमसे अनेक प्रतीत होता है ॥ ४६६ ॥ 

“निदू्धृता०? इत्यादि । यथपि आत्माका किसी प्रकारसे मेद, मेद-कारण 
धर्ममिद, किसी प्रकारसे विभाग कोई दूसरा साक्षी नहीं है, तथापि वह 
आत्मा प्रवेशके भ्रमसे ऐसा प्रतीत होता है ॥ ४६७ ॥ 

द्रष्रादि०' इत्यादि । सष्टिकी उत्पत्तिसे पहले प्रत्यगात्मा द्रष्टा आदि 
रूपसे रहित शुद्ध ब्रह्न ही था; नाम और रुपकी उत्पति दोनेपर वही द्रट्टस्वादि 
रूपोसे युक्त हो गया ॥ ४६८ ॥ 
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बुद्धितत्कारणोपाधी क्षेत्रवेथ्रसंत्को ॥ ४६९ ॥ 
जिघ्राणीममहं गन्धमिति यो वेत्त्यविक्रियः । 
स सर्वसाक्षी पूर्वाम्यामुपलक्षणमहीते ॥ ४७० ॥ 
अप्पात्रोत्थापिताद्वानो्दिवि भानुर्यथेश््यते । 
सर्वसाक्षी तथा घौस्थारकर्दैमोक्रादिसक्षणात्‌ ॥ ४७१ ॥ 
प्रकाशात्मा यथा चन्द्रः शाखाग्रादतथाविधात्‌ । 
लक्ष्यस्तथा चिदात्मापि कारणोपाधितो जडात्‌ ॥ ४७२ ॥ 
जीवत्वश्रान्तिरेपैत्रं प्रत्यम्बोधोपयोगतः । 
जलपात्रार्कसाम्पेन प्रवेश इति करप्यते ॥ ४७३ ॥ 
दिग्देशकालशुन्यस्य प्रवेशो विलसर्पवत्‌ । 
न त्वजस्य परस्याऽस्ति तेना5विद्याप्रकल्पित; ॥ ४७४ ॥ 
मिड क स आल त SS 

“द्रष्ट्र०” इत्यादि । द्रष्टा, ओता आदिखूपसे कहलानेवाद जो बुद्धिरूप 
उपाविसे युक्त चेतन है, उसकी क्षेत्रज्ञ ( जीव ) संज्ञा है । तथा द्रप्टत्व आदिसे 
रहित दोकर जो कारणरूप ( अज्ञानरूप ) उपाधिसे युक्त हे, उसकी ईश्वर 
संज्ञा है ॥ ४६९ ॥ 

“जिप्राणी ०? इत्यादि । में इस गन्धको सुँधता हूँ, इस प्रकार अविक्रिय 
होता हुआ जो जानता है, वह पूर्वोक्त दोनों उपाधियोंसे उपलक्षित चैतन्य 
सबका साक्षी अर्थात्‌ बुद्ध्यादि सत्र पदार्थोका भासक है ॥ ४७० ॥ न 

अप्पात्रो०' इत्यादि । जल्पात्रमें स्थित प्रतिविग्बरूप सूर्यसे जैसे आकाशस्थ 
सूर्यका दर्शन होता है, वैसे ही बुद्धिमे स्थित कर्ता, भोक्ता आदिरूप चेतनसे 
सबको साक्षीरूप चेतनका दर्शन होता है ॥ ४७१ ॥ र 

अकाशात्मा' इत्यादि । जेसे प्रकाशस्वरूप चन्द्रमा अपरा 
देखा जाता है, वैसे दी चिदात्मा मी जड़ारमक कारणरूप 
जाता है ॥ ४७२ ॥ त 

MR ? इत्यादि । प्रत्यगात्माके ज्ञानका उपयोगी 
है, वढी प्रकृतमें जलपात्रके सूर्यकी समतासे प्रवेश कहा जाता है 

(दिग्देख०' इत्यादि । दिग्‌ , देश और कार आदि प 


> 
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अविद्यया तु साक्ष्येप केवलो5प्यविवेकतः । 
बुद्यादिकायगेधमें! ग्रतिविम्बवदिष्यते ॥ ४७५ ॥ 
अग्निः स्यो थि कक यी अत्युदीरिता; । 

अ १ ऽऽविशज्जगत्‌ ॥ ४७६ ॥ 
अग्निर्यथैको भुवन काएलोष्टादिरूपकस्‌ । 

प्रविष्टः प्रतिरूपो$भूदप्रविो$पि सन्स्वतः ॥ ४७७ ॥ 
वायुर्यधैको वन नानाव्यजनरूपकम्‌ । 

अविष्टो बहुरूपोऽभूदप्रवि्ोऽपि सन्स्वतः॥ ४७८ ॥ 
खयो यथोदपात्रेषु प्रविष्टो बहिरेव सन्‌ । 
तथाऽऽत्माऽप्यग्रविष्टः सन्प्रबिष्ट इति कल्प्यते ॥ ४७९ ॥ 
यथा सृष्टधादयः क्लप्ताः प्रवेशो$पि तथेक्ष्यताम्‌ । 

युक्त्या नेबोपपद्यन्ते सृष्टयाद्याः कल्पिता! स्वत; ॥५८:॥ 


जन्मरहित परमात्माका प्रवेश विल्में सर्पकी तरह नहीं हो सकता, इसलिए 
अविद्याप्रयुक्त कल्पित ही उसका प्रवेश है ॥ ४७४ ॥ 

“अविद्याया' इत्यादि । अद्वितीय होता हुआ मी यह साक्षी अविद्यासे 
उसन्न हुए बुद्धि आदि कार्योके धर्मोसे म्रतिबिम्बकी तरह देखा जाता है, अर्थात्‌ 
जैसे मछिनतासे दीन मुख दर्पणकी मलिनतासे मलिन प्रतीत होता है, वैसे 
दी शुद्ध आत्मा भी अविद्यासे बुद्धयादिमें तादात्म्याध्यास द्वारा कर्ता, भोक्ता 
आदि रूपसे प्रतीत होता है ॥ ४७५॥ 

“अभि इत्यादि । अभि, सूर्य और पवन--ये तीन दृष्टान्त कठवल्ली 
तिने कहे हैं। जैसे ये तीनों अभविष्टस्वमाव होते हुए मी प्रविष्ट कहे जाते 
हैं, वैसे ही कार्य जगतमें आत्माका प्रवेश है ॥ ४७६ ॥ 

“अगिर्यथेको' इत्यादि । अप्रविए-स्वमाव होता हुआ भी अभि जैसे काष्ठ, 
कोष्ठ भादिरूप भुवनमें प्रवेश करके अनेकरूप हो जाता है और जैसे अप्रविष्ट- 
स्वभाव वायु नाना व्यजनके रूप ( पंखा ) में प्रवेश करके बहुरूप दो जाता दै 
एवं सूर्य जैसे बाहर रहकर ही जहपात्रेमि प्रवेश कर जाता हे; वैसे ही अप्रवि्ट- 
स्वभाव आत्माझा यह प्रवेश समझना चाहिए ॥ ४७७-७९ || 

“यथा' इत्यादि । जैसे सृष्टि आदि कल्पित हैं, वैसे दी प्रवेश भी कल्पित 


"MIN 
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जज्ज 


नाऽसतो जन्मना योगः सतः सत्त्वं न चेष्यते । 

कूटस्थे विक्रिया नाऽस्ति तस्माद्ज्ञानतो जनिः ॥ ४८१ ॥ 
रुप रूपमितीयं तु स्पष्टमूकप्रत्यगात्मनः । 
याथात्म्यदशनायेव सृष्टयादीन्यभ्यभापत ॥ ४८२ ॥ 
श्षुरपात्राख्यदृष्टान्ताद्विशोपेण प्रवेशनम्‌ । 

इन्द्रयष्वति विस्पष्टयुपलभ्यत्वमात्मनः ॥ ४८३ ॥ 
यदभिकाष्ठरृष्टान्तात्सामान्येन प्रवेशनम्‌ । 
तदधिष्ठानरूपेण कार्यव्यापित्वमुच्यते ॥ ४८४॥ 
अधिष्ठानारोप्यभावमन्तरेण न ङृत्रचित्‌। 
व्याप्यव्यापकयोः कृत्स्नस्वरूपण्याप्तिरीक्ष्यते ॥ ४८५॥ 
अत्यन्तभिन्नयोर्व्याप्रिनहि दृटा गवाश्वयोः | 
नाऽप्यत्यन्तमभिन्नस्य, व्याप्यव्यापकवजेनात्‌ ॥ ४८६ ॥ 


दी समझना चाहिए । युक्तिसे सष्टिप्रवेश आदि सिद्ध नहीं दो सकते; इसलिए 
सृष्टि-प्रवेश आदि कल्पित दी हैं ॥ ४८० ॥ 

“नाऽसतो' इत्यादि । असतूका जन्म नहीं दो सकता और सत्‌का मी 
जन्म नहीं दो सकता, [ क्योंकि वह तो पहलेसे टी विद्यमान है । ] और 
कूटस्थमें विकार नहीं है, इसलिए अज्ञानसे दी उसका जन्म है ॥ ४८१ ॥ 

रूपं रूपं’ इत्यादि । “रूपं रूपं प्रतिरूपो बभूव? यह श्रुति आत्माके यथार्थः 
स्वरूपका स्पष्टरूपसे दर्शन हो, इसलिए सृष्टिका प्रतिपादन करती हे ॥ ४८२॥ | 

क्षुरपात्रा०? इत्यादि । क्षुरपात्रके दृष्टान्तसे प्रतिपादित जीव-चेतन्यकी 
इन्द्रियोमें अतिस्पष्ट उपलब्धि ही विशेषरूपसे प्रवेश है ॥ ४८३ ॥ 

“यदप्ति०” इत्यादि । अधिष्ठानरूपसे कार्यभूत ] 
व्याप्ति दी अभिकाष्ठके दृष्टान्त द्वारा प्रतिपादित स॒ 
प्रवेश है ॥ ४८४ ॥ 

अधिप्ताना ०” इत्यादि । अधिष्ठानारोप्यभावके बिना कहीं * 
व्यापककी पूर्णरूपसे व्याप्ति नहीं देखी जाती है ॥ ४८५ ॥ 

“अत्यन्त०' इत्यादि । परस्पर अत्यन्त भिन्न गाय और अश्वक 
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मेदामेदौ वास्तवौ त दुरुभौ तेन शिष्यते । 
अघिष्ठानारोपितयोरेव व्यास्तिैलादियम्‌ ॥ ४८७॥ 
तमसेव यथा सर्प सक्‌ प्रविष्टा न तु स्वतः | 
अत्यगज्ञानकार्याणि स्वात्मेवं भाययाऽऽविशत्‌ ॥ ४८८ ॥ 
व्यापित्वमुपलस्यत्वमिति द्वेधा प्रवेशनम्‌ । 
सिद्ध अविशत्‌ ये दोपास्ताज्निराचक्ष्महेयुना ॥ ४८९ ॥ 
पर एव प्रविष्टय़ेत्‌ प्रविष्टानामनेकतः । 
तद्नन्यत्वतः  प्रापन्महेशस्या5प्यनेकता ॥ ४९० ॥ 
नेप दोपोऽस्य चोच्चस्य विपरीतत्वसम्भवात्‌ । 
बहूनामेकतादात्म्यादेकत्व किं न चोद्यते ॥ ४९१ ॥ 
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देखी जाती है और अत्यन्त अभिन्षकी ( स्वकी स्वमें ) मी व्याप्ति नहीं देखी 
जाती है, क्योंकि उनका व्याप्यव्यापकमाव नहीं है ॥ ४८६ ॥ 

भिदामेदौ' इत्यादि । वास्तव मेद और अमेद तो दुर्लभ हैं, इसलिए परिशेपसे 
अधिष्ठान और आरोपितकी व्यापत ही सिद्ध होती है॥ ४८७ ॥ 

अधिष्ठानका आरोप्यके साथ संयोग, समवाय आदि सम्बन्ध तो है नहीं, 
इसलिए कश्पित तादाल्य सम्वन्थसे ही अधिष्ठानकी आरोप्यमे व्याप्ति होती 
है; इस अर्थको दष्टान्तसे कहते हैं--“तमसैव' इत्यादिसे । 

जैसे माझा अज्ञानसे ही सर्पमें प्रवेश करती है, स्वरूपे नहीं, वैसे ही 
अपने अज्ञानके कार्योमे आत्माने अज्ञानसे ही प्रवेश किया ॥ ४८८ ॥ 

“व्यापित्वम्‌’ इत्यादि । चेतन्यरूपसे व्याप्ति और द, ओता आदिरूपते 
उपलब्धि यों दो प्रकारसे चेतनका प्रवेश सिद्ध दो गया । अव जो प्रवेश करनेते 
परमासमामे दोष देते हैं, उनका निराकरण करते हैं ॥ ४८९ ॥ 

“पर एव! इत्यादि । यदि परमात्माने ही प्रवेश किया है, तो वह मविष्ट 
होकर जीवरूपसे अनेक हो गया, इस परिस्थितिमे उन जीवोंके साथ ईश्वरका 
अभेद होनेसे उसमें भी अनेकता हो जायगी ॥ ४ १०॥ 

नेप दोपो०? इत्यादि । यह दोष नहीं है, इससे विपरीत तर्केका भी सम्भव 
है, क्योंकि अनेक जीबोंका एक परमालाके साथ तादाल्य दोनेसे एकत्वका तर्क 
क्यों नहीं करते दो! ॥ ४९१ ॥ 


क. 
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क्प्यैः सर्पादिमिमदेन तु रज्युर्बिमिदयते ॥ ४९२ ॥ 
एको देवो निविशो$्ञ बहुधेति अतीरणात्‌ । 
वियद्ददेक एैप ईशरोऽभ्युपगम्यताम्‌ ॥ ४९३ ॥ 
संसारित्वात्‌ प्रविष्टानां परस्य तदभेदतः । 
संसारित्वं गरसक्तं चेत, न, क्षुधाद्यत्ययश्चतेः ॥ ४९४ ॥ 
सुखदु/खविमोहादिदशनानेति चेत्‌, न तत्‌ । 

न लिप्यते . ठोकदुःसेर्लाकबाह्य इति अतेः ॥ ४९५ ॥ 
उपाधिजनितो योऽयं चिदाभासोऽवभासते । 
दुःखाद्ययुभवस्तत्र सावकाशो भविष्यति ॥ ४९६॥ 
दुःखी यदि भवेदात्मा कः साक्षी दुःखिनो भवेत्‌ । 
दुःखिनः साक्षिता नेव साक्षिणो दुःखिता तथा ॥ ४९७॥ 

“नियामक०' इत्यादि । इस अर्थमें वेद नियामक है, क्योकि वह भेदका 
निषेध करता है । और कल्पित सादि भेदोंसे अधिष्ठानमूत रज्जुका भेद नहीं 
हुआ करता ॥ ४९२ ॥ 

“एको देवो? इत्यादि । एक दी देव प्रवेश करके अनेकरूप हो गया 
है? इस प्रकार अतिका कथन द; इससे आकाशकी तरह प्रवेश करनेवाले 
ईश्वरको एक ही मानना चाहिए ॥ ४९३ ॥ 

“संसारित्वात्‌' इत्यादि । प्रविष्ट संसारी जीवॉका परमास्माके साथ अमेव 
दोनेसे परमात्मामें संसारित्वकी प्रसक्ति होगी, इस प्रकारकी शङ्का मी नहीं करनी 
चाहिए, क्योंकि “अशनायापिपासे झोकं मोदं जरां मृत्युमत्येति' ( क्षुधा, पिपास, 
शोक, मोह, जरा और मृल्युसे परमात्मा रहित है ) इस झतिसे परमालाम 
शुषा आदिका अभाव सुना जाता है ॥ ४९४ ॥ | 

“सुखदुःख०? इत्यादि । सुख, दुःख, मोह भादिके दर्शन 
अभाव नहीं है, यद कना ठीक नहीं दै; क्योकि ३ 
'वह लोकोंसे बाद्य हे और लोक-दुःखोसे लिप्त नहीं दोता ४९ 

'उपाधिजनितो' इत्यादि । अन्तःकरणरूपी उपापिमें जो २ द 
मतीत होता है, उसमें दुःख आदिका अनुभव सावकाश दो सकता हे 18 

“दुःखी? इत्यादि। यदि आत्या दुःखी होगा, त 
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नते स्यात्‌ विक्रियां दुःखी साक्षिता का विकारिणः। 
घीविक्रियासहस्नाणां . साक्ष्यतोऽहमविक्रियः ॥ ४९८ ॥ 
शरीरेन्द्रियसङ्घाति आस्मत्वेनाऽभिमानिनीम्‌ । 
चिदाभासयुतां बुद्धि विशिपन्ति सुखादयः ॥ ४९९ ॥ 
उदासीनो यथा पश्येदण्डिन कलहोदितम्‌ । 
सुखदुःखादिमदूयुद्धि साक्षी तद॒दसंहतः ॥ ५००॥ 
एवं सति पराच्येव दुःख प्रत्यक्षमिष्यताम्‌ । 
अतीच्यात्मनि वेदोऽयमक्षादीनि निपेधति ॥ ५०१॥ 
विज्ञातारमरे केन विजानीयादिति श्रुति; । 
विदिताबिदिताभ्यां तदन्यदेवेति च श्रतेः ॥ ५०२ ॥ 
अहं सुखीति विज्ञानमात्मच्छायेककर्मकम्‌ । 
आत्मन्यारोप्यते भान्तेविद्दद्धिओपचर्यते ॥ ५०३॥ 

कौन होगा! दुःखी साक्षी नहीं हुआ करता और साक्षी दुःखी नहीं हुआ 

करता ॥ ४९७ ॥ 

“नते? इत्यादि । विकारके मिना दुःखी नहीं होता और विकारी साक्षी 
नहीं होता है । में तो वुद्धिके सहलों विकारोंका साक्षी हैं, इसलिए 
अविकिय हूँ ॥ ४९८ ॥ 

“शरीरेन्द्रिय०” इत्यादि । इरीरेन्द्रिय-संघातमें आत्मस्वका अभिमान 
करनेवाडी चिदाभास सहित बुद्धिके सुल, दुःख आदि विशेषण हैं॥ ४९९ ॥ 

'उदासीनो' इत्यादि । जैसे उदासीन पुरुप छड़नेके लिण उद्यत हुए दण्डी 
पुरुषको देखता है; वैसे ही सुल, दुःब आदिसे युक्त बुद्धिको बुद्धिसे असंहत 
( जरग ) होकर साक्षी देखता है ॥ ५०० ॥ 

“एवं सति’ इत्यादि । ऐसी दक्षामें पराक्‌ जो देहादि दै, उन्हींमें दुःखको 
प्रत्यक्षरूपसे देखना चाहिए । प्रत्यगात्मामें तो वेद इन्द्रियोंका निषेध करता 
है, इसलिए मरत्यगासामे दुःखका प्रत्यक्ष ही नहीं दोता ॥ ५०१ ॥ 

'विज्ञाता०' इत्यादि। 'सब पदार्थोके ज्ञाता आत्माको किससे जानें! 
इत्यथक तिका वचन हे, वैसे दी 'जञात और अज्ञात दोनोंसे मिन्न है! यद मी 
श्रुति है ॥ ५०२ ॥ 

अह सुखीति' इत्यादि । “अई सुखी! भे मुखी हूँ ), यह ज्ञान भात्माकी 
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नासिकाग्रे महदू दुःख पादादुष्ठाग्र इत्यपि । 
देहावयवगं दुःखं दृष्टमात्मनि तत्कथम्‌ ॥ ५०४॥ 
प्रतीचि चेह्वेद्‌ दुःखं व्याप्लुयाद्वोधवद्दपुः । 

चिद्ठदू द्रष्दुस्वख्पत्वात्मतिकूलें च नो भवेत्‌ ॥ ५०५ ॥ 
आत्मनस्त्वेष भोगाय सवं प्रियमिति थ्रुतेः । 
सुखमात्मेकविपयमिति चेत्‌, तन्न युज्यते ॥ ५०६ ॥ 
यत्र चाञ्न्यस्य क्रूसतिः स्यात्तत्राऽन्योऽन्यर्प्रपइयति । 

इति आन्तात्मविपयं श्रुतं द्वेतं सुखात्मकम्‌ ॥ ५०७॥ 
यत्र स्वात्मेव सवे स्यात्तत्र कं केन पश्यति | 

इति बुद्धात्मनि देत सुखदुःखादि वारितम्‌ ॥ ५०८॥ 
तुभ्यं न रोचते पापात्‌ मया त्वित्यचुभूयते । 
अत्यक्प्रवणया दृष्टया संसारः कोऽपि नाऽऽत्मनि ॥ ५०९ ॥ 


जो चिदाभासरूप छाया है, उसको विषय करता हे | आन्त पुरुप आत्मामें इस 
ज्ञानका आरोप करते हैं और विद्वान्‌ उपचार करते हैं ॥ ५०३ ॥ 

“नसिकाग्रे' इत्यादि । नासिक्राके अग्रभागमें बड़ा दुःख है; पेरके 
अंगूटेमें बड़ा दुःख है, इस प्रकार देहके अवयवोंमें जो दुःख प्रतीत होता है, यह 
आसमामें कैसे हो सकता दै  ॥ ५०४ ॥ 

“ग्रतीचि' इत्यादि । प्रत्यगासमागें यदि दुःख होता, तो ज्ञानकी तरह 
सारे शरीरमें ब्यास हो जाता, जैसे द्रष्टाका स्वरूप दोनेसे ज्ञान आएमाके 
प्रतिकूल-<दवेप्य--नही है, वेसे ही दुःख भी आस्माके प्रतिकूर न होता ॥५०५॥ | 


किसको देखे', इस प्रकार श्रतिने ज्ञानी आसाम मुख-दुः 
किया है॥ ५०८ ॥ > 

“तुम्यम्‌? इत्यादि । तुम्हें पापसे यद विषय पसन्द नहीँ : 
मत्यबप्रवणदष्टिसे अनुभव करता हूँ कि आसमामें कोई भी संसार नई 
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इच्छद्वेपादिमानात्मेत्येवं समयबन्धनम्‌ । 

तार्किकेः क्रियतां तत्त नैव युक्त्योपपद्यते ॥ ५१० ॥ 

नित्यानुमेय आत्मा चेत्‌ मनसा तस्य दुःखिता । 

न भायात्‌, दृश्य आत्मा चेद द्रष्रमाव; ग्रसज्यते ॥ ५११ ॥ 

द्रष्टृत्वं इश्यता चाऽस्य निरंशत्वान्न युज्यते । 

सांशत्वे स्यादनित्यत्वं नाऽतो दुःखित्वमात्मनः ॥ ५१२ ॥ 

अदुःखित्वे परस्ये्टे तदन्यस्याऽप्यभावतः । 

कस्य दुःखनिद्स्पर्थमारव्धोपनिपत््या ॥ ५१३॥ 

अत्यगज्ञानहेतूत्थदुःखित्वादिभ्जमोऽत्र यः | 

तद्घ्बंसमात्रसिद्यर्थमारन्धोपनिपन्मया ॥ ५१४ ॥ 

नवसडुथयमात्रेक्षी दशमो विश्रमाद्यथा । 

न वेति दशमोःस्मीति स्वीक्षमाणोअपे तान्व॥ ५१५ ॥ 
— SN 

*इच्छाडेपा०? इत्यादि । आत्मा इच्छा, द्वेप आदिसे युक्त है; इस प्रकार 
तार्किकोंने अपने शाले माना है; परन्तु वह युक्तिसे सिद्ध नहीं हो सकता॥५ श्गा 

“नित्याचुमेय' इत्यादि । क्योंकि यदि आत्मा नित्य अनुमेय है, तो मनसे 
उसके दुःखका प्रत्यक्ष नहीं हो सकता है! यदि आत्मा दृश्य है, तो दणका 
अभाव हो जायगा ॥ ५११ ॥ 

'द्रिष्टृत्वम्‌! इत्यादि । आत्मा निरवयव है, इसलिए उसमें द्रप्दृत्व और 
दृश्य दोनोंका होना युक्त नहीं है । यदि उसे सावयव मानो तो आत्मामें 
अनित्यत्वकी प्राप्ति होगी, इसलिए आत्मामें दुःख नहीं है ॥ ५१२ ॥ 

अदुःखित्वे' इत्यादि । तुम परमात्मामें दुःख नहीं मानते । जब जीव 
परमात्मासे भिन्न ही नहीं है, तम किसके दुःखकी निवृचिके लिए तुमने उपनिपद्का 
आरम्भ किया है! ॥ ५१३ ॥ 

अरत्यगज्ञान०' इत्यादि । मत्यगारमाके अज्ञानसे उत्पन्न हुआ जो दुःखका 
अम है, उस अमकी निवृत्तिके लिए मैंने उपनिपद्का आरम्भ किया है ॥ ५१४ ॥ 

“नवसंख्येयमात्रेक्षी' इत्यादि । जैसे नौ (नव ) पुरुपोक्रो देखनेवाला 
दुशम पुरुष नौ पुरो और अपनेको देखता हुआ मी भ्रमसे अपनेको दशम नहीं 
समझता है ॥ ५१५ ॥ 
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निःशेषानात्मदक्तददनिर्नातात्मतत्वकः । 
न वेस्येकाम्यमस्मीति स्तीक्षमाणोऽप्यनात्मनः ॥ ५१६॥ 
दशमोऽसीति वाक्योत्थसम्यम्त्ानानलानिपा । 
प्डप्राऽऽत्मदशमाञ्चानं दशमोऽस्मीति वीक्षते ॥ ५१७॥ 
तथा तच्चमसीत्यादिवाक्योरथज्ञानवह्िना । 
पछुपराऽत्राऽऽत्मतमस्तञं चेत्यं प्रतिपद्यते ॥ ५१८ ॥ 
अत्यसज्ञानहेतूर्थशाख्राचार्यादिसाधनः । 

तद्विरुद्धं निजेकात्म्यं प्रत्यपद्यत मायया ॥ ५१९॥ 
प्रविष्टमुपजीव्याअपे दोपः कोऽपि न वादिभिः । 
इहाऽऽपाद्यितुं शक्यः प्रवेशस्तेन सुस्थिरः ॥ ५२० ॥ 
नन्वेवं पर एवाऽञ्र प्रविष्भेत्तता जनाः । 
पश्यन्ति तं बिना शास्रमिति शाख बृथा भवेत्‌ ॥ ५२१ ॥ 


“निशेषा० इत्यादि । वैसे ही आत्मतत्तको न जाननेवाला तथा अपनेसे 
अतिरिक्त जद॒क्लारादि सव तसवोंका साक्षात्कार करनेवाला पुरुप सब अनात्माऑको 
देखता हुआ मी में बरम हॅ! इस प्रकार अपनी एकात्मताको नहीं देखता है ॥५१५॥ 

(देशमो३०' इत्यादि । 'दशमोच्सि' ( तू दशम दै ), इस वाक्यसे उत्पन्न 
हुईं यथार्थ ज्ञानरूपी अनिकी ज्वालासे दशमके अज्ञानको दग्ध करके 
“दशमोऽस्मि? ( में दशम हूँ ) इस प्रकार दशमको जैसे देखता है, वैसे दी तत्त- 
मस्यादि,वाक्योंसे उत्पन्न हुई ज्ञानरूपी अन्निसे आस्माके अज्ञानको और अञ्ञानजन्य | 
संसारको दग्ध करके अपनी एकात्मताको जानता है ॥ ५१७-१८ ॥ 5 

'्रत्यगज्ञान०' इत्यादि । प्रत्यगात्माके अज्ञानसे कल्पित झाख, आचा 
आदि साधनों द्वारा ग्रास बरक्षविद्यसे पुरुष द्वेतके विरुद्ध अपनी 
जान लेवा है ॥ ५१९ ॥ 

श्रबिष्ट०' इत्यादि । परमात्माने दी प्रवेश किया है ; इस ' 
करनेमें मी वादी छोग किसी प्रकारका दोप नहीं दे सकते, इस 
स्थिर दो गया ॥ ५२० ॥ ८ 

“नन्वेवम्‌? इत्यादि । यदि पर दी प्रवेश कर गया है ; तो: 
चेतनको सभी लोग झाखके ही बिना देखते दै; अतः शास्त्र व्यर्थ 
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अहं ग्राणिम्यहं वच्मि पड्याम्येतच्छणोमि तत्‌ । 
मन्येऽहमित्यहम्बुद्यया इष्ट एवाडखिलेः पर! ॥ ५२२ ।' 
उच्यते तँ न पद्यन्ति प्रविविक्षु स्वतो जनाः । 
नोच्छ्लासमापणे इष्टिश्चती वा स्तोऽस्य नो मतिः॥ ५२३ ॥ 
प्रविष्टस्याऽस्ति चेच्छ्ासभापणाद्यस्तु तावता । 

प्रवेष्टरि किमायातं शास्त्र्रोध्यः स एव हि ॥ ५२४ ॥ 
प्रविष्स्य अेष्डुक्ष रूपामेदेऽपि भिन्नताम्‌ । 
प्रविश्त्वाप्रविष्टत्वधर्माभ्यां को निवारयेत्‌ ॥ ५२५ ॥ 
प्रविष्ट ये प्रपश्यन्ति नाउप्रविष्ममी बिदुः । 
व्याघत्वेन प्रपश्यन्तो न विदू राजपुत्रताम्‌ ॥ ५२६ ॥ 
व्याधो ऽयमित्यसावुक्ति्योजयेत्माणसङ्कटे ह्‌ | 
राजदेवादिकोक्तिस्तु भवेद्वहुफलप्रदा ॥ ५२७॥ 
तइत्मविष्ठदृष्टिया सा संसारे नियोजयेत्‌ । 
अप्रविष्टात्मदृ्टिस्तु मोचयेत्‌ _______ अप्रविष्टत्मदृटिस्त भोचयेत्‌ सर्वसङ्कटात्‌ ॥ ५२८॥ _ ॥ ५२८॥ 

“अहम! इत्यादि । [ क्योकि ] में इवास लेता हुँ, में बोलता हूँ, में देखता 
हैं; में घनता हैं, मैं सोचता हूँ, इस प्रकार अहम्बुद्धिसे सब ढोग परमात्माको ही 
देख रहे हैं॥ ५२२ ॥ 

'उच्यते' इत्यादि । कहते दै--उस प्रवेशकी इच्छा करनेवालेको शास्त्रके 
बिना अपने आप छोग नहीं देख सकते हैं। और इवास, भाषण, दृष्टि, श्रुति, 
मति ये अम्रविष्टके नहीं होते ॥ ५२३ ॥ 

प्रबिष्टस्याञस्ति' इत्यादि । प्रविष्टमें यदि श्‍वास, भाषण आदि हैं; तो 
इससे प्रवेष्टामें प्रवेश करनेवाेमें ) बया आया? क्योंकि झाखसे बोध्य तो 
प्रवेश है ॥ ५२४ ॥ 

अविष्टस्य' इत्यादि। प्रविष्ट और प्रवेष्टाके रूपमें यद्यपि मेद नहीं है; तथापि 
प्रवि और अप्रविष्टल धमकी भिन्नताको कौन हटा सकता है £ ॥ ५२५ ॥ 

“अविष्ट? इत्यादि। जो प्रविष्टो देखते हैं, वे अप्रविष्टको नहीं जान सकते, 
क्योंकि व्याघरुपसे देखनेवाले पुरुष उसकी राजपुत्रताको नहीं जानते हैं ॥५२६॥ 

“व्याघोऽयम्‌ इत्यादि। जैसे यह व्याध है, इस प्रकारका वचन माणके सद्टर्में 
डा देता है और यह राजा है अथवा देव है, ऐसा कथन बहुत फडका देनेवाझ 


न्य्य्य्य 


ज्ज 


अतोऽग्रविषटदृष्टयथं निन्धतेष्त्र प्रविष्टदक्‌। 
अविष्टद्शनं यत्स्यान्न तद्शनमात्मनः ॥ ५२९॥ 
अव्यावृत्ताननुगतं प्रत्यम्वस्तु स्वतो मितेः । 
तहिरुद्धेह या इशिर्मिथ्यारूपेव सा मता ॥ ५३०॥ 
अयं मेयः प्रमाताऽहं मानमेतदितीक्षणे | 
मिथ्याज्ञाने जनस्तुटः स्वममायेन्द्रजाठवत्‌ ॥ ५३१ ॥ 
नन्वत्र तं न पइयन्तीत्यनेन चचसोच्यते | 
प्रबिष्टदशनामावः प्रविष्टस्येव सन्निषेः ॥ ५३२ ॥ 
. परात्मद्शनाभावपरत्वेन कर्थं तया । 

व्याख्यातमिति चेदत्र तच्छब्देनेति विद्वि भोः ॥ ५३३ ॥ 
स एप इति पूर्वत्र तदेतच्छव्दयोः क्रमात्‌ । 
अग्रविष्टमविष्टो हौ वाक्यार्थादुपतर्णितौ ॥ ५३४ ॥ 


होता है, वैसे ही प्रविष्टदृष्टि संसारके बन्धनमें डाउती दै और अप्रवि्ठ-इष्टि सब 
सञ्घटोसे मुक्त कर देती है ॥ ५२७-५२८ ॥ 
'अतोऽप्रविष्ट०' इत्यादि । इससे अग्रविष्ट-इश्टिके छिप प्रविष्ट-इष्टिकी निन्दा 
की जाती दै--प्रविष्टका जो दन है; वह आत्माका दर्शन नहीं दे ॥ ५२९ ॥ 
(अव्याइत्ता०? इत्यादि । स्वयम्प्रकाश होनेसे प्रत्यक्‌ वस्तु न क्विसीमें अनुगत 
है और न क्िसीसे व्यावत्त है, इस प्रकार विद्वानोंका अनुभव है, अतः यहाँ इससे 
विरुद्ध जो दृष्टि वह मिथ्याइष्टि ही है ॥५३०॥ हः 
“अयं मेयः इत्यादि । यह प्रमेय है, मे प्रमाता हँ और यह प्रमाण 
इस भ्रकारके ईक्षणरूप मिथ्या ज्ञनमें स्वप्न, माया और इन्त्रजाङकी 
सन्तोप किये हुए हैं ॥ ५३१ ॥ 5 
“नन्वत्र? इत्यादि । यदि कहो कि “तन्न पश्यन्ति? 
साथ-साथ प्रबिएके दनका निपेघ भी किया गया दै 
“परात्म ०! इत्यादि । तो इसपर हमारा यह प्रश्‍न 
परमात्माके दर्शनके अभावमें है, ऐसा व्याख्यान तुमने कैसे 
सुनो, 'तत्‌' शब्दसे ऐसा व्याख्यान किया ॥ ५१३ ॥ | 
सस एप' इत्यादि । [क्योंकि] 'स एप! इस पूर्व वाक्ममें 


१२३ 
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एतच्छब्दं परित्यज्य तच्छब्देना5त्र वर्णनात्‌ । 
अप्रबिष्ट परात्मानं प्रत्यमिज्ञापयेच्छुतिः ॥ ५३५ ॥ 
प्रविष्दर्भीनाभावो$युभूत्या च विरुध्यते । 
अप्रविष्टादर्शन तु प्राकृतैरनुभूयते ॥ ५३६ ॥ 
नन्वेकस्य परस्यैव प्रविष्टत्व॑ दशान्तरम्‌ । 
ततः प्रविष्टौ स्यात्परस्यैवाऽत्र दर्शनम्‌ ॥ ५३७॥ 
राजानं भूपितं दृष्टा न दृष्ट इति लौकिकाः । 
न मन्यन्ते, परस्तेन इष्ट एवाऽत्र पामरेः ॥ ५३८॥ 
दृष्टान्तो विपमोऽन्ये तु दषटान्ताः प्रकृतोचिताः । 
श्रयन्ता दोपदुषटार्था इहोदाहरणोचिताः ॥ ५३९ ॥ 
गङ्गोदकं पूतमपि श्वदृतौ धारितं पुनः । 
अगङ्गोद्कमित्याइुनेहि तस्याऽस्ति पूतता ॥ ५४० ॥ 
अप्रविष्ट और 'एतत्‌! शब्दका प्रविष्ट, इस प्रकार दो अर्थाका वाक्यार्थसे वर्णन 
किया गया ऐ॥ ५३४ ॥ 

“एतच्छबद्म्‌’ इत्यादि । “तन्न पश्यन्तिः इस वाक्यमें एतत! शब्दका 
स्याग करके 'तत्‌? शब्दसे वर्णन किया गया दै; इसलिए प्रतीत होता दै 'त॑ न 
पश्यन्ति’ इस अतिमें उक्त “ठम्‌? पद अभविष्ट परमात्माका वाचक है ॥ ५३५॥ 

“अविष्ट०? इत्यादि | प्रविष्टके दर्शनका अभाव अनुभवसे विरुद्ध दै । 
अप्रविष्ठके अदर्शनका तो अज्ञानी पुरुषोंको अनुभव होता है ॥ ५३६ ॥ 

“नन्वेकस्य? इत्यादि । एक ही परमात्माकी प्रविष्टवरूप दूसरी अवस्था है; 
इसलिए प्रविष्टका दर्शन होनेपर मी परमात्माका दी दन होता हे॥ ५३७ ॥ 

“राजानम्‌? इत्यादि । जैसे अढक्कारोसे भूषित राजाको देखकर राजा नहीं 
देखा! इस प्रकार रोक नहीं मानते हैं; वैसे ही अज्ञानी लोग प्रविष्टको देखते 
हुए मी परमात्माको ही देखते हैं ॥ ५३८ ॥ 

इृष्टान्तो' इत्यादि । यदि कहो कि यह तुग्दारा दृष्टान्त विषम है, तो प्रकरणके 
योग्य दोपोसि दुषित झर्थवाळे दुसरे बहुतसे दृष्टान्त यहा विदयमान ह, उन्हे सुनो॥५३९॥ 

“गङ्गोदकम्‌? इत्यादि | यद्यपि गफ्नाजछ अत्यन्त पवित्र है, तथापि कुरेके 
चमड़ेमें रख देनेसे उसको गज्ना-जल नहीं कहते और न बह पवित्र दी रद 
जाता है ॥ ५४० ॥ 
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नमस्कृतो$्ुचिर्विप्रो नमस्कारवतां नहि। 
पूरयेदेवमेवाऽन्येऽप्युदाहार्यां दिशाऽनया ॥ ५४१॥ 
स्वतः परोऽपि देहादौ प्रविशे$कात्स्न्यदोपतः । 
दूपितो दशनं तस्य न भवेत्परदर्शनम्‌ ॥ ५४२ ॥ 
अकृत्स्नत्वं यथाऽस्य स्याद्मवद्दारे तथोच्यते । 
श्वासयोगात्‌ प्राणिता स्याद्वक्ता बदनयोगतः ॥ ५४३ ॥ 
दरश दर्शनयोगेन श्रोता श्रवणयोगतः | 
मन्ता मननयोगेन स्प्रष्रादौ योजयेचथा ॥ ५४४ ॥ 
एवं चाऽहं ग्राणितेति ज्ञाते वक्त्राद्यसङ्गदः । 
वक्ताऽहमित्यपि ज्ञाते प्राणित्रादेरसब्रदः ॥ ५४५ ॥ 
यतिदीक्षितचोरादिभूमिका भारयेन्नरः । 
तत्र दृष्टे दीक्षितेऽन्ये दष्टा यत्यादयो नहि ॥ ५४६ ॥ 
यस्मिन्‌ इट झदृ्टोऽन्यो द्रष्टव्यः शिष्यते तथा । 
__. यअष्टेण्पनन्यदष्टिः स्यादकत्स्नस्ताद्युच्यते ॥ ५४७॥ 
“नमस्कृतो०। इत्यादि । नमस्कार किया हुआ अशुद्ध ब्राह्मण नमस्कार करनेवाले को 
आशीर्वाद नहीं दे सकता, इसी प्रकारके और भी उदाहरण दो सकते हैं ॥५४१॥ 
(खत इत्यादि । स्वरूपसे परमात्मा होता हुआ मी वह देद्वादिमें 
प्रवेश करनेसे अकृत्त्त दो गया है, इसलिए प्रविष्टा दर्सन दुषित है, अतः 
उसका दर्शन पर-दर्शन नहीं है ॥ ५०२ ॥ 
“अकृत्स्नत्वम इत्यादि । व्यवहारमें जिस तरद इसमें अकृत्स्नत्व होता है, 
उसे कहते हैं--श्वास लेनेसे प्राणिता और बोलनेसे वक्ता कदछाता हे ॥ ५४३ ॥ 
दृष्टा? इत्यादि । देखनेसे द्रश, श्रवण करनेसे श्रोता और मनन करनेसे 
मन्ता कद्दठाता हे । इसी प्रकार स्मा आदिमें भी समझना चादिए ॥५४४॥ 
(एवं चाऽ! इत्यादि । में प्राणिता हँ, ऐसा जाननेपर वक्ताका संग्रह 
नहीं होता और "में वक्ता हूँ ” ऐसा जाननेपर प्राणिताका संग्रद नहीं होता ॥५४५॥ 
ध्यति०” इत्यादि। जदा नट यति, दीक्षित, चोर आदि स्वांगॉको धारण करता 
है, वहां दीक्षितका दर्शन दोनेपर यति आदिका दर्शन जैसे नदी होता, वैसे दी 


प्रकृतमें भी समझना चाहिए ॥ ५४६ ॥ 
“यस्मिन्‌? इत्यादि । जिसका दर्शन दोनेपर अन्य द्रष्ठब्य रोष रह जाता 


९७६ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


प्रत्येक दीक्षिताद्याश्च ग्राणित्राद्याश्च ताइशा! । 
अतोऽङृत्स्ना इमे ज्ञेयास्तद्दृष्टिस्तेन ना55त्मद्क्‌ ॥ ५४८॥ 
अत्र केचिन्महात्मानोऽकृत्स्नत्वेन विनिन्दनात्‌ । 
अशेपोपाधिसंयुक्तः परात्मेति प्रचक्षते ॥ ५४९॥ 
मृत्योः स सृत्युमामोति योऽत्र नानेव पञ्यति । 

इत्यादिना विरुद्धं तन्महतामेव शोभते ॥ ५५० ॥ 
कर्त्राययुपाधयः कृत्स्नाः परस्परविभेदिनः । 
निरुपाधिक आभान्ति ह्यागमापायसाक्षिणि ॥ ५५१ ॥ 
साक्षिरूपं स्वतः सिद्धं सर्वेष्वव्यमिचारतः । 

कन्रादयः स्वतोऽसिद्धाः बहुधा व्यभिचारतः ॥ ५५२ ॥ 


और जिसका दर्सन न दोनेपर मी अन्यका दर्शन हो सकता है; उसको 
अक्रृत्न कहते हैं॥ ५४७ ॥ 


प्रत्येक! इत्यादि । प्रत्येक दीक्षित आदि और प्राणिता आदि वैसे ही 
हैं; इसलिए इन सबको अकृत समझना चाहिए, उनका दर्शन आत्मद्शन 
नहीं है ॥ ५४८ ॥ 

अन्न केचिन्महा०' इत्यादि । यहांपर कोई महात्मा कहते दै -अक्क्नक्री 
निन्दा की है, इसलिए सब उपाधियोंसे युक्त परमात्माका दर्शन करना 
चाहिए ॥ ५४९ ॥ 


“मृत्यो: इत्यादि । “वह पुरुष मृतये मृत्युकी प्राप्त होता है, जो इस 
आत्मामें नानाभावको देखता है? इत्याद्र्क श्रुतियोसे विरुद्ध यह कथन उन्हीं 
महदास्माओंको शोमा देता है ॥ ५५० ॥ 

'कत्नोद्युपाधयः! इत्यादि । करती आदि सब उपाधियाँ परस्पर मेदवाडी 
हें और इनकी उत्पत्ति और नाशके साक्षी निरुपाधिक आमार्मे वे प्रतीत 
दोती हें ॥ ५५१ ॥ 

'साक्षिरूपस्‌? इत्यादि । साक्षीका स्वरूप स्वत:सिद्ध दै; क्योकि किसी 


भी उपाषिमें साक्षीका व्यभिचार नहीं है; क्ती आदि अनेकरूपसे व्यभिचार- 
वाढे हैं ; इसलिए वे स्वतः असिद्ध हैं ॥ ५५२ ॥ 


चतुर्थ बराह्मण ] भापाचुवादसहित ९७७ 


न्स्ज्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्ज्स्स्स्ण्स्स्स्य्स्स्स्स्स्स्स्ट्ट्ट्ट्ट्डटः--ट 


AAAI ITI 


देशतः कारतो रूपादवस्थातोऽर्थधर्मतः । 

सदाव्यभिचरन्त्यन्ये कर््राद्याई. प्रत्यगात्मनि ॥ ५५३ ॥ 

अज्ञातायां यथा रज्ज्यां तदध्यस्तेकरूपिणाम्‌ । 

व्यभिचारः स्रगादीनां प्रतीच्येवमनात्मनाम्‌ ॥ ५५४ ॥ 

संयुक्तो नामरूपाभ्यां ग्राणनादिपु कर्मसु । 

लक्ष्यते मोहतः ग्रत्यग्रज्जुः सर्पादिभिर्यथा ॥ ५५५ ॥ 

ग्राणादिकं तस्य नाम, रूपं श्वासादिधारणम्‌ । 

व्योम्नीव तरवो नेते सम्भाव्यन्ते चिदात्मनि ॥ ५५६ ॥ 

अनन्यभेयतन्मानमात्‌ स्त्यतिभागवत्‌ । 

अमेयमानमात्रेकं तदात्मेति प्रचक्ष्महे ॥ ५५७॥ 

यत एवमविद्योत्थं ग्राणाद्यस्याऽतदात्मनः। 

नामरूपमतस्ताभ्यां पञ्यन्नपि न पश्यति ॥ ५५८ ॥ 

दिशतः? इत्यादि । जिस देश और कालम जो वस्तु दोती दै; वह 

अन्य देश और कालमें नहीं होती । एक वस्तुका जैसा स्वरूप होता है; वह 
दृसरेका नहीं होता । एककी जो जन्मावस्था होती दै, वह दूसरेकी नहीं होती 
और एक पदार्थका जो धर्म दोता दै; वह दुसरेका नहीं होता, इस प्रकार कर्चा 
आदिका प्रत्यगात्मामें सदा व्यभिचार देखा जाता है ॥ ५५३ ॥ 

'अज्ञातायाम्‌' इत्यादि । जैसे अज्ञात रज्जूमें अध्यस्त माला आदिका उसीमें 
व्यभिचार होता है; पेसे दी प्रत्यगात्मामें अध्यस्त अनात्माऑका व्यभिचार 
होता है ॥५५४॥ 

“संयुक्तो? इत्यादि । जैसे सर्पादिसे हीन भी रज्जू अज्ञानसे सर्पीदिरूप 
प्रतीत होती है, वैसे ही प्रत्यगात्मा प्राणनादि कर्म ऋरनेपर अज्ञानसे दी नाम- 
रूपसे युक्त प्रतीत होता दै ॥ ५५५॥ 

'्राणादिकम्‌! इत्यादि। प्राण आदि उसके नाम दें, खासादि धारण उसके 
रूप हैं, इनका आकाशमें वृक्षोंकी तरह चिदातमागें सम्भव नहीं है ॥ ५५६ ॥ 

“अनन्यमेय्‌०' इत्यादि । जो किसी दूसरेसे जानने योग्य नहीं दे, जो स्वयं 
ही प्रमाण है एवं जो स्वयं दी प्रमाता दै, वात्तवमें जो सब विभागोंसे शुन्य दोनेसे न 
प्रमेय है, न प्रमाण हे, न प्रमाता दै; ऐसी वस्तुको हम आत्मा कहते हैं ॥५५७॥ 

धयत एवमविद्योत्यम्‌' इत्मादि। चूँकि प्राण आदि नाम-रूपसे रहित आस्माके 
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ग्राणनादिकृतां मध्ये एकेक यः समीक्षते । 
न स जानास्पकृत्स्त्वादेतदीक्षितृवस्तुनः ॥ ५५९ ॥ 
सर्वेपां मेलनं त्वत्र दूपित महतां मतम्‌। 
न चाऽशेपं मेलयित्वा व्यवहतु क्षमो नरः ॥ ५६० ॥ 
अतो यः ग्राणिमीत्यादि स्त्ररूपं यावदीक्षते । 
अक्रियाकारकं वस्तु न तावद्वेद तत्ततः ॥ ५६१ ॥ 
यत्तात््रवेश्चः श्रत्युक्तः पुनः श्रत्या स निन्द्यते । 
इत्यत्राऽभिग्नायमेद्‌ः कोऽसाविति स ईयते ॥ ५६२ ॥ 
ब्रह्ममोधद्वारतया प्रवेशः प्रतिपादितः । 
दवारं ब्रह्मतया भ्रान्त्या ये विहुस्तान्तिनिन्दति ॥ ५६३ ॥ 


प्राण आदि नाम-रूप अविद्यासे उत्पन्न हुए हैं, इसलिए नामरूपसे युक्त आस्माको 
देखता हुआ भी पुरुप नहीं देखता दै ॥ ५५८ ॥ 

'ग्राणनादिकृताम्‌' इत्यादि । प्राणनादि क्रियाओके कर्ताओंके मध्यमें से 
ओ एक-एकको देखता है, वह अज्ञानी है; क्योकि इसका जाना हुआ आत्मा 
खक्कत्न है ॥ ५५९ ॥ 

“सर्वेषाम्‌? इत्यादि । [ किंच नत्व यदि भात्माका स्वाभाविक धर्म हो, 
तो एक ही कालमें प्राणनादि सब व्यापार हो जायेंगे, यह इष्ट नहीं दै, इसे 
कहते हैं--) सब उपाधियोंको मिलाकर परमात्माका दशन करना चाहिए, इस 
प्रकारका महात्माओंका मत दूषित है, क्योकि सत्र उपाधियोंको मिलाकर व्यवहार 
करनेमें मनुष्य असमर्थ है ॥ ५६० ॥ 

“अतो यः इत्यादि। इसलिए पुरुप जब तक प्राण आदि स्वरूपको देखता 
है; तब तक परमार्थेरूपसे अक्रिया-कारक वस्तुको नहीँ जानता है ॥ ५६१ ॥ 

यत्नातवेश्वः' इत्यादि । श्रतिने यस्नसे प्रवेश कट्टा और श्रृतिने दी 
प्रवेश्की निन्दा की, इस अभिप्रायका क्या भेद है, उसे कहते हैं ॥ ५६२ ॥ 

“बरह्मबोध ०१ इत्यादि । चिदाभासके द्वारा ब्रह्मा ज्ञान होता दे, यद प्रवेश 
श्रुतिका तातपये है, इस तार्यको न जानकर आन्तिसे जो चिदाभासको ब्र 
जानते हैं, उनकी श्रुति निन्दा करती है ॥ ५६३ ॥ 


चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषासुवादसद्दित ९७९ 


विद्याभासो$पोदितः स्यात्कर्ददर्शननिन्दनात्‌ । 

इत्युक्त॑ व्याकृतं सबै जडाजडविभागवत्‌ ॥ १६४ ॥ 
प्रमेये प्रमितिद्वारं ग्रमाभासबिनिन्दनम्‌ । 
त्रयमुकत्वा प्रमित्यथ॑ विद्यासत्रमथोच्यते ॥ ५६४ ॥ 
प्रायेणा55रोप एवाऽत्र तृतीयेऽध्याय ईते । 

तथापि तदगुख्यत्वक्षप्त्ये विद्या च च सचिता ॥ ४६६ ॥ 
अन्यथाऽऽोप वाऽत्र प्रतिपाद्य इति भ्रमः । 
प्राप्लुयात्‌, तद्दयुदासाथ विद्यां मुख्यामसत्रयत्‌ ॥ ५६७ ॥ 
आम्मेत्येवमुपासीतेत्येतरसत्रमुदाद्ृतम्‌ । 

अपरेऽत्र विकस्पेन चतुर्धा यन्नमूचिरे ॥ ५६८॥ 
आत्सेत्येकमिदं दन्नं कण्डिकाद्गयमेत्र वा । 
अध्यायो वा समस्तोऽयमध्यायद्वयमेच वा ॥ ५६९ ॥ 


“विद्यामासो०? इत्यादि। कर्षाके दर्शनकी निन्दासे विद्यामासका अपवाद दो 
गया । इस प्रकार जड़ और चेतन विमागवाला सम्पूर्ण व्याकृत कहा गया है ॥५६०॥ 

अमेयम! इत्यादि | प्रमेय, प्रमितिद्वार और प्रमाभासकी निन्दा -इन 
तीनोंको कहकर अव प्रमितिके लिए विद्यासूत्र कदा जाता है ॥ ५६५ ॥ 

'प्रायेणाऽऽरोप' इत्यादि । यद्यपि इसमें तृतीय अध्यायमें प्रायः आरोपका 
ही कथन किया जाता है, तथापि वह मुख्य नहीं है, इस प्रकारके ज्ञानके लिए 
विद्याका सूचन किया गया है ॥ ५६६ ॥ 

“अन्यथाऽऽरोप' इत्यादि । अन्यथा यह अम हो सकता है कि इस अध्यायमें 
आरोपका ही प्रतिपादन किया गया है, अतः इस अमको दुर करनेके लिए मुख्य 
विद्यासूत्र कहा गया ॥ ५६७ ॥ 

“आत्मेत्येव०? इत्यादि । 'आस्मेत्येवमुपासीत' यदृ सूत्र कदा है । यहांपर 
कोई आचार्य विकल्पसे चार सूत्र र३.. हैं ॥ ५६८ ॥ 

आत्मेत्येक०” इत्यादि | कोई कदते दे-'आत्मा' यदद एक सूत्र है । 
कोई कहते हैं--दो कन्डिकाएँ सूत्र है । कोई कहते दैं--यद्द एक ( समूचा 
तृतीय ) अध्याय ही सत्र दै, कोई कहते ईं--दो ( तृतीय, चतुर्थ ) 
अध्याय दी सूत्र दै ॥ ५६९ ॥ 


९८० शृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


अव्याङृतम्नवेशात्मपद्नीयग्नियोक्तयः । 

पञ्च सत्राणि गीतानि कैश्चित्तान्यपि सन्तु वा ॥ ५७० ॥ 
यथोक्तानां तु सत्राणामाशाखार्थसमापनात्‌ । 

वृत्ति स्यादुत्तरो ग्रन्थस्तत्र चपां समापनात्‌ ॥ ५७१ ॥ 
सर्वथा$प्यात्मद्वत्रेडस्मिन्विवादो नाऽस्ति कुत्रचित्‌ । 
तस्सत्रेण निवर्त्या या शङ्का सा तावदुच्यते ॥ ५७२ ॥ 
व्याकृते हेतुकार्याम्यामव्यक्ते कारणेन तत्‌ । - 
तिरोहित वस्तुतत्व कथ तत्त्व विबुध्यतास्‌ ॥ ५७३ ॥ 
कार्यकारणवदढौ ताविष्येते विश्वंतैजसौ । 

राज्ञः कारणबद्धः स्यादिति नेगमिक वचः ॥ ५७४ ॥ 
तुरीये तुक्तबन्धौ तौ न सिद्व इतीरणात | 
वुरीयत्वेन बोद्धव्यमिति चेचत्कदा बद ॥ ४७४ ॥ 


“अच्याकृत०? इत्यादि । कुछ ढोग कहते है--अव्याकृत ( अज्ञात आत्म- 
तत्त्व, जो जगतका निदान दै ), उसका सृष्ट जगतमें प्रवेश, ज्ञातव्य आत्मा, 
उसकी पदनीयता और उसकी प्रियता इस तरह पाँच प्रकारके सूत्र हैं। ये भी 
पाँच सूत्र हों, इससे कुछ हानि नहीं हे ॥ ५७० ॥ 

“यथोक्तानाम्‌? इत्यादि । शास्रकी समातिपर्यन्त उत्तर अन्थको यथोक्तसत्रोंका 
वृत्तिरूप ( व्याख्यानरूप ) समझना चाहिए, क्योंकि इन्हीं सूत्रोसे अध्यायकी 
समाप्ति है ॥ ५७१ ॥ 

सर्वथा इत्यादि । सवैथापि यह आससूत है; इसमें किसीको विवाद नहीं 
दै, इस सत्रसे निवृत्त करने योग्य जो शड्का है, इसे पहले कहते हैं ॥ ५७२ ॥ 

“याकृते' इत्यादि । वस्तुतत्त्व ( भात्मस्वरूप ) व्याकृतमें ( जाग्रत्‌ और 
स्वम अवस्थामें ) कारण--अज्ञान--और कार्य--शरीर--से तिरोहित दे और 
अव्यक्तम ( सुपुप्ति अवस्थामें ) कारणसे तिरोहित है, अतः वह कैसे जाना 
जा सकता है ! ॥ ५७३ ॥ 

“कायेकारण०? इत्यादि । [ क्योंकि | विइव भौर तेजस कार्य और कारणसे 
बद्ध हैं और प्राज्ञ कारणसे बद्ध है; यह निगमका वचन दै ॥ ५७४ ॥ 

“तुरीये' इत्यादि । तुरीयमें दोनों बन्धन सिद्ध नहीं दोते हँ । इस 
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SITIO = 


विस्फारिताक्षो जानाति शब्दाद्येव न तरपरम्‌ । 
आपीतकरणग्रामः शब्दाद्यापे न वेत्ति हि ॥ ५७६ ॥ 
एतच्छङ्कानिइत्यर्थमात्मेत्येवेति सूत्रणम्‌ । 

उक्त्वा पदार्थं शङ्काया उत्तरं योजयिप्यते ॥ ५७७ ॥ 
यच्चाऽऽम्रोति यदादत्ते यद्याउत्ति विपयानिद्द । 
यच्चाऽस्य सन्ततो भावस्तस्मादात्मेति कथ्यते ॥ ५७८ ॥ 
व्यामोत्यनवशेपेण सर्पादीन्‌ स्रगिवा$खिलान्‌ । 
कल्पनाधिष्ठानतया प्रत्यङ्ङात्मा भवेत्ततः ॥ ५७९ ॥ 
सर्वाधिष्ठानसन्मात्र इत्यशेपजगत्मति । 

अधिष्ठानतया व्याप्ति श्रतिश्वेते सदाऽऽत्मनः ॥ ५८० ॥ 
स्वचिदाभासमोहेन तदुत्थानखिलान्‌ यतः । 
आदच्तेञ्नात्मनः ग्राज्ञस्तत्चाऽऽत्मेति तं विदुः ॥ ५८१ ॥ 


कथनसे तुरीयरूपसे उसे जानना चाहिए, यदि यदद कहो, तो वतलाओ कि कब 
जानना चाहिए ॥ ५७५ ॥ 

(विस्फारिताक्षो' इत्यादि । जब इन्द्रियाँ खुली रहती हें; तब तो शब्दादि- 
को जानता है; परमात्माको नहीं जानता और सुपुप्ति अवस्थामें जब इन्द्रिया 
लीन हो जाती हैं, तव शब्द आदिको मी नहीं जानता ॥ ५७६ ॥ 

“एतच्छङ्का०' इत्यादि । इस शङ्काकी निवृत्तिके लिए 'आस्ेत्येवोपासीत' यदद 
सूत्र कहा गया है, अतः पहले उसका पदार्थ ककर शङ्ाका उत्तर कहेंगे ॥५७७॥ 

“यञ्चाऽऽ्रोतिः इत्यादि । चूंकि यदृ विपयोको व्याप्त करता है, अदण 
करता है और खा लेता है, इसलिए और चूँकि इसकी सत्ता व्यापक है; इसलिए 
इसको आत्मा कहते दें ॥ ५७८ ॥ 

“व्याञ्गोत्य ०? इत्यादि । चूँकि जैसे माला सर्प आदि सब कल्पित पदार्थाको 
व्याप्त कर लेती है, वैसे ही सब कस्पनाओंका अधिष्ठान होनेके कारण प्रत्यकूने सब 
पदार्था व्याप्त किया दै, इसलिए वद आत्मा है ॥ ५७९ ॥ 

“सर्वा भिष्ठान०? इत्यादि । सबका अधिष्ठान सन्मात्र है, इस प्रकारकी श्रुति 
सबका अधिष्ठान होनेके कारण सब अनास्माओंमें आत्माकी व्याप्ति कहती है ॥५८०॥ 

(खचिदा०' इत्यादि । अश्ञानसे उत्पन्न हुए सब अनात्म पदायोँको 

१२४ 
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त्म्पग्ण्म्प्य्मस्य्य्स्स्च्स्य्य्य्स्न्य्य्य्य्स्स्स्य्य८ 


पर आत्मनि सर्वेऽपि सम्प्रतिष्ठनत एकले । 

पृथिव्याद्या अनात्मान इति चाज्यवेणे वचः ॥ १५८२ ॥ 
आत्माभासाः पराचीना धीवृत्तीरविपयोन्युखाः । 

प्रत्यङ्ङत्ति यतोच्तोष्सावात्मेत्युक्तो मनीपिमिः ॥ ५०३॥ 
विश्वो हि स्थूलञ्चङ्नित्य तेजसः ्रविविक्तध्ुक्‌ । 
आनन्दभुक्‌ तथा प्राज्ञ इति चा55गमशासनम्‌ ॥ ५०४ ॥ 
अव्याबृत्ताननुगतः पूर्णः स्त्रात्मन्यवस्थितः । 

यतोऽस्य सन्ततो भावस्तस्मादात्मेति पठ्यते ॥ ५८५ ॥ 
तद्विष्णोरिति मन्त्रोऽपि विष्णुस्तत्परमं पदम्‌ । 

चशनु्वदाततं व्योश्नि व्याच प्रत्यगात्मनि ॥ ५८६ ॥ 


यययायया 


अपने चिदाभाससे युक्त भज्ञानसे प्राज्ञ ग्रहण कर लेता है; इसलिए उसको 
आमा कहते हैं ॥ ५८१ ॥ 

“पर आत्मनि' इत्यादि | प्रथ्वी आदि सब अनात्म पदार्थ उस एक पर- 
मात्मामें ही लीन हो जाते दें; यह अथर्वणका वचन है ॥ ५८२ ॥ 

“आत्माभासाः' इत्यादि । चिदामासोसे युक्त विषयकी ओर जाती हुई 
बहिमुख बुद्धिवृत्तियांको प्रत्यक्‌ आत्मा खा लेता दै अर्थात्‌ साक्षात्कार 
करता है, इसलिए मनीपी लोग उसको आत्मा कहते हैं ॥ ५८३ ॥ 

“विश्यो हि? इत्यादि । विशव स्थूळमुकू (स्थूलका साक्षात्कार करनेवाला) 
है, तेजस प्रविविक्तभुक्‌ ( सूक्ष्मपदार्थोका साक्षात्कार करनेवाला ) दै और पाञ 
आनन्दभुक्‌ है, इस प्रकार आगमका शासन हे ॥ ५८४ ॥ 

“अव्यावृत्ता०? इत्यादि । चूंकि यद किसीसे व्यावृत्त नहीं दै, किसीमें अनुगत 
नहीं दै, पूणे है, अपने ही रूपमें स्थित हे और सर्वत्र यह विद्यमान दै, 
इसलिए इसको आत्मा कहते हैं ॥ ५८५ ॥ 

'तहिष्णो०! इत्यादि । 'तद्िष्णोः यह मन्त्र मी यही कहता है कि 
विष्णु परमपद है; आकाझमें चक्षुकी तरह वह विष्णु अपनी आत्मामे दी 
व्याप्त है, क्योंकि अनास पदार्थ है ही नहीं ॥ ५८२ ॥ 
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चतुर्विधनिरुक्याष्त्र चत्वारोऽर्थाः प्रकीर्तिताः । 
अधिष्ठानं कारणत्वं जीवभावो विमुक्तता ॥ ५८७॥ 
यन्पुक्तरूपं साक्षित्वाद्याकृतेव्याळृते$पि तत्‌ । 
अतिरोहितमत्रात्मशब्देनेताद्वि सुत्रितम्‌ ॥ ५८८॥ 
अत्यक्तया यः प्रथते स्वयञ्ज्योतिःस्वमावकः । 
तिरोधीयेत यथेप जगदान्ध्यं तदा भवेत्‌ ॥ ५८९ ॥ 
जिघ्राणीममहं गन्धमिति यो वेस्यविक्रियः । 
स आत्मा तत्परं ज्योतिरिति वेदशिरो वचः ॥ ५९० ॥ 
आत्मश्चव्दधियोरात्मा विपयो नेति भाषितुम्‌ । 
स्न्नेस्मिन्नितिशन्दोऽयं यथैतत्स्याचथोच्यते ॥ ५९१ ॥ 
व्यवहत्तुं शक्य एप न च माण्डक्यवाक्यतः । 
अमात्रो यश्चतुर्थः सो$व्यवहाय इतीदृशात्‌ ॥ ५९२ ॥ 
“चतुविर्ध०* इत्यादि । चार प्रकारकी निरुछिसे चार प्रकारके अर्थ कहे गये 
हें -अघिष्ठान, कारणत्व, जीवमाव और बिमुक्तता ॥ ५८७॥ 

ध्यन्सुक्तरूपम इत्यादि । जो मुक्तका स्वरूप दै, वह साक्षी दै, अतः व्याकृत 
और अब्याकृत--इन दोनोंमें अतिरोहित ( छिपा हुआ नहीं) है, उसीका 
आत्मशब्दसे याँ सूत्रण किया गया है ॥ ५८८ ॥ 

अत्यक्तया' इत्यादि । जो स्वयंज्योतिःस्वभाव आत्मा प्रत्यगुरूपसे 
प्रतीत होता दै, वह यदि तिरोहित द्वो जाय, तो सारा जगत्‌ दी अन्ध 
हो जायगा ॥ ५८९ ॥ 

“जिघ्राणी०' इत्यादि । 'में इस गन्धको सूघता हूं! इस प्रकार विकारके 
बिना जो गन्धको जानता दै, वह आत्मा परमात्मा ही है; ऐसा उपनिपद्का 
वचन है ॥ ५९० ॥ 

“आत्मशब्द०? इत्यादि । 'आत्माः इस शब्दका और 'आत्मा' इस 
बुद्धिका विषय आत्मा नहीं दै, इस अर्थको कददनेके लिए इस सूत्रमें जिस प्रकारका 
“ति! शब्द कहा गया दे; उसी प्रकारका 'इति? शब्द बतलाते दें ॥ ५९१ ॥ 

“ब्यवहदुम इत्यादि । इस आत्माका व्यवहार नहीं दो सकता हे; क्योंकि 
माण्डूक्य श्रतिने कदा दै कि वह तुरीय अमात्र है, अव्यवद्यार्य है ॥ ५९२ ॥ 
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अभिज्ञा चाऽमिवद्नश्रुपादानमिति त्रिघा । 
व्यवहार उपादान सर्वगे सम्भवेनहि ॥ ५९३ ॥ 
यतो वाचो निवत्तन्ते द्यप्नाप्य मनसा सह । 
स ब्रह्मानन्द इत्युक्ते व्यवहारान्तरं च न ॥ ५९४॥ 
अथाऽपि बोधसिल्यथ॑ यदि व्यवजिहीर्षितः । 
प्रत्यक्तदा मनोवाग्थ्यामात्मेत्युपचरेदमुम्‌ ॥ ५९५॥ 
यत्रेति परशब्दः स्यात्तत्रोपचरितं वचः । 
ज्येष्ठ पितेति पञ्यन्तीत्यादावेवमवेक्षणात्‌॥ ५९६॥ 
अवाब्ानसगम्यत्वमितिशब्देन सूचितम्‌ । 
अन्यत्र च श्रत साक्षाच्थाऽप्येतन्न युज्यते ॥ ५९७ ॥ 
का वाचोऽतो निवतेन्ते न तावछौकिकोक्तयः । 
अग्रसक्तेः वेद्वाचां निवृत्तौ तचो ब॒था ॥ ५९८ ॥ 


“अभिज्ञा? इत्यादि । नाम, कथन और अहण यों तीन प्रकारका 
व्यवहार हुआ करता है । इनमें से सर्वव्यापक आस्मामें महणरूप व्यवहारका तो 
सम्भव ही नहीं है ॥ ५९३ ॥ 

“य॒तो वाचो' इत्यादि । मनके साथ सब प्रकारकी वाणी जिसको प्रास 
किये बिना ही छोट आती है; वह ब्रह्मानन्द है; ऐसा श्रुतिके कहनेसे अन्य दोनों 
ब्यवहार भी उसमें नहीं हो सकते ॥ ५९४ ॥ 

“अथाऽपिः इत्यादि । यदि ज्ञानकी सिद्विके लिए प्रत्यग्वस्तुका व्यवहार 
करना आवश्यक हो; तो प्रत्यक्‌ वस्तुके लिए मत्त और वाणीसे 'आत्मा' इस 
प्रकार उपचार करें ॥ ५९५ ॥ 

थ्यत्रेति? इत्यादि । जिस शब्दसे आगे 'इति' शब्दका प्रयोग हो उसमें 
बचन उपचरित हुआ करता है । जैसे 'ज्येष्ठ पितेति पश्यन्ति? ( बड़े भाईको 
पिताके रूपमें देखते हैँ) इत्यादिमें देखा जाता है ॥ ५९६ ॥ 

'अवाङ्मनस्‌०' इत्यादि । 'आत्मेति' इस इति’ शब्दसे आरमामें मन और 
वाणीकी अगम्यता सूचित होती है; अन्यत्र यह अगम्यता साक्षात्‌ मुनी मी दै, 
तथापि अगम्यता युक्त नहीं है ॥ 8९७ ॥ 

“का वाचोऽतो' इत्यादि । कौन-सी वाणी है, जो निवृत्त दो जाती है । 


चतुर्थ ब्राक्षण ] भापाचुवादसाहित 
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“य॒तो वाचो निवर्तन्ते' इत्येतद्वेदिकं वचः । 

ब्रक्षणो विनिशत्तं सत्किमन्यत्मतिपादयेत्‌ ॥ ५९९॥ 
शुण्वात्मनि वचस्त्वेतद्वाच्यत्वै प्रतिषेधति । 
नाऽऽत्मानं वक्ष्यतथ्वेतदात्मनो विनिवर्स्यते ॥ ६०० ॥ 
तथैवा5शब्दमस्पशमिति शब्दादपहनुतिः । 

यथा चा$स्थूलमित्यादि तथा वाच्यत्ववारणम्‌॥ ६०१ ॥ 
अस्थूलादिवचो यद्वत्‌ स्थूलत्वाद्निपेधतः । 
पर्यवस्येद्रह्मतत्ते तथा वाच्यत्वनुद्दचः ॥ ६०२॥ 
निपेध्यविपयत्वेन  निपेधवचनेनेहि । 
ब्रह्ममाच्यमपि त्वेतल्नक्ष्यत्ते विपश्रुक्तितत्‌ ॥ ६०३ ॥ 


लौकिक वाणियोके विपयमें तो यह कह नहीं सकते; क्योंकि उनकी आश्मामें प्राप्ति 
ही नहीं है । यदि कहो कि वेदके वचन यदि निवृत्त होते हैं, तो वेदके वचन 
ही व्यर्थे हो जायेंगे ॥ ५९८ ॥ 

“यतो वाचो? इत्यादि । “यतो वाचो निवसेन्ते' यह वैदिक वचन ब्रद्मसे 
निवृत्त द्दोकर दूसरे किस अर्थका क्या प्रतिपादन करेगा ॥ ५९९ ॥ 

ध्युण्यात्मनि' इत्यादि । सुनो, यह वचन आसाम वाच्यत्वका निषेध 
करता दै, आत्माको नहीं कहता; इसलिए आत्मासे निवृत्त होता दे ॥ ६०० ॥ 

“तथेवा5० इत्यादि । उसी प्रकार 'अशब्द, अत्पश” ये वचन आ्मामें 
शब्द और स्प्शका निषेध करते दें; जैसे 'अस्थूळस' यह वचन स्थूछत्वका 
निषेध करता दै, वैसे दी “यतो वाचो निवर्तन्ते' यह वचन आत्मामें वाच्यत्वका 
निषेध करता है ॥ ६०१ ॥ 

“अस्थूलादि०? इत्यादि । अस्थूढादि वचन जैसे स्थूलत्वादिका निषेध 
करके ब्रह्मतत्त्वं प्यवसन्न होते हैं; वेसे दी 'यतो वाचो निवतेन्ते' इत्यादि 
बाच्यत्वका निषेध करके जवातस्वर्मे परयवसन्न होता दै ॥ ६०२ ॥ 

'निपेधविपयस्वेन? इत्यादि । निपेधवचन शब्दादि निषेष्यको विषय 
करते हैं--इसलिए ब्रह्म उनका वाच्य नहीं है, किन्तु विषभोजनकी 


तरद लक्ष्य है ॥ ६०३ ॥ 
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विपं भुङ्क्ष्वेति वाक्येन नोच्यते अुक्तिवारणम्‌ । 
पदार्थासङ्गतेः किन्तु तत्तात्पर्यण लक्ष्यते ॥ ६०४॥ 
अवाच्यन्नह्मणो वाक्यं निवत्तमपि' सार्थकम्‌ । 

यतो रक्षणयाऽप्यत्र वाक्येन ब्रह्म योध्यते ॥ ६०५ ॥ 
निषिद्धे सति वाच्यत्वे सत्यज्ञानादिकान्यपि । 
लक्षयन्त्येव नो तत्त्व घ्रुवते तदसम्भवात्‌ ॥ ६०६ ॥ 
स्थूलत्वादि यथा नास्ति निपेध्यत्वाचथाऽऽत्मनि । 
सत्यत्वाद्या वाच्यघर्मा न सन्त्येषां निपेधतः ॥ ६०७॥ 
कल्प्यस्थौर्यनिपेधस्य वाच्यस्य द्वारता तथा । 
करप्यधर्मविधिर्वाच्यो द्वारं ब्रह्मोपलक्षणे ॥ ६०८॥ 
आरोप्याघिष्ठान मावः सम्बन्धो द्वारलक्ष्ययोः । 

यः सर्पो रज्जुरेपेति यथा तद्वदितीष्यताम्‌ ॥ ६०९ ॥ 


“विषे सुङ्श्वेति' इत्यादि । “विषं भुङ्क्ष्व’ ( तू विपका भोजन कर ) यह 
वाक्य भोजनका निपेध नहीं करता दै; क्योंकि निपेधमें पदार्थाकी सङ्गति नहीं दै; 
किन्तु तात्ययदृत्तिसे इस वाक्यका लक्ष्य भोजनका अभाव है ॥ ६०४ ॥ 

“अब्राच्य०' इत्यादि । अवाच्य अकासे निवृत्त हुआ मी वाक्य सार्थक दे, 
क्योंकि रक्षणासे यह वाक्य ब्रक्षका बोधक दै ॥ ६०५ ॥ 

“निषिद्धः इत्यादि । वाच्यत्वका निषेध होनेपर सत्य, ज्ञान आदि पद भी 
उक्षक ही हैं; वे तत्तको कहते नहीं हैं, क्योंकि उसका कथन असम्भव है ॥६० ६॥ 

“स्थूरत्वादि? इत्यादि । जैसे निषेघक्रा विषय होनेसे आत्मामें स्थूकत्वादि 
नहीं हैं, बैसे ही सत्यत्व आदि वाच्य घर्म मी आत्मामें नहीं हैं, क्योंकि आत्मागे 
समी प्रकारके घर्माका निषेध है ॥ ६०७ ॥ 

“करपस्थौल्य०! इत्यादि । वाच्यमूत कल्पित स्थौश्यका जो निषेध दै, 
वह जैसे त्रे ज्ञानमें द्वार है, वैसे ही कल्पित सत्यत्व आदि वाच्य धर्म मी 
मके ज्ञानमे द्वार हैं ॥ ६०८ ॥ 

आरोप्य०? इत्यादि । द्वार और लक्ष्यका आरोध्य-अधिष्ठानभाव दी 
सम्बन्ध है, जैसे जो यह सर्प है, वह रज्जू है, वेसे ही कल्पित जगत्‌ त्रस दै, यह 
समझना चाहिए ॥ ६०९ ॥ 


कथं खकषयत्वमत्यन्तवाच्यस्येति न चोद्यताम्‌। 
अत्यन्तावाच्यशग्देन लक्ष्यस्यैबाउ्त्र सम्भवात्‌ ॥ ६१० ॥ 
अत्यन्तावाच्यश्चव्दोऽयं निरर्थश्रेत्वयेरितः । 
सुप्तोन्मत्तप्रलापः स्यात्‌ सार्थत्वेऽ्थः स कीदृशः ॥ ६११॥ 
वाच्यत्वे व्याहतिः स्पष्टा लक्ष्यत्वे स्यात्‌ समीहितम्‌ । 
सिद्ध भवत्यवाच्यस्य लक्ष्यत्वाङ्गीकृतेरिह ॥ ६१२ ॥ 
प्रतिवादिभ्रमस्याञ्यमनुवाद इति त्वया । 

न मन्तव्य यतोऽत्यन्तावाच्यशब्दस्तु लौकिकः ॥ ६१३ ॥ 
कौ तहिं मुख्यलक्ष्यार्थी लौकिकाविति चेच्छुणु । 

प्रुख्यो वाच्यत्वधर्मस्य निपेधः शब्दसङ्गतेः ॥ ६१४ ॥ 


“कर्थं लक्ष्यत्व०? इत्यादि । अत्यन्त अवाच्य अक्ष लक्ष्य केसे दो सकता दै, 
यह तर्क नहीं करना चाहिए, क्योंकि अत्यन्तावाच्य शब्दका अर्थ यहां 
लक्ष्य दी है ॥ ६१० ॥ 

(अत्यन्तावाच्य०' इत्यादि । तुम्हारा अस्यन्तावाच्य शब्द निरर्थक दै ! 
अथवा सार्थक दै ! प्रथम पक्षमें अत्यम्तावाच्य यह अनुवाद नहीं दो सकता, 
किन्तु यह सुप्तोन्मत्त-पळापके सद्य होगा । यदि सार्थक है, यदद द्वितीय पक्ष 
मानो, तो वह अर्थ कैसा दै ! । ६११ ॥ 

“्वाच्यत्वव्याहतिः? इत्यादि । जैसे अस्थूळ आदि शब्दका स्थूढायेत्व करने- 
पर व्याधात होता है, पेसे द्वी अत्यन्तावाच्यशब्दका वाच्यत्व अथे करनेपर 
व्याघात होगा, इसलिए जैसे अस्थुलादिशव्द लाक्षणिक दै, पेसे ही अत्यन्ता- 
वाच्य शब्द मी लाक्षणिक दै, यही अङ्गीकार करना चाहिए ॥ ६१२ ॥ 

श्रतिवादि०' इत्यादि । 'गसदेवेदमग्न आसीत्‌' इस वैदिक शब्दकी तरद 
प्रतिवादी अमका यह अनुवाद दै; यद तुम्हें नहीं मानना चाहिए, क्योकि 
अंत्यन्तावाच्य शब्द लौकिक द; उसका अवाच्यत्व अथ प्रसिद्ध ही 
है ॥ ६१२ ॥ 

“कौ. तहिं? इत्यादि । लौकिक, मुख्य और रुक्ष् अर्थ कौन-से दै; 
यदि यह कहो, तो सुनो ! अवाच्यशब्दकी सङ्गतिसे वाच्यत्व धर्मका निषेध 


ही मुख्य अर्थ है ॥ ६१४ ॥ 
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इक्षुधीरादिमाधुयविशेषो सक्षयिप्यते । 

तत्रा$त्यन्तावाच्यशब्दस्तात्पर्यात्‌ पर्यवस्यति ॥ ६१५ ॥ 

इध्ुक्षीरगुडादीनां माधुयस्याउन्तरं महृत्‌ । 

तथापि न तदाख्यातु सरस्त्रत्याऽपि शक्यते ॥ ६१६ ॥ 

युक्तं माधुर्यमेदस्य लक्ष्यत्वं यदि भासनात्‌। 

ब्रह्माऽपि तहिं भातत्वाच्छाल्नेणाऽत्रोपलक्ष्यताम्‌॥ ६१७ ॥ 

लक्ष्त्वधर्मस्तत्र स्यादिति चेदस्त्वदैष्येचत्‌ । 

अदीषेमित्यपदवुत्यामन्यन्नेति ब्यपोद्यते ॥ ६१८॥ 

नाऽभावोऽपि प्रसज्येत नेति नेतीति वीप्सया । 

भावाभावोभयान्यादिसर्वदृङ्यनिपेघनात्‌ ।। ९१९ ॥ 

सर्वद्श्यनिपेषे तु कीह्ब्रह्मति चेच्छुणु । 

पृच्छथते चा5उश्षिप्यते वा प्रश्ने तावदिदं चद्‌ ॥ ६२० ॥ 

ढुध्वु० इत्यादि । जैसे इल, दूध आदिका माघुंगविशेष छक्षित होता है; 

परन्तु वह कहा नहीं जा सकता; वैसे ही अत्यन्तावाच्य शब्द तातर्यसे उसमे 
पर्यवसन्न होता है ॥ ६१५ ॥ 

«इ्नु्षीर०' इत्यादि । यद्यपि देल, दूध, गुड़ आदिके माधु्यमें भान्‌ 
अन्तर है, तथापि उसका कथन सरस्वती मी नहीं कर सकती है ॥ ६१६॥ 

युक्तम्‌? इत्यादि । माधुर्यमेद प्रतीत होता दै, इसलिए उसका लक्ष्य दोना 
युक्त है । ब्रह्म मी शास्रसे प्रतीत होता है, क्योंकि सत्यादि पद जो शबल 
रके वाचक हैं, उनमें विशेषरूपसे शुद्ध ब्रह्म भी प्रतीत होता ही है, 
इसलिए ब्रह्म भी "क्षय हो सकता दे ॥ ६१७ ॥ 

“लक्ष्यत्व०' इत्यादि । त्रक्ष निर्धमक है; उसमें लक्ष्यल्वघर्म मानोगे, तो 
सद्वैतकी हानि होगी, यह नहीं कहना चाहिए, जैसे 'अदीर्धम! कहदनेसे कल्पित 
दीपत्वका निषेध प्रतीत होता दै, इसी प्रकार अत्यन्तावाच्य कहनेसे वाच्यत्वका 
निषेध दै; यही लक्ष्य है ॥ ६१८ ॥ 

“नाऽमावोऽपि? इत्यादि । अवाच्य कदनेसे अक्षमें अभावकी प्रसक्ति 
होगी, यह नहीं कहना चाहिए क्योंकि. 'नेति नेति’ इस वीप्सासे भाव, अभाव 
और उभय आदि सब इद्योका निषेध दै ॥ ६१९ ॥ 

सुवैद्श्य०' इत्यादि । सब इड्यका निषेष होनेपर श्रहम केसा है? 
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ब्रह्माचुभववाब्छा कि यद्वा दृष्टान्वकामना । 

आधे त्वमेव त्रक्माउसि दान्तस्तु न तत्समः ॥ ६२१ ॥ 
मयि देहादयो वाच्या दृश्यन्त इति चेत्तदा । 

हित्वा वाच्यानवाच्यं तवं द्रशरं ब्र्म विद्धि भोः ॥ ६२२॥ 
आक्षेपेऽचुपपत्तिः का यदि चुज्प्रवेशनम्‌ । 
तन्नाः्तरा5श्षेप्तुकामस्य तव बुद्ध प्रवेशनात्‌ ॥ १२२ ॥ 
आक्षेपाय विशेद्धीमें पुरुपार्थाय नेति चेत्‌ । 

अहो बत महत्पुण्य फलितं जन्मकोटिमिः ॥ ६२४ ॥ 
तस्माद्झाभिधानानि. भ्रयुक्तान्युपलब्धये । 
सर्वाण्यनभिधांयेव निवत्तन्ते विवोध्य च ॥ ६२५॥ 
इन्द्रजालमिदं शब्दा अवाच्यं वक्तुमुद्यताः । 

अलक्ष्यं सक्षयन्तीति पक्षि चेत्तमयुध्यथाः ॥ ६२६॥ 


यदि वह कहें, तो बतछाओ कि यह ब्रक्मविषयक प्रश्न दै या आक्षेप दै ! प्रश्न दे 
तो यह बतळाओ ॥ ६२० ॥ 
“ब्रह्मानुभव ०” इत्यादि । तुम्हें रके अनुभवकी इच्छा है या इष्टान्तकी इच्छा 
है ! प्रथम पकष तुम्दी ब्रन दो; इष्टान्त तो उसके सदश्च कोई है नहीं ॥६२१॥ 
'मयि देहादयः? इत्यादि । यदि मुझमें जड़ देह आदि वाच्य दीखते है; 
अतः मैं बक केसे हँ! यदद कहो, तो देहादिवाकयोंका त्याग कर इन वाच्योंका 
जो अवाच्य है; उसीको तुम ब्रह्म समझो ॥ ६२२ ॥ 
कै रा याद । यदि ब्र कैसा है! यह आक्षेप है, तो बतछाओ 
अनुपपत्ति क्या है! यदि तुम कहो कि उसमें बुद्धि प्रवेश नहीं करती, तो यहद युक्त नहीं 
हे, क्योंकि आक्षेप जो तुम कर रहे दो, वढ बुद्धिके प्रवेशसे ही कर रदे हो ॥६२३॥ 
आश्षेपाय' इत्यादि । यदि यह हो कि आशेपके लिए मेरी बुद्धि 
प्रवेश करती है; पुरुपार्थके लिए प्रवेश नहीं करती, तो तुम्हारा अद्दोभाग्य 1] 
कोटिजन्मोंसे तुग्दारा मददत्युण्य फलित हो गया ॥ ६२४ ॥ 
“तस्माद्र ०' इत्यादि । बोधके लिए अक्षवांचक झब्दोंका प्रयोग किया 
था, परन्तु वे अक्का कथन न करके बोध कराकर लौट जाते दं ॥६२५॥ 
(न्द्र्जाल०' इत्यादि । यद इन्द्रमा है कि अवाच्य अक्षके कथनमें शठ्द 
११५ 
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जगन्मायेन्द्रजालस्य हेतु मायां पुरा अताम्‌ । 
चोद्यव्याजेना<्धुना त्वं युक्तिधीभ्यामपेक्षसे ॥ ६२७॥ 
माहात्म्यमेतच्छब्दस्य यददुद्धप्रबोधनम्‌ । 
लोके सार्वजनीने तत्सुपुप्तनरबोधने ॥ ६२८ ॥ 
अगुहीत्वेव सम्बन्धमभिधानाभिधेययोः । 
हित्वा निद्रा प्रबुध्यन्ते सुपुप्त बोधिताः परे! ॥ ६२९ ॥ 
न शृणोति नरः सुप्तौ जाग्रतीवाऽक्षराण्यपि । 
भेरीष्वन्यादिभिर्वोधात्‌ सम्बन्धग्रहणं इतः ॥ ६३०॥ 
दुबेलत्वादविद्याया आत्मत्वाद्वोध्यवस्तुनः । 
शब्दशक्तेरचिन्त्यत्वाहविद्स्तन्मोहहानतः ॥ ६३१ ॥ 
लक्षकत्वेषपि वेदान्तशब्दा एवाऽऽत्मलक्षकाः । 
लक्ष्य गङ्गेत्येव तीरं घालुकेति तु न कचित्‌ ॥ ६३२॥ 
उद्यत होते हें और अलक्ष्यको ठक्षित करते हैं, यदि तुम ऐसा कहते दो, 
तो समझ चुके हो ॥ ६२६ ॥ 

“जगन्मायेन्द्र०? इत्यादि । इस मायास्मक इन्द्रजाल-रूप जगतकी देतु माया 
है, ऐसा तुमने पइलेसे ही सुना है, अब तर्कके बहानेसे उसमें तुम युक्ति 
और ज्ञानकी अपेक्षा करते हो ॥ ६२७ ॥ 

“माहात्म्य०' इत्यादि । यह शब्दका माहात्म्य है; जो अज्ञातका मी 
ज्ञान करा देता है । सुप्त पुरुषके जगानेमें शब्दका माहात्म्य छोकमें सब जनोंमें 
प्रसिद्ध है ॥६२८॥ 

“अग्रहीत्वेव? इत्यादि । शब्द और अर्थके सम्बन्धका अहण किये बिना 
ही दूसरोके जगानेसे सुपुप्त पुरुष निद्राका त्याग कर जाग उठते हैं ॥ ६२९ ॥ 

“न शृणोति’ इत्यादि | सोया हुआ पुरुष जाअतूकी तरद अक्षरोंकों नहीं 
सुनता, इसलिए, मेरी-ध्वनि आदि शब्दोंके द्वारा जागनेपर उन शब्दोंके 
सम्बन्धका अहण कैसे होगा 2 ॥ ६३० || 

(दुेलृत्वाद०! इत्यादि । अविद्या दुर्बळ है, बोध्य वस्तु आत्मा है और 
शब्दशक्ति अचिन्त्य दै, इसलिए अज्ञानके नाशसे हम आत्माको जानते हें ॥६३१॥ 

“ठक्षकत्वेऽपि’ इत्यादि । रक्षकत्व होनेपर भी वेदास्तशब्द आत्माके 
रक्षक हे, गज्ञाशव्द भी तीरका दी रक्षक होता है बाहकाश्वव्द कमी तीरका 
लक्षक नहीं होता ॥ ६३२ ॥ 


चतुर्थ ब्राह्मण ] मापानुवादसहित ९९१ 


य्न्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्ण्स्स्स्स्स्य 


प्रचुरव्यवहारथेद्वज्लादौ विनियामकः । 
वेदान्तव्यवहारस्य म्राचुये ब्ह्मणीक्ष्यताम्‌ ॥ ६३३ ॥ 
एवश्च प्रकृतेष्प्यात्मशब्दोड्य॑ वस्तुलक्षकः । 

न वाचको वाचकत्वहेतोरात्मन्यसम्भवात्‌ ॥ ६२४ ॥ 
पष्टीयुणक्रियाजातिरूढयः शब्दहेतवः । 
नाऽऽत्मन्यन्यतमोऽमीपां तेनाऽऽत्मा नाऽभिधीयते ॥ ६३५ ॥ 
आमोतीत्यादिधात्वर्थाश्वत्वारो व्यावहारिका; । 
आत्मशब्दस्य वाच्यार्थाः प्रतीचि परिकरिपता; ॥ ६३६ ॥ 
तेदवारेरात्मनस्तस्वं यथावदुपलम्यते । 
तदेतद्वागगम्यत्वमितिशब्देन त्रितम्‌ ॥ १३७॥ 
मनोऽपि दृश्यविषय न इश मन्तुमहति । 

इशा मनो इइ्यतेऽतस्तेन इग्‌ इस्यते कथम्‌ ॥ ६३८॥ 


अचुर०' इत्यादि । गङ्ञा आदिमे प्रचुर ब्यबहार नियामक है; तो अक्षमें 
वेदान्तव्यवहारका प्राचुर्यं देखना चाहिए ॥ ६२३ ॥ 

(एवञ्च' इत्यादि । इस प्रकार प्रकृतमें ( 'आ्मेत्येबोपासीत' इत्यादिमें ) भी 
आत्मशब्द वस्तुका लक्षक है, वाचक नहीं है, क्योंकि आतमामें वाचकत्व हेतुका 
सम्भव है ॥ ६३४ ॥ 

पृष्ठी०' इत्यादि । पष्ठी, गुण, क्रिया, जाति, रूढ़ि ( अनादिव्यवद्दारसिद् 
सम्बन्धविशेष )--ये शब्दकी प्रइत्तिके हेतु दे । आतमागें इनमें से कोई मी नहीं 
है, इसलिए आत्मा आलशब्दका मी वाच्य नहीं है ॥ ६३५॥ 

'आम्नोति! इत्यादि । 'आमोति' इत्यादि जो व्यावहारिक चार घात 
आत्मशब्द के वाच्य अथ हैं, वे आत्मामें कल्पित हँ ॥ ६३६ ॥ 

“सेद्ठोरे०? इत्यादि । उन द्वारोसे आत्मतत्व यथावदुपळढ्य होता दै, 
“आत्मेत्येव' इस "इतिः शब्दे आत्मा वाणीका अगम्य है, यदद सूचित होता 
है॥ ६३७ ॥ 

“मनोऽपि! इत्यादि । मन भी दृश्य पदाथाँको विषय करता है, अतः वह 
हक्पदाथको नहीं जान सकता । द्रष्टासे मन देखा जाता है, वद मन द्रशको 
कैसे देखे? ॥ ६३८ ॥ 


९९२ बृहदारण्यकंवातिकंसार [ १ अध्याय 


roo 
र SISA III, 


मचुते य्न मनसा येन त्वाहुमेनो मतम्‌ । 
रह्म विद्वि तदेव त्वमित्युवाचाऽपरा श्रतिः ॥ ६३९ ॥ 
ब्रह्म मन्तुं प्रवृत सन्मनोऽप्राप्य निवतते। 
वेदने चाऽऽत्मतस्तं च इयं तेनोपपद्यते ॥ ६४० ॥ 
वेदान्तोत्थमनोवृर्या ब्रक्जविद्याभिधानया । 
विद्धीत्यनेन यत्रोक्तं वेदनं तत््रसिद्यति ॥ ६४१॥ 
यदि मन्तव्यताधमो ब्रह्मणि स्यात्तदा मनः। 
जह्मामोत्येप न त्वस्ति तस्माद्राह्मामतं च तत्‌ ॥ ६४२॥ 
यथा चाच्यत्वलकष्यत्वे विना चाग्त्रझ योधयेत्‌ । 
मन्तव्यत्व विना तद्वदज्ञानं तु निरस्यति ॥ ६४३॥ 
अन्यत्रैव मनोवाचौ व्याप्रियेते यथायथम्‌ । 
नि्ेमेकं तु ब्रह्माऽतो न वाद्यानसगम्यता ॥ ६४४॥ 


“मजुते? इत्यादि । मनसे जिसका मनन नहीं होता है और जो मनका मनन 
करता दै, उसको तुम ब्रह्म समशो, ऐसा दुसरी श्रुति कहती हे ॥ ६३९॥ 

ह मन्तुम्‌' इत्यादि । अक्मका मनन करनेके लिए प्रवृत्त हुआ मन उसे 
प्राप्त न करके ही निवृत्त हो जाता है, इसलिए ज्ञान और आत्मतत्त्व दोनों बरहम 
बन सकते हैं। नौकामें वेठ कर हम गङ्गाके पार जाते हें, नौका गङ्गाके पार नहीं 
पहुंचती, किन्तु लौट आती है ; परन्तु हम पार पहुँच जाते हे, वेसे दी मन ब्र 
तक नही पहुंचता, छौट आता है ; परन्तु हमें पहुँचा देता दै ॥ ६४०॥ 

'बेदान्तोत्थ०' इत्यादि । वेदान्तसे उत्पन्न हुई त्रक्षविद्यानामक मनोइृतिसे 
मक्षका ज्ञान प्रसिद्ध दै, वही ‘विद्वि? ( तुम जानो ) इस पदसे श्रृतिसे 
कहा गया हे॥ ६४१॥ ` 

“यदि? इत्यादि । यदि मन्तव्यता धर्म अद्ममें होता; तो मन ब्रह्मो प्राप्त 
होता, परन्तु अक्षम मन्तब्यताधर्म नहीं है, इसलिए ब्रह्म अमत है ॥ ६४२ ॥ 

““यथा' इत्यादि । जैसे त्र्षमे वाच्यत्व और ढक्ष्यत्व धर्मेके न होनेपर भी 
वाणी अप्तको बोधन करती है; वैसे ही मन्तव्यतव-ध्मके बिना दी अज्ञानका 
निरास करती है ॥ ६०३ ॥ 

अन्यत्रेव' इत्यादि । मन ओर वाणी अपने-अपने विप्योमे व्यापार 


एतत्सवे दयोतयितुमितिश्न्दमदन्नयत्‌ । 
व्यावृत्तिरेवकारेण व्याकृताव्याकृतात्मनोः ॥ ६४५ ॥ 
विदिताविदिताम्यां तदन्यदेवेति शास्रगीः | 
व्याकृताव्याकृतात्मभ्यां तै ज्यावर्तयत्यसौ ॥ ६४६ ॥ 
न व्याकृताव्याकृतयोः सम्भवेत्तस्वरूपता। 
सपात्वमेवाऽनात्मत्वाद्विचारे शिष्यते तयोः ॥ ६४७॥ 
आत्मनो मिद्यतेऽनात्मा यदि वा नेव भिद्यते । 
भिन्नत्वे निःस््रूपस्य नेव सिद्विः खपुष्पवत्‌ ॥ ६४८ ॥ 
स्वरूपमात्मशब्दोक्तं ततो यदि विभिद्यते। 
निःस्वरूपः कथं न स्यादमेदे त्वात्ममात्रता ॥ ६४९ ॥ 
अनात्मा सत्स्वरूपत्वमिच्छं्े्णीन आत्मनि । 
तदात्मनाऽस्य जग्धत्वास्तनात्मा सिध्यतां कथम्‌ ॥ ६५० ॥ 
करते हैं। ब्रह्म निर्धक दै; इसलिए उसमें वाणी और मन की 
गम्यता नहीं है ॥ ६४४ ॥ 
“एतरसर्म्‌? इत्यादि । यद सब योतन करने के लिए सूननमें इति शब्द 
कहा है । एवकारसे व्याकृत और अव्याकृतकी व्यावृत्ति समझनी चाहिए ॥६४५॥ 
“विदिताविदिताम्याम इत्यादि । “वह ब्रह्म विदित और अविदितसे 
अन्य है! इत्य्थक श्रतिवचन "आत्मा न व्याकृत है और न अब्याकृत है! इस 
प्रकार बोधन करता हे ॥ ६४६ ॥ 
+न व्याकृता०' इत्यादि। ब्याकृत और अव्याकृत--ये दोनों यथाथ नहीं ष्ट 
क्योंकि विचार करनेपर अनारमा दोनेके कारण दोनों मिथ्या सिद्ध दोते हें॥६४७॥ 
'आत्मनो' इत्यादि । अनात्मा आत्मासे भिन्न दै अथवा अभिन्न है ! 
यदि भिन्न दै, तो उसका स्वरूप दी नही दै; इसलिए आकाशके पुप्पकी तरह 
उसकी सिद्धि दी नहीं दो सकती ॥ ६४८ ॥ 
“स्वरूप०”? इत्यादि । आत्मशब्दका अर्थ स्वरूप है, वद यदि आएमासे भिन्न 
है; तो आत्मा निःस्वरूप क्यों नहीं होगा! यदि अभिन्न है, तो बद आत्मा दी है॥३४९॥ 
/अनात्मा' इत्यादि । अनात्मा सस्स्वरूपकी इच्छा करता हुआ आत्मामें 
छीन दो जाता है, ऐसा यदि कदो, तो आत्माने अनारमाका भक्षण कर लिया 
( अपनेमें छीन कर छिया ) दै, फिर अनात्माकी सिद्धि कैसे दोगी ! ॥ ६५० ॥ 


स्व्स््य्त्स्स््स्ल्स्स्य्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्य्स्स्स्य्स्य्य्स्स्स्स्स्स्च्य्स्य्य्स्स्स्स्स्स्र 
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आत्मन्यन्तभवज्नेप सिद्धतीति मतं यदि 
कथं विरुद्धयोरात्मानात्मनोः सहवासिता ॥ ६५१॥ 
यद्यनात्मैव शिष्येत सवे शुन्य भवेत्तदा । 
आत्मेकशेपे5नात्माञ्य भवेददत्तजलाज्ञलिः ॥ ६५२ ॥ 
आत्मैपो$नात्मतां नेव सहते तं परित्यजेत्‌ । 

स्वयं सेदुधुमशक्तोञ्यमनात्माञ्तो सपा भवेत्‌ ॥ ६५३ ॥ 
शक्रोति सर्वैः संसेद्धं स्वरूपमवलम्ब्य हि । 

यः स्तरूपेऽपि निर्भाग्यः कथं सोऽन्यत्र सिद्यति ॥ ६५४ ॥ 
च्यक्ताव्यक्तविभागोऽतः सिद्चेदात्मन्यतद्वति । 
अहोरात्रविभागोऽयं भानौ तद्रहिते यथा ॥ ६५५ ॥ 
आत्मानात्मविभागोऽपि नाऽयमात्मस्पगिष्यते । 
अज्ञातात्मेकसाक्षित्वादज्ञानोत्थ न वस्तुगम्‌ ॥ ६५६ ॥ 


“आत्मन्य०' इस्यादि। यदि यह कहो कि आत्मामें अन्तमूत होकर अनात्मा 
सिद्ध होता है; तो परस्पर विरुद्ध आत्मा और अनात्माका सहवास कैसे 
होगा ! ॥ ६५१ ॥ 

ध्यद्यनात्मेव' इत्यादि | यदि अनात्मा ही शोप रहे; तो सव श्न्यास्मक दो 
जायगा; यदि आत्मा ही एक शेप रहे, तो अनात्माको जलाज्षठी देनी पड़ेगी॥६५२॥ 

आत्मैषो5०” इत्यादि । यह आत्मा अनात्माको सहन नहीं करता है; 
इसलिए अनात्माका परित्याग कर देना चाहिए । आत्मासे त्यागा हुआ अनात्मा 
स्वयेतिद्ध हो नहीं सकता, इसलिए वह मिथ्या दी होगा ॥ ६५३ ॥ 

“शक्नोति? इत्यादि । स्वरूपका अवलम्बन करके ही सब पदार्थ सिद्ध होते हैं; 
जो स्वरूपमे भी निभाग्य है; वह अन्यत्र कैसे सिद्ध हो सकता दे !॥ ६५४ ॥ 

“व्यक्ताव्यक्त०' इत्यादि । आत्मामें व्यक्त और अव्यक्तका विभाग,नहीं दै; 
उसमें व्यक्ताव्यक्त विभागकी सिद्धि वैसे दी दे जैसे अद्दोरात्र-निमागसे रहित 
सू्यमें अद्दोरात्रकी सिद्धि॥ ६५५ ॥ 

“आत्मानात्म०' इत्यादि । यह आत्मानात्मविभाग मी आस्माफा स्पर्श 
नहीं करता, क्योंकि अज्ञात आसा ही इसका साक्षी है, इसलिए यह आत्मा- 
नात्मविभाग अज्ञानसे ही उसन्न हुआ है, परमार्यसे नहीं दे ॥ ६५६ ॥ 
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तस्मान्नाऽनात्मनोऽस्त्यात्मा नाऽप्यनात्माऽऽत्मनः स्वतः। 
आत्मनस्तु स्वतःसिद्विरआन्तेः सिद्विरनात्मनः ॥ ५५७॥ 
झतिशुर्वाद्यनात्मानमपेक्ष्यात्मा प्रसिद्ध्यति । 

इति चेत्‌ तदपेक्षाऽपि न स्वरूपस्य सिदृध्यति ॥ १५८ ॥ 
गुरुशाख्राद्यो आन्ति वारयन्त्येव केषलम्‌ । 

न त्यात्मानं साधयन्ति स्वयं तेनाऽऽत्मवस्वतः॥ ६५९ ॥ 
गुर्वादयो हि सात्मान आत्मनेव भवन्ति हि। 
विनाऽऽतमानं निःस्वरूपाः कथं ते साधयन्ति तम्‌ ॥ ६६० ॥ 
साध्यसाधनभावस्ते यदीष्स्तरह्मनात्मनः । 

प्रापय्य सात्मतामात्मा साधयेदिति युज्यते ॥ ६६१ ॥ 
वुदृध्यादेरविपयान्तस्य स्वसामर्थ्यादसिध्यतः । 

आत्मना सह सम्बन्ध आत्मात्मीयत्वलक्षणः ॥ ६६२॥ 


“तस्मान्ना०? इत्यादि । इसलिए अनात्माका आत्मा नहीँ है और 
आत्मा स्वयं अनात्मा नहीं दै । आस्माकी तो स्वतः सिद्धि है और अनात्माकी 
आन्तिसे सिद्धि होती दै ॥ ६५७ ॥ 

श्रुति०' इत्यादि । श्रुति, गुरु आदि अनास्माकी दी अपेक्षा करके आत्माकी 
सिद्धि होती है, यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि आत्माके स्वरूपकी सिद्धिके लिए 
गुरु, शासत्र आदिकी अपेक्षा नहीं है ॥ ६५८ ॥ दर 

धुरुआा्रा०” इत्यादि। गुरु, शाख आदि आन्तिका निवारण करते हॅ, 
आत्माकी सिद्धि नहीं करते; वर्योंकि आत्मा तो स्वरूप ही दै ॥ ६५९ ॥ 

गुर्वादयो' इत्यादि । गुरु, शा आदि भी आत्मासे दी आत्मावाले 
हुए हैं; आत्माके बिना तो जब उनका स्वरूप दी नहीं रहता, तब वे आत्माको 
कैसे सिद्ध करेंगे ॥ ६६० ॥ 

'साध्यसाधन०” इत्यादि । यदि तुम्हें साध्यसाधन-भाव दृष्ट है, तो 
अनास्मामें सात्मताकी प्राप्ति कराके आत्मा अनात्माकी सिद्धि करेगा; यद्दी मानना 


युक्त है ॥ ६६१ ॥ 6 म 
'बुदृध्यादे०' इत्यादि । बुद्धिसे लेकर बिषय पर्यन्त जड़ पदार्थ अपनी 


सामथ्येसे तो सिद्ध दोते नहीं; क्योंकि वे जड़ हैं, आत्मके साथ उनका 
आत्मात्मीयत्वरुक्षण सम्बन्ध है ॥ $६२ ॥ 
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अबाध्यत्वात्‌ स्वरूपत्वाद्वाष्येनाञ्नात्मना सह । 
अव्यावृत्ताननुगत॑ सङ्गतं रज्जुसर्पवत्‌ ॥ ६९३ ॥ 
च्याङ्ृताव्याकृते इत्थं कल्पिते हि विचारतः । 

एते वारयितुं सत्रे एवकारमद्न्नयत्‌ ॥ ६६४ ॥ 
उपेति सामीप्यवाची तन्निष्ठा प्रत्यगात्मनि । 
कार्यकारणरूपाम्यां प्रत्यङ्‌ नेदीय ईक्ष्यते ॥ ६६५ ॥ 
व्याकृताच्याकृतात्मभ्यां आन्तः प्रत्यङ्‌ विभिद्यते । 
प्रत्यक्तस्वधिया हृत्वा ताघुपैत्यात्मतन्त्रताम्‌ ॥ ६६६॥ 
बोधादूध्वे यथा प्रत्यखद्मणोरेकता तथा । 
पुराऽपि ब्रह्म सामीप्यं तेन विश्रान्तमात्मनिं ॥ ६६७॥ 
वाक्य तस््रमसीत्यादि प्रसिद्ध निखिलागमे । 
आसीतेति तुशब्देन कृटस्थत्वमद्त्रयत्‌ ॥ ६६८ ॥ 

“अबाध्यत्वात इत्यादि । अवाध्य और स्वरूप होनेसे बाध्य अनात्माके 
साथ रज्जूसर्पकी तरह अब्याइत्ताननुगत ( न भिन्न है न मिला हुआ) 
सम्बन्ध है ॥ ६६३ ॥ 

“ठयाळृता० इत्यादि । व्याकृत और अव्याहत इस प्रकार करिपित हैं, 
विचारसे उनका त्याग करनेके लिए 'आत्मेत्येवमुपासीत' इस सूत्रमें 'एव' शब्द 
कहा गया है ॥ ६६४ ॥ 

“उपेति' इत्यादि । “उप” शब्द सामीप्यका वाचक दै, उसका पर्यवसान 
प्रत्यगात्मामें हवै, क्योंकि कार्यक्रारणरूपसे प्रत्यगात्मा अत्यन्त निकट देखा 
जाता है॥ ६६५ ॥ 

“उयाकृता०? इत्यादि | व्याकृत और अब्यांकृतरूपसे अमसे प्रत्यगात्मामें 
मेद प्रतीत होता दै । प्रत्यकृतत्त्तज्ञानसे उन दोनोंका नाश करके आत्मरूपताको 
प्राप्त होता है ॥ ६६६ ॥ 

“बोघादूर्ध्वम' इत्यादि | बोधके अनन्तर जैसे प्रत्यगामा और ब्र्की 
एकता है, वैसे ही बोधके पहले मी एकता थी, इसलिए सामीप्यकी आसागें 
विश्रान्ति है ॥ ६६७ ॥ 

“वाक्यम्‌? इत्यादि । 'तत्त्वमसि' इत्यादि वाक्य एकताके प्रतिपादक सब 
वदोंमें प्रसिद्ध हैं 'आसीत! इस शब्दे कूटस्यत्वका सूचन किया गया है ॥६६८॥ 


चतुर्थ माझण ] भाषानुवादसहित ९९७ 


व्युत्थाय कारणात्कार्यात्तत्तसवज्ञानवर्त्मना । 

उपेत्य कूटस्थमजमासीताऽपरिणामवान्‌ ॥ ६६९ ॥ 
मातृत्वकञ्चुको यद्वदात्माऽनात्मानमीक्षते | 
इष्टिमात्रेकरूपत्वान तथाऽऽत्मानमीक्षते ॥ ६७०॥ 
कवत्तप्रतिपेधाथं द्रष्डुईटेरिति शतिः । 

दृष्टिरेव तु यो द्रष्टेल्याह इष्टिविशेषणम्‌ ॥ ६७१ ॥ 
इत्यात्मसन्नवाक्येऽस्मिन्‌ पदार्थः प्रविवेचितः । 
चाक्यार्थोऽप्यत्र निष्पन्नः सङ्घेपेण प्रदइ्यते ॥ ६७२॥ 
वाच्यमन्तव्यताहीनो च्यक्ताव्यक्तविलक्षणः । 

अभिन्न आत्मा कूटस्थ इति वाक्यार्थं इष्यते ॥ ६७३ ॥ 
व्याकृताव्याकृताभ्यां तइस्तुतत्त॑तिरोहितम्‌ । 

इति यच्छङ्कितं तन्न स्वरूपस्याऽतिरोहितेः ॥ ६७४ ॥ 

(ब्युत्थाय' इत्यादि । काये और कारणके स्वरूपूत प्रत्यगात्माके तत्तवज्ञानके 
द्वारा कारण और कार्यसे व्युत्थान करके याने उनका त्याग करके कूटस्थ 
अजको प्राप्त कर परिणाम रहित होकर स्थित होवे ॥ ६६९ ॥ 

'मातृत्व०” इत्यादि । मातृत्वकश्ुक अर्थात्‌ परमातृत्वसे उपहित दोकर जैसे 
आत्मा अनात्माको देखता है, वैसे आत्माको प्रमातारूप दोकर नहीं देखता; 
क्योंकि दृष्टिमात्र दी आत्माका स्वरूप है ॥ ६७० ॥ 

कुत्व? इत्यादि । “नहि द्रप्टु्टेविंपरिकोपो विद्यते' यद श्रुति जो दरष्टा 
है, वह इटि दी है, इस प्रकार समानाधिकरण पष्ठी विभक्तिसे उक्त व्रष्ठका 
इषटिरूप विशेषण कर्सृलका प्रतिपेष करनेके लिए है, ऐसा कहती दे॥ ६७१ ॥ 

ढुत्यात्म०” इत्यादि । यों आत्मसूत्रवाक्यमें पदार्थाका विवेचन किया गया, 
अब इसमें जो वाक्यार्थ सिद्ध होता हे, वद संशेपसे दिसछाया जाता दे ॥ ३७२ ॥ 

खाच्यमन्त०! इत्यादि । वद आत्गा न तो वाच्य दै और न मन्तब्य है 
अर्थात्‌ उन दोनोसे भिन्न है. एवं व्यक्त और अन्य तिनि विलक्षण है और 
अद्वितीय तथा कूटस्थ है, इस प्रकारका वाक्‍्यार्थ इ दै ॥ 5७३ ॥ र 

(दयाकृता०' इत्यादि । यढ वस्तुका तत्त्व जायत, और स्मरे क 
और सुपुत्तिमे अव्याकृतसे तिरोहित है, इस प्रकारकी जो बडा की गई थी, 
नह ठीक नहीं है, क्योंकि स्वरूपका तिरोधान कमी मी नहीं दो सकता ! 
१२६ 
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स्वस्वरूपं तिरोधातु नहि केनाऽपि शक्यते । 

विस्फार्यन्तामिद्दाऽक्षाणि किमसैरपराष्यते ॥ ६७५॥ 

आपादयेयुः शब्दादीन्यद्यक्षाणि तथापि ते। 

का हानिस्तस्य शब्दादेरेव तत्त्वं विदुष्यताम्‌ ॥ ६७६ ॥ 

तेः शब्दादितया भाति तस्वरूपतया न तु । 

इति चेदत एपैतद्वेद्वाक्येन बुष्यतास्‌ ॥ ६७७॥ 

न परोक्ष्रमाशङ् स्वस्वरूपत्वहेतुतः । 

शब्दादितस्वं यद्वोद्घुः स्वरूपं तन्न चेतरत्‌. ६७८ ॥ 
[ भाव यह है कि क्या जाग्रत्‌ और. स्वप्तमें केवळ चैतन्य तिरोहित है या उसका 
रहमत्व तिरोहित है £ प्रथम पक्ष तो ठीक नहीं है; क्योंकि चैतन्य तो स्वरूप है, 
अतः उसका कमी तिरोधान नही हो सकता और द्वितीयका परिद्दार आगे 
कहेंगे ] ॥ ६७४ ॥ 

“स्वस्वरूपम्‌? इत्यादि । अपने स्वरूपका तिरोधान तो किसीसे भी हो नही 
सकता, अतः इस विषयमे अपनी इन्द्रियोंको खोलो, क्योंकि उन्होंने क्या अपराध 
किया है ! ॥ ६७५ ॥ 

आपादयेयु४ इत्यादि । यद्यपि जाग्रत्‌ और स्वम अवर्थामें इन्द्रियां 
शब्द आदिका दी अहण करती हैं, तत्वका ग्रहण नहीं करतीं, तथापि तुम्हारी 
क्या दानि है! क्योंकि 'शब्द्रोऽस्ति?, 'स्पर्शोडस्ति' ( शब्द है, स्पश है ) इस्यादि- 
रूपसे सद्रूप आत्मा भी शब्द आदिके साथ-साथ प्रतीत होता ही है ॥ ६७६ ॥ 

“तेः शब्दादितया' इत्यादि । यदि शङ्का हो कि इन्द्रियों द्वारा आत्माका 
परिज्ञान शब्द आदि रूपसे होता है, तत्तरूपसे नहीं होता, तो यह कहना भी 
ठीक नहीं है, क्योंकि इसी अनुपपत्तिसे तो उसको वेदवाक्योसे जानो, ऐसा हम 
कहते हैं ॥ ६७७॥ 

“न परोक्षत्व०' इत्यादि | इन्द्रियोसे आमाका ज्ञान परोक्ष टी दोगा, यह शङ्गा 
नहीं करनी चाहिए, क्योंकि आत्मा तो स्वस्थरूप दै । स्वरूप कमी परोक्ष 
नहीं हुआ करता हे । ज्ञाताका जो स्वरूप दे, वह शब्दादिका तत्त्व दी दै, 
अन्य नहीं है ॥ ६७८ ॥ 

[ यदि कहो कि इन्द्रियों द्वारा शब्दादिरूपसे परिणत हुए मनमें अक्षशञानकी 
हेतुता केसे हो सकती हे ! क्योकि एक मन दो विपयोकी एक कामें अदण 
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एकस्याऽप्यत्र चित्तस्य सहकारिविमेदतः । 
क्रमेण ग्रहणं तत्त्वे शब्दादौ च कुतो नहि ॥ ६७९॥ 
इति शङ्कोचरं प्रोक्तमेतत्सत्रेण चितम्‌ । 
स्वरूपवाच्यात्मशब्दादतिरोधानमासनात्‌ ॥ ६८०॥ 
यद्गोपासीतेति शब्दो न कूटस्थं व्रवीत्ययम्‌ । 
किन्तु जानाति धात्वर्थं विवध्चित्वा प्रयुज्यते ॥ ६८१ ॥ 
ततो वाक्यार्थ एवं स्यादात्मशब्दोपलक्षितम्‌ । 
बरित्वत्येव विजानीयादुपेक्ष्य ग्राणनादिकम्‌ ॥ ६८२ ॥ 
रसगन्धादियुक्तेऽपि द्रव्ये इष्ट्या विविच्यते । 
रूपमेच यथा तद्वद्‌ युद्ध्य तस्तं विविच्यताम्‌ ॥ ६८२ ॥ 


नहीं कर सकता, तो यह कहना ठीक नहीं दै, क्योकि एक दी मन इन्द्रियोंकी 
सहायतासे सब्दादिका अहण करके द्वितीय क्षणमें शब्दादिकी सतामे अतिसे 
ब्रक्वत्वका निश्चय कर सकता दै, इसे कहते हैं--“एकस्या' इत्यादिसे । ] 

एक ही चित्त सहकारीके मेदसे क्रमशः आत्मा और शब्द आदिका अदण 
क्यों नहीं कर सकता ! अर्थात्‌ कर सकता है ॥६७९॥ 

(इति! इत्यादि । इस पकार शक्काका उक्त उत्तर “आह्मेत्येव' इस सूत्रने 
सूचित कर दी दिया, क्योंकि आत्मशढद स्वरूपका वाचक है, और स्वरूपका कमी 
तिरोधान नहीं दो सकता ॥६८०॥ 

जब आत्मपदसे ही उक्त शक्काका परिद्वार दो सकता है, तब सुत्रके रोप पर्दोसे 
अया डाम है ! इस अरुचिसे पक्षान्तर कते दै-“यद्दोपासीते०' इत्यादिसे । 

यद्दा “उपासीत? यह शब्द कूटस्थको नहीं कदता है; किन्तु “जानाति (शा) 
धातु! के अर्थकी विवक्षा करके 'उपाक्षीत! शब्दका प्रयोग किया गया है, इसलिए 
वाक्यार्थं यह होगा कि आत्मशब्दसे उपलक्षित--लक्षणासे प्रतिपादित--जों 
अखण्ड एकरस वस्तु दै, वही तत्त्व है, पूर्वोक्त प्राणन आदि तत्त्व नहीं दे, ऐसा 
विचार कर जानना चाहिए॥ ६८१-६८२ ॥ 

(रसगन्धादि०' इत्यादि । रस, गन्ध आदिसे युक्त मी द्रव्यमें जैसे नेत्रसे 
रूपका दी अह्ण होता दै, वैसे दी रस, गन्ध आदिसे युक्त द्रव्यमै विद्यमान सत्ता 
स्वरूप आत्मतस्वका बुद्धिसे महण करना चाहिए ॥ ६८२ ॥ 


व्याकृते सक्ष्ममनसा तुरीयं बुध्यतामिति ॥ ६८४ ॥ 
इति सन्नस्य तात्पये यथावत्‌ प्रतिपादितम्‌ । 
अथ प्षान्निराङर्वे वाक्येऽस्मिन्‌ प्रतिवादिनाम्‌ ॥ ६८५ ॥ 
उपासीतेति वचनं त्वा केचिदुपासनम्‌ । 
विधीयत इति प्राहुथिन्ता तत्र त्रिघा मता ॥ ६८६ ॥ 
कियुपास्ये किं विधेयं को विधिश्चेति सा त्रिघा । 
आत्मोपास्योऽथवाऽनात्मत्युपास्यस्याऽत्र संशयः॥ ६८७ ॥ 
इतिशब्दो विरूपत्वं निपेधश्चेति हेतवः । 
अनात्मन उपास्यत्वं साधयन्ति प्रियादिवत्‌ ॥ ६८८॥ 
प्रियमित्येवमित्यत्र प्रियया प्रियेतरः। 
उपास्यते यथा प्राणस्तथाऽनारमाऽऽत्मदृष्टितः ॥ ६८९ ॥ 


“एवं सत्युक्त०' इत्यादि । ऐसी दशामें उक्त शङ्काका साक्षात्‌ यह उत्तर 
कहा गया कि व्याकृत पदार्थमें सुक्ष्म मनसे तुरीयको पहचानना चाहिए ॥६८४॥ 

“इति' इत्यादि । पूर्वोक्त प्रकारसे सृत्रके तात्परयका ठीक-ठीक रूपसे प्रति- 
पादन कर दिया गया । अग्र इस वाक्यमें प्रतिवादियोके पक्षोंका निराकरण 
किया जाता है ॥ ६८५ ॥ 

“उपासीतेति' इत्यादि । 'उपासीत? इस वचनको सुनकर कोई कहते हैं कि 
इस सृत्रसे उपासनाका विधान है | इस अवस्थामें उसमें तीन प्रकारकी चिन्ताएँ 
होती हैं ॥ ६८६ ॥ 

'किप्नुपास्यम्‌ इत्यादि । कौन उपास्य है ! कौन विधेय है ? और कौन-सी 
विधि है ! यों तीन प्रकारसे चिन्ताएँ होती हैं। और उपास्यके विषयमें यह 
सन्देह होता है कि आत्मा उपास्य है अथवा अनात्मा उपास्य है ! ॥ ६८७ ॥ 

“इति शब्दो' इत्यादि । इस परिस्थितिमें इतिशनव्द, विरूपत्व और निपेध-- 
यें तीन हेतु प्रियादिकी तरह अनात्माकी उपास्यताको सिद्ध करते हैं ॥ ६८८ ॥ 

'प्रियमित्येत्र०” इत्यादि । “प्रेयमित्येतदुपसीत! इस वाक्यसे जैसे 
अनास्मा होनेके कारण अप्रिय प्राणमें प्रिय इष्टिका विधान है; वैसे दी 'आस्मे- 
त्येव' इस वाक्यमें आत्मदृष्टिसे अनात्माकी उपासनाका विधान है ॥ ६८९ ॥ 
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इतिशब्दशिरस्कत्वं प्रियवाक्ये यथा अतम्‌। 

आत्मेत्येवेति वाक्येऽपि तथैव श्रयते स्फुटम्‌ ॥ ६९० ॥ 

आत्मानमेच लोकं त्वित्यात्मोपास्तिर्दितीयया । 

श्रुताइन्यत्रेह न तथा विरूपत्वमिदं मतम्‌ ॥ ६९१॥ 

तं न पञ्यन्तीति वाक्ये निषिद्धा परक्तात्मदृक्‌ । 

अनात्माऽत उपास्यः स्यादिति चेन्चिवमिप्यते ॥ ६९२ ॥ 

आत्मोपासनमेवेदं पाक्यशेपावलोकने । 

पद्नीयान्तरतरप्रियात्मोपासनोक्तितः ॥ ६९३ ॥ 

अवाड्य़नसगम्यत्वमितिशब्देन वर्णितम्‌ । 

वाक्यशेपोऽयमात्मनमेवेति न प्रथम्वचः ॥ ६९४॥ 

तिशन्दश्षिरस्त्वम्‌' इत्यादि । 'प्रियमित्येतत” इस वाक्यमे जेसे प्रिय- 

शब्दके सिरपर इतिशब्द सुना जाता दै वैसे दी 'आत्मेस्येव' इस वाक्यमें भी 
आत्मशब्दके सिरपर इतिशव्द स्पष्ट सुना जाता दै, अतः यदद इतिशञ्द अनात्माकी 
उपासनाके विधानमे एक हेतु दै ॥ ६९० ॥ 

“आत्मानमेव? इत्यादि.। जैसे 'आत्मानमेव लोकसुपासीत? इस वाक्यमें 
द्वितीया विभछिसे आस्माकी उपासना सुनी गई है, वैसे दी “आम्मेत्ये इस 
वाक्यें आत्मशव्दसे आगे द्वितीया विभक्ति नहीं दै; अतः इस प्रकारका विरूपल 
( विरुद्ध रूपका दोना ) अनात्माकी उपासनाके विधानमें दूसरा हेतु है ॥ ६९१॥ 

“तं न पञ्यन्ति? इत्यादि । 'तज्न पश्यन्ति! इस वाक्यमै प्रकरणस्थित 
आत्मके दनका निषेध किया गया दै, इसलिए प्रकृत वाक्यसे अनात्माकी ही 
उपसनाका विषान है, यह कथन समीचीन नहीं दै ॥ ६९२ ॥ 

“आत्मोपासन०” इत्यादि | वर्योके वाक्यशेपके देखनेसे प्रतीत दोता ह 
कि यह आस्माकी दी उपासना है, क्योंकि 'तदेततदनीयम्‌' (इस आत्माको 
पाना चाहिए ) “स्स्मादन्तरतरम! आत्मानमेव म्रियमुपासीत' ( सबसे अन्दर जो 
आत्मा है, उसकी प्रियरूपसे उपासना करे) इस वाक्यरोपमें कहे हुए 
“पदुनीयत्व, अन्तरतरस्व और प्रियस्व रूपसे आस्माकी दी उपासनाक़ा कथन 
किया गया है ॥ ६९३ ॥ 

“अवाङ्मनस०' इत्यादि । इतिशव्दसे अवाव्मनसगम्यत्वका वर्णन किया गया 
है, अतः 'आस्मानमेत्र लोकमुपासीत! यदद बाक्यशेष एथखचन नहीं दे ॥ ६९४ ॥ 
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निपेधो$कृत्स्नविपयो न तु कृत्स्नात्मगोचरः । 
तस्मादुपास्य आत्मा स्याद्विधेयं चिन्त्यतेज्चुना॥ ६९५ ॥ 
झाव्दज्ञाने विधेयं किं निरोधो वाऽथ सन्ततिः । 
इति त्रिधा संशये स्याद्यः पक्षोऽमिधीयते ॥ ६९६ ॥ 
विद्युपास्त्योरिहेकार्थ्याक्रियात्वात्रथशसम्भवात्‌ । 
शेपित्वान्ुक्तहेतुत्वाच्छाब्दज्ञानं विधीयते ॥ ६९७॥ 
यद्यपयुपास्तिरातरचिस्तथाऽप्यत्र तु वेदनम्‌ । 
भवेद्व्याग्रकरणातततो ज्ञानविधिर्मतः ॥ ६९८॥ 
वपद्करिष्यंस्तां ध्यायेदिति घ्यानं यथा तथा । 
क्रियेव मानसी विद्या तथाऽस्ति विधियोग्यता ॥ ६९९ ॥ 

“निषेधो इत्यादि । 'तन्न पश्यन्ति’ यह निषेध अकृत्नके (द्रष्टा, ओता, मन्ता 
आदिके ) दशनका निषेध करता है, करसन आत्माके दर्शनका निपेध नहीं करता, 
इसलिए इस वाक्यसे आत्माकी ही उपासनाका विधान है। अब विधेयका 
विचार करते हैं ॥ ६९५ ॥ 

“शाब्दज्ञानमू' इत्यादि | क्या शाब्द ज्ञान विधेय है या मनका निरोध 
विधेय हे अथवा सन्तति ( ज्चानकी आवृत्ति ) विधेय हवे ¦ यों तीन प्रकारका 
संशय होनेपर प्रथम पक्ष कदा जाता है ॥ ६९६ ॥ 

यहांपर ज्ञानके वाचक पदका अभाव होनेसे, ज्ञान क्रियारूप न होनेसे और 
विधिसे अपेक्षित किम्‌ ( क्या ), केन ( किसके द्वारा) और कथम्‌ ( किस 
प्रकार )--इन तीन अशोका अभाव होनेसे भी ज्ञानकी विधि नहीं हो 
सकती £ इस प्रकार शङ्का करके उत्तर कहते हैं--“विद्युपारत्यो०” इत्याद्सि । 

“इह ( इस विद्याप्रकरणमें ) विदि ( ज्ञान ) और उपासनाका एक अर्थ है, 
उपासना क्रिया है, उसमें किम्‌ , केन और कथम्‌--इन तीनों अंझोका सम्भव भी 
है और उपासना मुक्तिका साधन दोनेसे रोपी भी है, इसलिए यहाँ शाब्द 
ज्ञानकी विधि है ॥ ६९७ ॥ 

“यद्यप्युपास्ति०? इत्यादि । यद्यपि उपासना आवृत्ति द्वी है, तथापि 
यद्वांपर विद्याप्रकरण होनेसे उपासनाका अर्थ ज्ञान दी है, इसलिए ज्ञानकी 
विधि समझनी चाहिए ॥ ६९८ ॥ 

विपद्करिष्यस्ता' इत्यादि । जैसे 'वपट्कार करते समय उस देवताका 
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अतोऽत्र भावना त्र्यंशा शाब्दज्ञानेजपि सम्भवेत्‌ ॥ ७०० ॥ 
ये तु सिद्धा्थवेदान्तास्ते गोपाः शोष्यं विधिः । 

अतः सिद्वार्थवेदान्तेवेदार्थत्वं विधेनेहि ॥ ७०१॥ 
स्वातन्त्र्ये सिद्धवाक्याना भवेदपुरुपार्थता । 
अत्रोच्यतेऽनचुष्ठानादकार्यत्वाद्कतृतः ॥ 
विध्यानन्त्यान्नेरपेक्ष्यादशक्तर्नाऽत्र धीविधिः ॥ ७०२ ॥ 
जीवन्नह्मेक्यविज्ञानं बाकयश्रवणमात्रतः । 
सिद्यत्येवेत्यसुष्ठानं न तदर्थमपेक्षते ॥ ७०३॥ 


ध्यान करे, इस अथवाले वाक्यमें ध्यान मानसी क्रिया हे, येसे दी यद्वापर विद्या 
( उपासना ) मी मानसी क्रिया दै, इसलिए उसकी विधि दो सकती है ॥ ६९९॥ 

(कि केन? इत्यादि । किम्‌ , केन और कथम्‌--इन तीन अर्शोका भी इसमें 
सम्भव हे । किसकी उपासना करे 2 आतमाकी, किससे करे ! चित्तसे और किस 
प्रकार करे ? शमादिसे युक्त होकर, इस प्रकार शाब्द ज्ञानें भी तीन अंशॉका 
सम्भव है ॥ ७००॥ 

थे तु! इत्यादि । जो सिद्धार्थके वाचक वेदान्त हैँ, वे शेष हैँ और यद 
उपासनाविधि रोपी है, इसलिए सिद्धाथंक वेदान्तोंसे विधिमें वेदार्थता 
( पुरुषाथकी हेतुता नहीं हो सकती ) नहीं दो सकती, अथात्‌ उपासनासे दी 
मुक्ति होती है, सिद्धार्थ वेदान्तोंसे मुक्ति नहीं दोती ॥ ७०१ ॥ 

“स्वातन्त्र्ये? इत्यादि । क्रियासे अनन्वित ( असम्बद्ध ) सिद्ध अर्थके 
वाचक वाक्य पुरुपा्थके हेतु नहीं होते, ऐसा 'सप्तद्रीपा वसुमती! ( प्रथ्वीके सात 
द्वीप हैं ) इत्यादि सिद्धाथक ढौकिक वाक्योमें देखा गया है । इसमें कद्दते है 
ज्ञानकी विधि क्यों नहीं हो सकती ! क्या ज्ञानका अनुष्ठान नहीं दो सकता ! 
या ज्ञान क्रियारूप नहीं हे ? अथवा ज्ञानका कोई कर्ता नहीं है ! या अनन्त 
विधियों माननी पड़ती हैं ! अथवा ज्ञान निरपेक्ष दे ? या ज्ञानके विधानमें शक्ति 
नहीं है ! ॥ ७०२ ॥ 

“जीवमअप्लैक्य ०? इत्यादि । जीवअक्षकी एकताका ज्ञान वाक्‍्यके श्रवणमात्रसे 
सिद्ध दोता दै, अतः उसके लिए अनुष्ठानकी अपेक्षा दी नहीं है ॥ ७०३ ॥ 
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यथाऽग्नद्ोत्रयाथात्म्यविज्ञानव्यतिरेकतः । 
तदचुष्ठानमस्त्येचे नाऽऽत्मबोधेऽस्ति किञ्चन ॥ ७०४ ॥ 
अयुक्षुपुरुपार्थस्य मोहमात्रान्तरायतः । 
ज्ञानात्तन्मोहविध्वस्तौ किं वा काये विधीयते ॥ ७०५ ॥ 
यदुत्पस्यादियोग्यं सद्धें कञ्चिदपेक्षते । 
तत्राऽतष्ठानसाफल्यं नाऽतुत्पाद्ये विमोक्षणे ॥ ७०६ ॥ 
सम्मावितात्मकर्वृत्वो आ्रह्मण्याद्यधिकारवान्‌ । 
विधिश्चतेः प्रवर्तेत न तु कवेत्बवर्जितः ॥ ७०७॥ 
अपूर्वानपराबाह्मं ब्रह्माऽस्मीति विजानतः । 
कुत्वं नेव सम्भाव्य तद्धेत्वज्ञानहानतः ॥ ७०८ ॥ 
आत्मनो ब्रह्मता सिद्धा ब्रह्मणोऽप्यात्मता स्वतः । 
तस्वमस्यादिवाक्योत्यवयोधा्चत्किमितीहते ॥ ७०३ ॥ 
त्यथा5०? इत्यादि । जैसे अमिद्ोत्रका यथार्थ ज्ञान होनेपर दळ इहि । जे ममत्र यथाय शान होनेपर उससे भति 
रिक्त अनुष्ठान करना पड़ता दै, वैसे आत्मबोधमें कोई अनुष्ठान नहीं ्ठै॥ ७०४॥ 
सुग्नुध्नु०” इत्यादि। ज्ञानकी विधिमें कोई फल नहीं है, क्योंकि मुमुक्ष पुरुषका 
पुरुषार्थ जो मुक्ति दै, उसमें अज्ञानमात्रका व्यवधान है । जब ज्ञानसे अज्ञानका नाश 
हो ही जाता है तब फिर क्यों किसी क्रियाका विधान किया जाय ! ॥ ७०५ ॥ 
“यदुत्पच्यादि० इत्यादि। जो उत्पत्तिके योग्य होता है, वही किसी कारणकी 
अपेक्षा करता दै, उसीमें अनुष्ठान सफल हुआ करता है । मोक्ष तो अनुसाय 
( सन्न नहीं होता ) है, अतः उसमें अनुष्ठानकी क्या आवश्यकता १॥ ७०६ ॥ 
“सम्भाविता०' इत्यादि । जो अपनेको कती समझता हे और जो ब्राक्षण- 
स्वादि. अधिकारवाळा है, वद्दी विधिश्ृतिसे प्रवृत्त हुआ करता है । आत्मा तो कती 


. नहीं है, अतः वह कैसे प्रवृत्त दोगा ॥ ७०७॥ 


(अपूर्वा ०? इत्यादि । अकारण, अकार्य, अनन्तर और अबाहा शै हे, ऐसा 
जाननेवाळा पुरुप कती नहीं दो सकता, क्योकि कर्त्वा हेतु अज्ञान है, वह 
उसका नए हो चुका है ॥ ७०८॥ 

“आत्मनो? इत्यादि ज्ञानवानूकी जैसे भिक्षाटन आदिगें विधिसे भवति 
होती हे, वैसी दी विधिसे दी ज्ञानें प्रवृत्ति दो सकती है । यद शाळा नहीं करनी 
चादिए, गिक्षाटनादिको तो शरीरयात्रारूपी दष्ट फ दे । आत्मशञानकी 


चतुर्थ ब्राक्षण ] मापानुवादसहित १००५ 


"य्य्य्ज्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्प्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्र >” 


SSSI 


अन्तरेण विधि वाक्यं अवणायाऽपि नेहते । 
इति द्वुवाणं प्रद्वयादनि्ं श्रूयते कुतः ॥ ७१०॥ 
अधिक्षेप॑ शृणोत्येव विनाऽपि विधिना पुमान्‌ । 
तत्त्मस्यादियाक्यानां श्रवणं न तथा कुतः ॥ ७११ ॥ 
चैदिकत्वाद्विध्यपेक्षा यदि तहिं विधेरपि । 
श्रवणे विध्यपेक्षायां विध्यानन्त्यं प्रसज्ज्यते || ७१२॥ 
उत्प्नस्याऽपि योधस्य विध्यपेक्षामुदीरयन्‌ । 
कि वा प्रयोजन ब्रयात्तद्विचाये प्रयत्नतः ॥ ७१३ ॥ 
ग्रयोगाथं बोधनाथ मात्वाथ मेयसिद्धये । 
आत्मत्वायाऽतिरोददित्ये निरुपाध्यजुभूतये ॥ ७१४॥ 


विधिमें कोई दृष्ट फल नहीं है, क्योंकि आत्मा त्रक्ष दै और त्रक्ष आत्मा है, यद 
स्वतः सिद्ध है, फिर “तत््वमसि” आदि वाक्योसे उनके अभेदका योध दोनेपर 
विधिका क्या फल होगा ! ॥ ७०९ ॥ 

(अन्तरेण? इत्यादि । विधिके बिना वेदान्तवाक्यके श्रवणके लिए इच्छा ही 
नहीं करता, ऐसी शङ्का यदि पूर्वपक्षी करे, तो उससे कहना चादिए कि 
अनिष्टका श्रवण किस हेतुसे होता है !॥ ७१० ॥ 

'अधिक्षेपम? इत्यादि । जैसे विधिके बिना भी पुरुष अपनी निन्दाको 
सुनता है, वैसे ही विधिके बिना “तत्त्वमसि! आदि वाक्योंका अवण क्यों नहीं 
कर सकेगा ॥ ७११ ॥ 

वैदिकत्वादिध्यपेक्षा' इत्यादि । यदि कहो कि निन्दा हौकिक दै, अतः 
उसमें भले ही विधिकी अपेक्षा न दो, परन्तु अवण वैदिक दै, इसलिए उसमें 
विधिकी अपेक्षा दै, तो विधिके श्रवणमें भी विधिकी अपेक्षा होगी, इस 
परिस्थितिमें अनन्त विधियोंको माननेके सिवा आपको दूसरी गति दी 
नहीं है ॥ ७१२॥ 

।उत्पञ्नस्याऽपिः इत्यादि । उत्पन्न हुए ज्ञानको भी विधिकी अपेक्षा 
है, इस प्रकार कदनेवाला विधिका क्या प्रयोजन बतराता दै ! इसका भी यत्नसे 
विचार करना चाहिए ॥ ७१२ ॥ 

प्रयोगार्थम्‌! इत्यादि । कया प्रयोगके लिए विषिकी अपेक्षा है! या 
ज्ञानके लिए अथवा प्रमाखके लिए या म्रमेयकी सिद्विफे लिए अथवा 
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सम्भवा्थंतमोनुच्तये . ज्ञानवृत्तिनिवृत्तये । 
तमोहानिनिवृर्ये वा, सर्वथाऽपि न युज्यते ॥ ७१५ ॥ 
स्वरूपलाभमात्रेण हन्ति विद्या तमस्ततः। 
नापेक्षते प्रयोग तु लब्धरूपा कुठारत्‌ ॥ ७१६ ॥ 
स्ग्रकाश्चात्मनस्तस्वे तमोनाञ्चातिरेकतः । 
बोधनं नेव सम्भाव्यं घटादौ तजडे भवेत्‌ ॥ ७१७॥ 
नद्यास्तीरे फलानीति नृबचोऽन्यदपेक्षते । 
प्रामाण्याय, तथा वेदवाक्यं नाऽन्यदपेक्षते ॥ ७१८ ॥ 
प्रमाणमप्रमाण च प्रमेयो निथितिस्तथा । 
यत्सान्निध्यात्‌ प्रसिध्यन्ति तत्सिद्धौ किमपेक्षते ॥ ७१९ ॥ 


आसस्वके लिए या अतिरोधानके ( प्रकटताके ) लिए अथवा निरुपाविक 
स्वरूपके अनुभवके लिए या सम्मवके लिए अथवा जज्ञानकी निवृत्तिके 
लिए या ज्ञानकी वृत्तिकी निइचिके लिए अथवा अज्ञानकी हानिकी 
निवृत्तिके लिए विधिकी अपेक्षा है ! किसी भी प्रकारसे विधिकी अपेक्षा युक्त 
नहीं है ॥ ७११,१५ ॥ 

'स्वरूपलाभ०' इत्यादि । स्वरूपके लाभमात्रसे ज्ञान अज्ञानका नाश 
कर देता दै। अतः अपने स्वरूपको प्राप्त हुई विद्या कुठारकी तरह 
प्रयोगकी अपेक्षा नहीं करती ॥ ७१६ ॥ 

“सग्नकाञ्चा०' इत्यादि । स्वयम्परकाश आत्मतत्वमें अज्ञानका नाश ही 
ज्ञानका प्रयोजन है । उसके सिवा जैसे जड़ घटमें घटका बोधन ज्ञानका प्रयोजन 
है, चैते आतामें आत्माका बोधनरूप प्रयोजन नहीं है, क्योंकि आत्मा तो 
स्वयम्मकाश है और बोधन जड़ पटादिमें दो सकता है ॥ ७१७ ॥ 

“नद्यास्तीरे' इत्यादि । जैसे 'नद्यास्तीरे फडानि सन्ति? ( नदीके तटपर फल 
हैं) यह मनुप्यका वचन अपनी प्रमाणताके लिए मूळ कारणकी अपेक्षा करता दै, 
बैसे वेदवाक्य किसी अन्य मूळ कारणकी अपेक्षा नहीं करता ॥ ७१८ ॥ 

अमाणमग्रमाणम् इत्यादि । प्रमाण, अप्रमाण, प्रमेय और निश्चय जिस 
आल्माकी सनिषिसे सिद्ध होते हे, उस आत्माकी सिद्धिमें दूसरे किसकी अपेक्षा 
होगी ! भाव यह है कि अपना स्वरूप सदा सनिदित दी है, अतः उसमें 
किसीको संशय हो ही नहीं सकता ॥ ७१९ ॥ 


[१ अध्याय 
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येनाऽऽत्मवत्येप आत्मा स्वत एव न चाऽन्यतः ॥ ७२० ॥ 
जाग्रत्स्वमसुपुसेषु तद्भावाभावसाक्षिणः । 
नाऽस्ति तस्य तिरोधानमन्यथा जगदन्धता ॥ ७२१ ॥ 
कर्त्रादिव्याएतेः पूर्वेमसंकीर्णमुपाधिमिः । 
अविक्षिप्तमसंसुप्त स्वाचुभूत्येत्र गम्यते ॥ ७२२॥ 
प्रभाणमग्रमाणं च ग्रमाभासस्तयै्र च । 
कुर्वन्त्येव प्रमां यत्र तदसम्भावना ङुतः ॥ ७२३॥ 
शेत्यापनोद्ने वद्विर्यथा नाऽन्यदपेश्षते । 
विरोधित्वात्तथा विद्या निरपेक्षा तमोहतौ ॥ ७२४ ॥ 
ढुद्मेवमिद॒म' इत्यादि । यद्द ऐसा है और यह ऐसा नही है, इत्यादि अनात्मबुद्धि 
जिस आत्मासे अपने अस्तित्वको रखती दै, वह आत्मा स्वतः सिद्ध दै, अन्यसे उसकी 
सिद्धि नहीं है। अर्थात्‌ घट आदि ज्ञान अपनी प्रमाणताके लिए गुणजन्यत्वकी अपेक्षा 
करते हैं, घट जैसे एथुबुध्नोदराकार (गला छोटा, पेट बड़ा) है, वैसा पट नही है, यद बुद्धि 
स्वतः सत्ताशुन्य दै, वद्द जिस आत्मासे सत्तावाली हे वद्द आत्मा द्वी सत्यस्वरूप है॥७२०॥ 
“जाग्रत्स्वमसुपुप्षेपु' इत्यादि । जाग्रत्‌, स्वप्न और सुपुप्ति--इन तीनों 
अवस्थाओंके भावाभावके साक्षी आत्माका किसी अवस्थामें मी तिरोधान नहीं होता । 
यदि आत्माका तिरोधान हो, तो सारा जगत्‌ दी अन्ध हो जायगा॥ ७२१ ॥ 
कर्तादिव्याएतेः इत्यादि । [ मनोनिरोधके लिए विधिकी अपेक्षा दै, इस 
सप्तम पक्षमें मी मनोनिरोध अनात्यन्तिक विवक्षित है अथवा आत्यन्तिक £ 
प्रथम पक्ष तो ठीक नहीं दै, क्योंकि अनात्यन्तिक मनोनिरोध सुषुप्ति अवस्यामें 
नित्य दोता दै ] क्योंकि कर्ता आदिके ब्यापारसे पहले सुपुप्ति अवस्थामें सब 
उपाधियों तथा विश्लेपते रहित चेतन्यस्वरूप आत्माका अनुभव दोता है ॥७२२॥ 
* 'प्रमाणमग्रमाणम्‌' इत्यादि । प्रमाण, अप्रमाण और प्रमाभास--ये दृश्य 
दोनेसे जिस द्रष्टा आत्माकी प्रमा करते हैं, [ क्योकि द्रृष्टाके बिना दृश्यका ज्ञान 
नहीं होता ] उस आलाक्री असम्भावना कैसे हो सकती है ? ॥७२३॥ 
'शेत्या०? इत्यादि । जैसे शीतकी निवृत्तिमें अग्नि किसी अन्य साधनकी 
अपेक्षा नहीं- करती, वैसे ही विद्या मी विरोधी द्वोनेसे अज्ञानके नाशर्मे अन्य 
किसी साधनकी अपेक्षा नहीं करती ॥ ७२४ ॥ 


१००८ बृहदारण्यकवातिकसार [१ अध्याय 


TESS 
या तमोघातिनी विद्याइत्ति! सा स्वयमेव दि । 
नहयत्यविद्यया साई हत्वा रोगमिवौपधमू ॥ ७२५ ॥ 
ग्रत्यव्ह्ात्रावशोपो यः स तमोहानिरुच्यते । 
अनश्वरी तमोदानिर्नाऽत्राऽतो विध्यपेक्षिता ॥ ७२६ ॥ 
पञ्येदात्मानमित्येप विघिरत्र निरर्थकः । 
अश्क्यत्वाइस्तुतन्त्रै नेच्छया कर्तुमीइमहे ॥ ७२७ ॥ 
दर्शन वस्तुतन्त्र स्यात्‌ कवृतन्त्र नदि फचित्‌ । 
कर्वतन्त्रधियोपास्य यत्‌ स्यात्तद्रह्य नेव हि ॥ ७२८ ॥ 
मनुते यं न मनसा मतं येन मनः सदा । 
रहम विद्धि तदेव त्वं न त्विदं यदुपासते ॥ ७२९ ॥ 
इति शृङ्गग्राहिकया श्चुत्योपास्यस्य वारिता । 
_______ तह्मता, साक्षिणस्त्वस्प तर्त्वं स्फुटमीरितम्‌ ॥ ७११ __ साक्षिणस्त्वस्य ब्रह्मत्वं स्फुटमीरितम्‌ ॥ ७३० ॥ _ 
पया तमोघातिनी' इत्यादि । ओ अज्ञानका नाश करनेवाली ज्ञानरूप 
बृति है, वह तो रोगको नष्ट करके ओषधिकी तरह अविद्याके साथ आप दी 
नष्ट हो जाती है॥ ७२५ ॥ 
“परत्यङ्मात्रा०' इत्यादि । जो केवळ प्रत्यगात्माका अवशेष दै, वही अज्ञानकी 


निवृत्ति कही जाती है, वह अज्ञानकी निवृर्ति नष्ट नहीं होती, इसलिए उसकी 
विधिकी अपेक्षा नहीं दै॥ ७२६ ॥ 


“पश्येदात्मा०” इत्यादि । 'आत्माको देखे', यह विधि निरथेक है, क्योकि 
दशनकी विधि अशक्य है, कारण कि दर्शन वस्तुके अधीन होता है, अतः वह 
इच्छासे नहीं किया जा सकता ॥ ७२७ ॥ 

'दशनस्‌' इत्यादि । दर्शन वस्तुके अधीन दै, कतीके अधीन कहीं 
नहीं होता । उपासनारूपी बुद्धि कतीके अधीन है, इसलिए जो उपास्य है, वह 
ब्रह्म ही नहीं है ॥ ७२८ ॥ 

“पचुते' इत्यादि । मनसे जिसका मनन नहीं कर सकते, और जिसको 
मनका स्वरूप सदा ज्ञात है, उसको तुम ब्रह्म समझो, जिसकी ढोग उपासना करते 
हें बह ब्रह्न नहीं है ॥ ७२९॥ 

“इति भृङ्ग०' इत्यादि । इस प्रकार श्रग्ममादिकासे भ्रुतिने उपास्यकी 
म्रह्मताका निषेध किया है, इसलिए साक्षी ब्रहम है, यह स्पष्ट दो जाता है ॥७३०॥ 


बतुथ ब्राह्मण ] भाषालुवादसद्दित १००९ 
हेतवः पूर्वपक्षस्य ये प्रोक्तास्तेषु सम्मतम्‌ । 
विद्यपास्त्योरिहेकाथ्यै क्रियात्वं न तु सम्मतम्‌ ॥ ७२१ ॥ 
यागे यदेवताध्यानं चृतन्त्रत्वाक्रिया5स्तु सा । 
प्रमाणमेयतन्त्रखाढियैपा स्यात्कथं क्रिया ॥ ७३२ ॥ 
र्वाकाङ्गामूलहेतोरञ्ञानस्यव बाधनात्‌ । 
अंशत्रयमनाकाङ्ग कथं सा भाषनोदियात्‌ ॥ ७३३ ॥ 
स्वतन्त्रा ब्रह्म वेदान्ता योधयित्वा विमुक्तिदाः । 
अतः शाब्दज्ञानविधिन कथश्चन युज्यते ॥ ७३४ ॥ 

न योगश्ास्रसंसिद्धो निरोधोऽपि विधीयते । 
विग्क्तिसाधनत्वेन तस्याऽनधिगमाच्छरुतेः ॥ ७२५ ॥ 
प्रत्यग्बोधं विना न सः। 
_______अत्यगज्ञाने निरुष्यन्ते चित्ततवूदत्त रीफ ना निरुध्यन्ते चित्ततद्बृत्तयोऽखिलाः ॥ ७३६ ॥ 
वतच; इत्यादि । पूवेपक्षके जो हेतु कहे दें, उनमें ज्ञान और उपासनाकी 
एकार्थेता हमें मी इष्ट दै, परन्तु उनमें क्रियात्वका अङ्गीकार हमें सम्मत नहीं दै, 
इसलिए ज्ञानकी विधिका सम्भव नहीं हे, क्योंकि शान क्रिया नहीं है ॥ ७३१ ॥ 
धयागे! इत्यादि । यज्ञमें जो देवताका ध्यान है, वह मनुप्यके अधीन 
होनेसे क्रियारूप दो सकता है । परन्तु विद्या (शान) तो प्रमाण और प्रमेयके अधीन 
है, अतः बह क्रिया कैसे हो सकती है ! घटका ज्ञान घट और नेत्रसे उत्पन्न 
होता दै, अतः वह क्रिया नहीं है ॥ ७३२ ॥ 

“सर्वाकाहुग ०? इत्यादि । सब आकाक्षाओका मूळ कारण जो अज्ञान है, 
उसका ज्ञानसे बाध हो जाता है, अतः उस ज्ञानमें किम्‌, केन और कथम--इन 
तीन अर्शोकी आकांक्षा दी नहीं दे, तब फिर भावना कैसे उत्पन्न होगी! ॥७३३॥ 

“स्वतन्त्रा! इत्यादि । वेदान्त स्वतन्त्र हैं, वे अक्षको भोधन करके मुक्तिको 
देते हैं, इसढिए शाब्दज्ञानकी विधिका कोई मी उपयोग नहीं है ॥ ७३४ ॥ 

“न योग०' इत्यादि । योगशाखसे सिद्ध मनोनिरोधकी मी विधि नहीं दो 
सकती, क्योंकि श्रुतिने मनोनिरोध मुक्तिका साधन नहीं कद्दा है ॥ ७३५ ॥ 

४अचुष्ठातुम०' इत्यादि । आम्मज्ञानके बिना मनोनिरोधका अनुष्ठान भी 
नहीं हो सकता और आएमज्ञान होनेपर मनकी सब वृत्तियाँ आप दी निरुद्ध 
हो जाती हैं ॥ ७३६ ॥ 


१०१० बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 
वस्तुतस्तु निरोधोऽस्तु मा वाऽस्त्वेतेन किं तव । 
रत्यग्बरोधसृते नाऽन्यन्युक्तेरस्तीह साधनम्‌ ॥ ७३७॥ 
विघेयस्तर्हि सन्तान इति चेत्‌ तत्र को विधिः । 

अपूर्वो नियमो वा स्यात्परिसङ्कथाऽथत्रोच्यताम्‌॥ ३२८ ॥ 
अपूबोऽत्यन्तमग्राप्तौ नियमः पाक्षिके सति। 

तत्र चाऽन्यत्र च प्राप्ती परिसङ्कया विधीयते ॥ ७३९॥ 
अत्र त्वत्यन्तमग्राप्तमात्मोपासनमन्यतः । 
अपूर्वविधिरेवाऽतो यथैतत्‌ स्याचथोच्यते ॥ ७४० ॥ 
एकार्थोछेखिइचीनामातादात्म्याभिमानतः । 

आवतेनं हि शब्दार्थः सर्वत्रोपासनश्चृतेः॥ ७४१ ॥ 
विश्यपास्तेरिहदेकत्बं यदि तर्हि विदेरपि। 

अर्थ आइचिरेबाष्स्तु पूर्वव्राक्षणबाक्यवत्‌ | ७४२ ॥ 


श्वस्तुतस्तु? इत्यादि । वास्तवमें तो मनोनिरोध हो, चाहे न हो, इससे तुम्हे 
क्या मतलब £ केवळ यही समझ छो कि आत्मज्ञानके सिवा सुक्तिका दूसरा 
साधन नहीं है ॥ ७३७॥ 

'विधेयस्तहिं” इत्यादि । यदि कोडे कहे कि सन्तानकी ( बुद्धिवृत्तियों -- 
ज्ञान--की आवृत्तिकी ) विधि है, तो उससे पूछना चाहिए कि कौनसी विधि है ? 
क्या अपूर्वेविधि है या नियमविधि है अथवा परिसंख्याविधि दै ? || ७३८ ॥ 

“अपूर्वा5०! इत्यादि । अत्यन्त अप्राप्ति होनेपर अपूर्वविधि हुआ करती हे, 
पाक्षिक राम्रि दोनेपर नियमविधि होती है और दोनों स्थानोंमें प्राप्ति होनेपर 
परिसंख्मा विधि हुआ करती है ॥ ७३९ ॥ 

“अन्न! इत्यादि । यहां तो आस्माकी उपासना अन्य साधनसे अत्यन्त 
अगात है, इसलिए जैसे यद अपूर्वविधि दोती हे, वैसे कदा जाता है ॥ ७४०॥ 

“एकार्था०? इत्यादि । सत्र उपासनाश्रुतिका शब्दार्थ तादास्याभिमानप्यन्त 
एकार्थको विषय फरनेवाली वृत्तियोकी आइत्ति दी है । 'न स वेद! (वह नहीं जानता 
दै ) इस पूर्व बाकयमें ज्ञानका प्रकरण दै, इसलिए “उपासीत? यद्दांपर भी उपासना 
शानके सामानार्थक दै, इसलिए उपासनाकी आवृत्तिकी विधि उपपन्न है ॥ ७४१॥ 

“विद्युपास्ते०' इत्यादि । विदि (शान) और उपासनाका यदि यहाँ एकत्व है, 
तो पूर्व आश्षणवाक्यक्री तरद विदिका अर्थ आइदि दी दो सकता है ॥ ७४२ ॥ 


चतुर्थ बाह्मण ] मापानुवादसहित १०११ 
पूर्वश्रेतत्साम वेदेत्येबे वेदेति शब्दतः । 
उपासनं व्यवहतं तथा थुत्यन्तरेष्यपि ॥ ७४३ ॥ 
विद्याप्रकरणं चाऽत्र न विरुद्धमुपास्तितः । 
अपरीक्षत्रह्वाविद्याजन्मनः  सुलभत्वतः ॥ ७४४ ॥ 
नहि सिद्धार्थवाक्योत्थज्ञानमात्रेण कथन । 
जद्यानुभवितुं शक्तस्तस्याऽयाक्यार्थरूपतः ॥ ७४५ ॥ 
नानापदार्थसंसृष्टर्पं वाक्यात्‌ प्रतीयते । 
्रह्मासंसृएरूपत्वान्न वाक्येनाउ्लुभूयते ॥ ७४९ ॥ 
न चाब्वेदार्थता शङ्का वेदोक्तोपासनोत्यितात्‌ | 
साक्षास्काराह्वह्म भाति तस्मादेदार्थतेव हि ॥ ७४७॥ 
देवो भूत्या देवमेतीत्यादिश्रत्यचुरोधतः । 
साक्षात्कारं ध्यानजन्यमन्तरेण न मुच्यते ॥ ७४८ ॥ 


III “IIIT SSSI IAAI 


पूवेत्रैतत्साम' इत्यादि । जैसे पहले "पतत साम वेद” इस वाकयमें व्वेदः 
इस शब्दसे उपासनाका व्यवहार किया गया दै, घेसे ही अन्य श्रृतियोंमें मी व्यवद्दार 
करना चाहिए ॥ ७४३ ॥ 

(विद्याप्रकरणमू! इत्यादि । यहाँ विद्याका प्रकरण मी उपासनासे विरुद्ध नहीं 
है, क्योंकि उपासनासे अपरोक्ष जक्षविद्याका जन्म सुलभ है ॥ ७४४ ॥ 

“नहि? इत्यादि । सिद्धार्थक वाक्यसे उत्पन्न हुए ज्ञानमात्रसे कोई अक्का 
अनुभव नहीं कर सकता, क्योंकि सिद्धार्यक वाक्यसे उसन हुआ ज्ञान 
वाक्या दी नहीं है ॥ ७४५ ॥ 

€नाना०? इत्यादि । नाना पदार्थोसे संखष्ट ( सम्बद्ध ) रूप ही वाक्य द्वारा 
प्रतीत हुआ करता दै, व्रक्ष अखण्ड है, संसष्टरूप नहीं है, इसलिए वाक्यसे ब्रक्मका 
अनुभव नहीं दो सकता ॥ ७४६ ॥ 

“न चाळयेदा० इत्यादि । 'तम्लौपनिपद पुरुष! इस श्रुतिने जो अक्षको 
औपनिपद ( वेदाथ ) कद्दा है, उसके अभावकी शक्का नहीं करनी चाहिए, 
क्योंकि वेदोक्त उपासनासे उत्पन्न हुए साक्षात्कारसे मद्वाकी प्रतीति होती दै) 
इसलिए ब्रहम वेदाथ दै ॥ ७४७ ॥ 

म्देबो' इत्यादि । देवो भूरा देवानप्येति’ (देव बनकर देवको पाए दोता है) 
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शब्दाद ज्ञाने समुत्पन्ने आसाक्षात्कृति भावना । 

रत्ययावृत्तिरूपा या न प्रामेपा5न्यमानतः ॥ ७४९ ॥ 

सिद्धार्थशब्दात्‌ स्वाघ्यायविधितो वाऽन्यतोऽथवा। 

तत्प्राप्तिः श्यते तत्र सिद्धार्थो न विधायक; ॥ ७५० ॥ 

अधरार्थज्ञानमात्रावसाय्यध्ययने विधिः । 

न चाऽन्यद्त्र सम्भाव्यमग्राप्तोपासना ततः ॥ ७५१ ॥ 

अपूर्वेविधिरेवाऽतः स्मृतिसन्तानगोचरः। 

इति ग्रथमपक्षो यस्तस्य दूपणगुच्यते ॥ ७५२ ॥ 

नाऽपू्वविधिरेप स्यात्‌ प्राप्तत्वात्‌ स्मृतिसन्ततेः । 

अनुभूते हि विपये स्मृतिः ग्राप्ता विधि विना ॥ ७५३ ॥ 

स्मयेन्त एव पित्राद्याः भ्राद्धाचथ तदा तदा । 

अनुभूतो निजात्माऽ्यं कृतो न स्मर्यते वद ॥ ७५४ ॥ 
इस श्रुतिके अनुरोधसे ध्यानजन्य साक्षात्कारके 'बिना मुक्ति हो ही नहीं 
सकती ॥ ७४८ ॥ 

“शब्दाद्‌? इत्यादि । शब्दसे ज्ञानके उतपन्न होनेपर साक्षात्कारपर्यन्त 
प्रत्ययावृत्तिरूप भावना ( उपासना ) अन्य प्रमाणसे प्राप्त नहीं है । ७४९ ॥ 

“सिद्धार्थ? इत्यादि । सिद्धाथक शब्दसे अथवा स्वाध्यायविधिसे या 
अन्य किसी प्रमाणसे उसकी ( उपासनाकी ) प्रापिकी शङ्का कर सकते दो । 
उनमें से सिद्धा शब्द तो विधायक ही नहीं दै, क्योकि उसमें क्रियावाचक 
पद्‌ ही नहीं है ॥ ७५० ॥ 

“अक्षरार्थ० इत्यादि । 'स्वाध्यायो5घ्येतव्यः! ( वेद पढ़ना चाहिए ) यह 
अध्ययनविधि अक्षरज्ञान और अथज्ञानमात्रमें पर्यवसन्न है, अतः उपासनाका 
बोधन नहीं करती । अन्य प्रमाणका सम्भव नहीं है, इसलिए उपासना 
अप्राप्त दै ॥ ७५१ ॥ 

“अपूर्व०' इत्यादि । इसलिए स्मृतिसन्तानकी ( प्रत्ययावृत्तिकी ) अपूर्वविधि 
ही है, यह जो प्रथम पक्ष है; उसका दुषण कहा जाता है ॥ ७५२ ॥ 

“नाञपूर्व० स्मृतिसन्तति प्राप्त है, इसलिए अपूर्वविधि नहीं है, क्योंकि 
अनुभूत ( ज्ञात ) विपयमें विधिके बिना ही स्मृति प्राप्त दे ॥ ७५३ ॥ 

“स्मयन्त' इत्यादि । जब भ्राद्के लिए पितरोंका स्मरण किया दी 


न शाब्दज्ञानमात्रेणा5युभूत त्रह्म॒तङ्कवेत्‌ । 
अवाक्यार्थात्मकत्वनेत्येतद्त्र न सङ्गतम्‌ ॥ ७५५॥ 
अवाक्यार्थात्मकं त्रक्षेत्येतद्वाक्येन गम्यते । 

अन्येन वा, यदा वाक्यात्तदा वाक्यार्थता भवेत्‌ ॥ ७५६ ॥ 
अथाऽन्येनाऽनुभूतं तद्वाक्यार्थात्मकं तदा । 

तावतैब कृतार्थत्वाद्‌ व्यर्थं ध्यानादिचेटटितम्‌ ॥ ७५७ ॥ 
ब्रह्म संसृष्टरूपं चेद्वाक्यादध्यवसीयते । 

संसुषएरूपं तन्नेति गीर्वाणेरपि दुरुमम्‌ ॥ ७५८॥ 
घटाकाशो महाकाश इति वाक्ये यथा तथा । 
तस्वमस्पादियाक्येपु कुतोञखण्डार्थधीने ते ॥ ७५९ ॥ 
साक्षात्कारो ध्यानजन्य इत्युक्त यत्तदप्यसत्‌ । 

ध्यान क्रिया न प्रमाण काञ्चुभूतिरमानतः ॥ ७६० ॥ 
, जाता दै) तब अनुभूत अपने आत्माका स्मरण क्यो नहीं होता £ यह 

बतढाओ ॥ ७५४॥ 

“न शाब्द०” इत्यादि । शब्द-शानमात्रसे ब्रहमक्रा अनुभव नहीं दोता, 
क्योंकि ब्रहम वाक्याथ नहीं दै, [ इसीलिए वाक्यसे भी उसका अनुभव नहीं होता ] 
यह जो पूर्वमें कहा था, वह असन्नत है ॥ ७५५ ॥ 

(अवाक्यार्थ०! इत्यादि । [ क्योकि ] ह वाक्यार्थ नहीं है, यह वाक्यसे 
जाना जाता दे या किसी अन्य प्रमाणसे जाना जाता दै! यदि कहो कि वाक्यसे 
जाना जाता है, तब तो ब्रह्म वाक्यार्थे दो गया ॥ ७५६ ॥ 

'अधाऽन्येनाऽतुसूतम्‌? इत्यादि । यदि कदो कि वद अवाकयार्थेभूत बरदा 
किसी अन्य प्रमाणसे अनुभूत है, तो उतनेरो ही कृतार्थता ( मुक्तिप्राप्ति ) दो गई, 
फिर ध्यानादिकी चेष्टा व्यर्थ है ॥ ७५७ ॥ 

(ब्रह्म? इत्यादि । यदि कहो कि त्रसका संसृष्टखप वाक्यसे निश्चित होता दै, 
तब तो वह संसष्टरूप नहीं हे, यह देवता मी नहीं कह सकते ॥ ७५८ ॥ 

“घटाकाशो? इत्यादि । जैसे घटाकाश मद्दाकाश है, इस वाक्यका अर्थ 
अखण्ड आकाश हे, वैसे दी 'तस्वमसि' आदि वाक्योका अर्थ अखण्ड ब्रक्ष 
क्यों नहीं दो सकता ! ॥ ७५९ ॥ 

“साक्षात्कारो? इत्यादि । ध्यानसे साक्षात्कार उतपनन होता है, यह जो 

११८ 


१०१४ बृहृदारण्यकवार्तिकमार [ १ अध्याय 


च 


यथा वस्तु तथा बुद्धिरनुभतिरतो भवेत्‌ । 
आन्तैव भ्यानजन्या धीसृतपुत्रापरोक्षवत्‌ ॥ ७६१ ॥ 
किञ्च वाक्येन यद्दुद्धे तद्‌ आन्तं ते मते ततः | 
तद्यानं ोपयुज्येत स्रकसर्पघ्यानसाम्यतः ॥ ७६२ ॥ 
अथ सिद्वार्थवाक्येन ब्रह्मानुभव इष्यते । 
अनुभूतिभ्वस्तमोहः इतः स्मृतिमपेक्षते ॥ ७६३ ॥ 
मानोत्थानुभवेनाऽऽत्ममोहो यदि न नश्यति । 
तह्मप स्मृतिमात्रेण सर्वथा नेतर नझ्यति ॥ ७६४ ॥ 
अपि पाशुपतास्रेण विद्वश्चेन्न ममार यः । 
स निप्फलेपुतुन्नाङ्गो नइयतीत्यतिदुष्करम्‌ ॥ ७६५॥ 
आत्मन्यवगते साक्षात्‌ प्रमाणार्थसमासितः । 
किमन्यत्स्मृतिसन्तानात्‌ प्रार्थ्ते भवता फलम्‌ ॥ ७६६ ॥ 


TITS 


पूवमें कहा था, वह भी समीचीन नहीं है, क्योंकि ध्यान क्रिया है, प्रमाण नही हे 
और अनुभव प्रमाणसे ही हुआ करता है || ७६० ॥ 

“यथा वस्तु! इत्यादि | जेसी वस्तु हो वेसा ज्ञान द्दोनेसे प्रमात्मक ज्ञान 
होता दै और ध्यानजन्य जो ज्ञान होता दै, वह तो मृतपुत्रके साक्षाकारकी तरह 
अमरूप ही हुआ करता हे ॥ ७६१ ॥ 

“किञ्च? इस्यादि। किञ्च, तुम्हारे मतमें वाक्यसे जो ज्ञात होता दै, वह यदि 
आन्त है, तो तुम्हारे मतमें ब्रहम-ध्यान माळाके सर्पफे ध्यानके सदृश दोनेसे कहां 
उपयुक्त होगा ? ॥ ७६२ ॥ 

“अथ' इत्यादि । सिद्धार्थ वाक्यसे ही ब्रक्षका अनुभव होता है, ऐसा यदि 
स्वीकार करो, तो अनुभवसे अज्ञानक्रा नाश हो गया, फिर स्मृतिकी अपेक्षा 
दी नहीं है ॥ ७६२ ॥ 

“मानोत्याचु०' इत्यादि । प्रमाणसे उत्पन्न हुए अनुभवसे यदि अज्ञानका 
नाश नहीं होता, तो स्मूतिमात्रसे उसका नाश सर्वथा असम्मव है ॥ ७६४ ॥ 

“अपि' इत्यादि । पाशुपत अन्तरके प्रहासे जो न मर सका, वद्द फलकसे 

( डोदशङकुसे ) रद्दित बाणके प्रहारसे मर जायगा, यहद अति कठिन है ॥ ७६५ ॥ 
“आत्मन्यवगते' इत्यादि । जब आत्माका साक्षात्‌ ज्ञान हो जानेपर प्रमाणोका 


चतुर्थ ब्राह्मण. ] भापानुचादसहित १०१५ 
Sooo 


III 


भविष्यत्कारसम्वन्धि फलं स्यामहि नाकवत्‌ | 
घीजन्मन्येव तस्सिद्धदग्निजन्मनि दाहृवत्‌ ॥ ७६७ ॥ 
किञ्चाऽनुमव एयाउत्र नित्यं सन्निद्दितत्वतः । 
सम्मवेत्सर्वदा तस्मान्न स्मृत्याऽस्ति ग्रयोजनम्‌ ॥ ७६८ ॥ 
आस्तां दूषणमालेय स्मृति्वाऽनुभयोऽपि वा । 
स्वतः प्रामोति नाऽपूर्वविधिस्तेनाऽत्र सन्ततेः ॥ ७६९ ॥ 
नन्वेवं तहि सन्ताने भवेन्नेयमिको विधिः । 
आरमोपासनमग्रासं पक्षे तेन नियम्यते ॥ ७७० ॥ 
अननुभुतेऽपि पित्रादौ नियमेन स्मतिर्नहि । 
इष्टा, तथाऽऽत्मतस्वेऽपि नैरन्तर्येण तत्स्मृतिः ॥ ७७१ ॥ 
यद्प्यव्यवधानेन स्सृतेबिधी न कथन । 
तथाऽऽप्यारब्धदोपेण बलाद्विस्मयेते पुमान्‌ ॥ ७७२ ॥ 
काये समास दो चुका, तब फिर स्पृतिसन्तानसे दुसरे किस जज लात हो दुरा, तम फिर स्वतिसस्तानसे दसरे किस फलकी मर्गा 
करते हो ! ॥ ७६३ ॥ 
४भविष्यत्काळ०! इत्यादि । स्वर्गकी तरह ज्ञानका फर आगामी काल्से 
सम्बन्ध, रखनेवाळा नहीं दे, क्योंकि ज्ञानका जन्म होते दी मुक्तिकी सिद्धि 
हो जाती है; जैसे अग्निका जन्म होते ही दाहकी सिद्धि होती है॥७६७॥ 
“किश्वाड्युभव०! इत्यादि । कि, स्वरूप दोनेसे आत्मा नित्य सन्निहित दै, 
इसलिए सर्वदा उसका अनुभव होता दी दे, अतः स्मृतिका प्रयोजन ही नहीं दै, 
[ क्योंकि अनुभवके नष्ट दोनेपर ही स्मृति हुआ करती हे।] ॥ ७६८ ॥ 
“आस्ताम्‌? इत्यादि । यह दुपणमाठा रहे, स्मरति दो अथवा अनुभव हो, 
स्प्रतिसन्ततिकी स्वतः प्राप्ति है, इसलिए यदद अपूर्व विधि नहीं है॥ ७६९ ॥ 
“नन्वेवम्‌? इत्यादि । तब स्मृतिसन्तानमे नियमविधि हो, क्योकि 
क्षसे आस्माकी उपासनाकी अग्रासि है, इसलिए यह नियमविधि है ॥ ७७०॥ 
“अनुभूतेऑपे' इत्यादि । अनुगत वित्रादिमें मी नियमसे स्मृति नहीं देखी 
गई है, वैसे ही आत्मतत्वमें मी निरन्तर स्मृति नहीं दो सकती ॥ ७७१ ॥ 
म्यदृप्य०! इत्यादि । यद्यपि कुछ भी व्यवधान ( अन्तर ) नहीं दै, 
इसलिए आत्माके स्मरणमें कोई विभक्ती है नहीं, तथापि प्रारब्ध दोप बलात्कारसे 
पुरुपको बिस्मृत कर देता है ॥ ७७२ ॥ 
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मोचकात्‌प्बैभुक्तो बाणस्तु न निवार्यते । 
प्रवृत्तत्वात्तथा55रव्ध कर्म ज्ञानान्न नश्यति ॥ ७७२ ॥ 
वाङ्मनःकायचेष्टानाममावे कर्मणः फलम्‌। 
भोक्तुं न शक्यते तेन मनो विक्षिप्यते बलात्‌ ॥ ७७४ ॥ 
विश्षिप्तचित्तः पुरुपस्तत््वं संस्सृतिवार्जितः । 
अविद्वान संसारदुःखैरेपोऽभिभूयते ॥ ७७५ ॥ 
अविक्षेपे स्मृति; ग्रासा विक्षेपे न तु सा ततः । 
पाक्षिक्या स्मृतिसम्म्राप्तौ तत्सन्तानो नियम्यते ॥ ७७६ ॥ 
उपस्थितं यदा दुःखं तदा तस्योपशान्तये । 
आनन्दात्मकमंदेतं स्मरेट्ठ पुनः पुनः ॥ \७७७॥ 
इत्येवं सृदुचित्तानां मतं भाष्यकृतस्तथा । 
अज्गीकृत्य भरं चङ्कुरपूर्वविधिवारणे ॥ ७७८ ॥ 


“मोचकात प्रबरेशुक्तो' इत्यादि । जैसे बलवान पुरुपके दवाथसे छूटा 


हुआ बाण नहीं रुकता, वैसे ही प्रवृत्त प्रारब्ध कर्म ज्ञानसे नष्ट नहीं 
होता ॥ ७७३॥ , 

“वाङ्मनः? इत्यादि । वाणी, मन और शरीर--इनकी चेष्टाओंके अमावमें 
कर्मफळका भोग नहीं हो सकता, इसलिए प्रारव्ध कर्म सहसा मनको 
विक्षिप्त कर देता है ॥ ७७४ ॥ 

'विध्चिपतचिचः' इत्यादि । विक्षिप्तचित्त पुरुष तत्त्को भू जाता है, 
उस समय ज्ञानवान्‌ मी अज्ञानीकी तरह संसारके दुःखोसे अभिभूत हो 
सकता है ॥ ७७५ ॥ 

अविक्षेपे' इत्यादि । अविक्षेपदश्शानें तो स्मृति प्रास है, विक्षेप अवस्थामें 
बद्द प्राप्त नहीं है, इसलिए पक्षें स्मृतिकी प्राप्ति दोनेसे स्म्रुतिके सन्तानका 
नियम किया जाता दै ॥ ७७६ ॥ 

“उपस्थितम इत्यादि । जब कमी दुःख उपस्थित दो, तब उस दुःखकी 

झान्तिके लिए आनन्दात्मक अद्वेत अक्षका बार बार स्मरण करे ॥ ७७७ ॥ 

“इत्येवम्‌? इत्यादि । इस प्रकार मृदुचित्तोका ( जिनका चित्त वशमें नहीं है, 

उनका) मत है । भाप्यकारोने मी नियमका अश्नीकार करके अपूर्वविषिके 


चथ बाह्मण ] मापाचुवादसहित १०१७ 


अचैव मृतिरायातु कल्पान्वनिचयेन वा । 
इत्यादिधीरचिचानां नित्यप्राप्तिरथोच्यते ॥ ७७९ ॥ 
यत्साक्षादितिवाक्योत्यप्रत्यग्याथात्म्यलेद्दिना । ; 
ज्ञानेन तमसो दाहान्नितयग्रासेव तस्स्मृतिः ॥ ७८० ॥ , 
देहादिभावनालिज्वादसम्बुद्धेशध ये पुरा । 
सदेक्षते तमेवाउध्य श्रुत्या बरह्मतयेक्षते ॥ ७८१ ॥ 
ततश्च प्राकृतो यडत्कत्रीत्मानं सदा स्मरन्‌। 

अस्ति विद्वांस्तथा ब्रह स्मरत्वेनं विधि विना ॥ ७८२ ॥ 
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निषेषका यक्ष किया दै, उनका तासे अपूर्वविधिके निपेषमें है, नियमविधिके 
अझ्जीकारमें नहीं ॥ ७७८ ॥ 

&द्येव' इत्यादि । आज ही सृत्यु दो अथवा अनेक कल्पोके अन्तमें दो; 
संसारका कमी स्मरण नहीं करेंगे, इस प्रकार जिनका चित बशमें है, उनको 
आस्माकी नित्य प्राप्ति है। [ भाव यह दे कि जो उपास्य देवताके साक्षात्कार- 
पन्त सगुणोपासना करके बरह्विदयामें प्रवृत्त हुए हैं, उनको विचारसे ज्ञान 
उत्पन्न दोनेपर विक्षेप नहीं होता । उनको आस्मघी नित्य-प्राप्त दै । जो पुरुष 
उपासना किये बिना श्रबणादिका अनुष्ठान करके ततका निश्चय कर लेता दै, 
उसका चित्त वशमें नहीं रहता, उसमें विक्षेपका सम्भव है, इसलिए उसके लिए 
नियम-विधि है ॥ ७७९ ॥ 

ध्यत्साध्षा०' इत्यादि । 'यत्साक्षादपरोक्षाइरझ' ( वह त्रस ठीक प्रत्यक्ष दै ) 
इस वाक्यसे उत्पन्न हुए प्रत्यगात्माके यथार्थ ज्ञानसे अज्ञानका दाइ दोनेसे 
आत्मस्मृति नित्य दी प्राप्त है ॥ ७८० ॥ 

“देहादि०? इत्यादि । अज्ञान अवस्थामें मी पहले जिसको देके दर्शनरूपी 
लिश्नसे और भह्बुद्धिसे सदा देखता दे, उसीको आज भुतिसे त्रक्षरूपसे देखता 
है, मेद केवळ इतना ही दै कि पहले अपनेको कर्तो-भोक्तारूपसे देखता था; अब 
ब्रदारूपसे देखता है ॥ ७८१ ॥ 

“तञ्च इत्यादि । इसलिए जैसे प्राकृत ( अज्ञानी पुरुप ) आएंमाका 
कतीरूपसे सदा स्मरण करता रहता है, भेसे दी ज्ञानवान्‌ विधिके बिना दी इस 
आत्माका अक्षरूपसे स्मरण करे ॥ ७८२ ॥ 


१०१८ बृहदारण्यकवा्तिकसार [ १ अध्याय 
दुःखात्मनि चिदाभासे सत्यायातं किमात्मनि । 
चिदाभासे भोजते स्यादारूधचरितार्थता ॥ ७८३ ॥ 
नशे मोहस्त्वात्मतस्वे भोग मन्येत न कचित्‌ । 
नहि नाम विनिद्रोऽपि सुप्तवत्‌ स्वममीक्षते ॥ ७८४ ॥ 
बलाद्वि्षिप्यते चित्तमित्यादि यदुदीरितम्‌ । 
अस्त्वेवेतत्तावताव््र नित्यग्रासिने वार्यते ॥ ७८५ ॥ 
विश्षिप्तमपि तचित्मनात्मग्रहणोद्यतम्‌ । 
्त्यगर्थमनालिङ्गय न पराग्बोधनक्षमम्‌। ७८६॥ 
आत्मानं सर्वदोपास्ते तप्रत्ययसमन्त्रयात्‌ । 
निःशेपानात्मवुद्धीनां यथैतत्स्यात्तथोच्यते ॥ ७८७ ॥ 
्रत्यङ्मोहः सर्वदैव भास््चेतन्यतरिम्बितः । 
बुद्धितद्वृत्तयञ्चैव तप्तायोविस्फुलिङ्गवत्‌ ॥ ७८८ ॥ 

'दु;खात्मनि' इत्यादि । चिदामास दुःखका भोग करता दै, इससे आत्मामें 
क्या आया ! चिदाभासके भोगसे प्रारव्धकर्म चरिताथ हो जाता है ॥ ७८३ ॥ 

“नष्टो? इत्यादि । जिसका अज्ञान नष्ट हो चुका दै, वह आत्मतत्त्वे कमी 
भोगको मानता दी नहीं है, क्योंकि जागता हुआ पुरुष सोये हुएकी तरह स्वम 
नहीं देखा करता ॥ ७८४ ॥ - 

'रलाद्विकषिप्यते' इत्यादि । प्रारव्ध कर्म ज्ञानीके भी चित्तको वलात्‌ विक्षिप्त 
कर देता है, यह जो कहा था वह ठीक हे, सह्या विक्षेप हों, परन्तु आत्माकी 
नित्यप्राप्ति किसी प्रकार नहीं रोकी जा सकती ॥ ७८५ ॥ 

(चिश्षिप्षमपि' इत्यादि । विक्षिप्त हुआ मी चित्त जब अनात्मवस्तुके 
ग्रहणमें उद्योग करता हे, तब प्रत्यगात्माका आलिङ्गन किये बिना बाह्यविषयका 
बोध नहीं कर सकता ॥ ७८६ ॥ 

“आत्मानम्‌? इत्यादि । सत्र अनास्मवृत्तियोमें आत्मचेतन्यका नित्य सम्बन्ध 


है, इसलिए अज्ञानी पुरुप मी सदा आत्माकी उपासना करते रहते दें, यदद स्पष्ट 
करके बतढाते हैं ॥ ७८७ ॥ 


भ्रत्यब्योहः' इत्यादि । आत्माके अज्ञानमें आत्माका चिदाभास सदा दी 
बना रहता है, इसलिए अशानसे उत्पन्न होनेवाली बुद्धि और उसकी वृतियाँ 
तपाये गये छोहके कर्णोंक्री तरह सदा चिदाभाससे व्याप्त रहती हैं ॥ ७८८ ॥ 


चतुर्थ ब्राह्मण ] मापानुवाद्सहित १०१९ 
ग्रागप्यनात्मसम्वन्धाजन्मप्रभृतिवृत्तयः । 
आत्मना पूरिताः सत्यः सम्बद्धाः स्युरनात्मनि ॥ ७८९ ॥ 
सपूर्ण एव सन्कुम्मो दव्येर्नानाविधेयुतम्‌ । 
वियोग वा यंथा गच्छेचेतन्येद्वास्तया धियः ॥ ७९० ॥ 
एवं सत्यर्थतः प्राप्ता सदा55त्मस्मृतिसन्ततिः । 
विमूढस्याऽपि तुल्या चेदस्तु नः कि बिनङ्खयति ॥ ७९१ ॥ 
यदि मोहाविनाशेन सत्यप्येपाऽतिनिप्फला । 

विदुपस्तक्षेमूढस्य सफरेत्यभ्युपेयताम्‌ ॥ ७९२ ॥ 

यः किं फलमिति प्रश्न विधिपक्षेऽप्यसौ समः । 
विधावदष्टमिति चेदविधावपि तत्समम्‌ ॥ ७९३ ॥ 
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'प्रागप्यना०? इत्यादि । अनातमसम्बन्धसे पहले भी जन्मसे लेकर वृत्तियाँ 
आत्मचैतन्यसे पूर्ण थीं, इसलिए बुद्धिवृत्तियाँ पहले आत्मासे सम्बद्ध होकर दी 
फिर अनात्मासे सम्बद्ध होती हैं ॥ ७८९ ॥ 

“पूर्ण इत्यादि । अस्ते आकाशसे व्याप्त दी घट नाना प्रकारके जळ आदि 
पदार्थोंसे संयोग और वियोगको प्राप्त होता है, वैसे दी इचियाँ भी चेतन्यसे व्याप्त 
होकर ही विपयोंसे संयोग और वियोगको प्राप्त होती हें अर्थात्‌ चेतन्यसे अन्यास 
कोई भी पदार्थ नहीं है ॥ ७९० ॥ 

“एवम्‌? इत्यादि । इस दशमे आस्माकी स्मृतिका सन्तान स्वभावसे सब 
पुरुषोंकों सवेदा प्रात हुआ, इसलिए यदि कहे कि इस प्रकार तो मूखको भी 
प्रप्त ह, तो हम कहते हें कि दो, मूर्खको भी प्राप्ति द्ोनेमें मारी क्या 
हानि है ! ॥ ७९१ ॥ 

“यदि! इत्यादि । यदि कहो कि अज्ञान नष्ट नहीं हुआ दै, इसलिए मूखको 
वह प्राप्त है, तो मी निष्फल दे, तो तुम्हें यदी मानना चाहिए कि विद्ठानूका 
अज्ञान नष्ट दो चुका दै, अतः उसकी स्पृतिसन्तति सफ है ॥ ७९२ ॥ 

पय; किर इत्यादि । नित्यप्राप्त आस्मस्मृतिका फल क्या है ! इस प्रकारका 
जो प्रश्न है, वद तो विधिपक्षमें भी समान दे ! क्योंकि यदि कहा जाय कि* 
बिधिपक्षमे अदृष्ट फल है तो विधि न द्वोनेपर मी आत्मस्मृतिसे अदृष्ट फल 
होगा, इस प्रकार अविधिपक्षमें समानता हो सकती है ॥ ७९३ ॥ 


१०२० बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


ग्रासङ्गिकनदीस्नानानाऽद्ं नहि जन्यते। 

अथ सिद्धब्रहमचिन्ताऽप्येवं पुण्यं प्रदापयेत्‌ ॥ ७९४ ॥ 
जन्महीनस्य किं पुण्यैरिति चोद्यं समं इयोः । 
अनिर्वाच्या वस्तुशक्तिरिति तुल्य तदुत्तरम्‌ ॥ ७९५ ॥ 
देहात्मचिन्ता मूढानां नित्यप्राप्ता यथा तथा । 

विदुपां बरह्मचिन्ताऽपि नाऽतो नैयमिको विधिः ॥ ७९६ ॥ 
नन्वेपा परिसङ्ख्या स्यादुभयत्र प्रसङ्गतः । 
यथाऽऽत्मनि स्मृतिः प्राप्ता प्राप्ताउनात्मनि सा तथा ॥ ७९७ ¦| 
्रत्याऽनुभ्तमद्दैतै द्वेतमक्षादिमानतः । 
उभयोरविरेपेण प्राप्यते स्मृतिसन्ततिः॥ ७९८ ॥ 
द्ेतस्सरतिनिन््यर्थमद्वैतस्म्रतिसन्ततिः । 

विधीयते, बिघेडेतस्मृतिरोधः फलिष्यति ॥ ७९९ ॥ 
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ब्रक्षकी चिन्तासे मी पुण्य होगा ॥ ७९४ ॥ 

“जन्महीनस्य इत्यादि । ज्ञानीका तो जन्म होता नहीं, अतः उसको 
पुण्योसि क्या डाम ! यह प्रश्‍न भी दोनों पक्षोमें तुर्य दै, क्योंकि वस्तुशक्ति 
अनिर्वचनीय दै, फळ हो चाहे न दो, उससे अष्ट अवश्य उत्पन्न होगा, इस 
प्रकारका उत्तर दोनों पक्षोमें तुल्य दै ॥ ७९५ ॥ 

'देहात्मचिन्ता? इत्यादि । जैसे मर्खोको देहात्मचिन्ता नित्यप्राप्त हे, वैसे 
ही विद्वानोंको अक्षचिन्ता नित्यप्राप्त हे, इसलिए नियमविधि नहीं है ॥ ७९६ ॥ 

“नन्वेपा' इत्यादि । यदि कहो कि दोनों पक्षॉमें प्राप्त है, इसलिए यह 
परिसंख्या विधि दो गई, क्‍योंकि जैसे आत्माकी स्मृति प्राप्त दे, वैसे ही 
अनासाकी स्मृति मी प्राप्त है ॥ ७९७ ॥ 

“श्रत्याउन्ु ०' इत्यादि । भ्रुतिसे अद्वेतका अनुभव हुआ हे और इन्द्रियादि 
्रमाणोंसे द्वेतका अनुमव हुआ हे, इसलिए दोनेकि ध्यृतिम्तन्तानकी 
तुझ्य प्राप्ति है ॥ ७९८ ॥ 

“देतस्मृति०” इत्यादि । द्वेतकी स्मृतिकी निवृत्तिके लिए अद्वेतके स्मृति- 
सन्तानकी विधि है, उस विधिसे द्वेतत्मृतिका निरोध फल होगा ॥ ७९९ ॥ 
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अवं कि वास्तवद्रैतस्सृतिः प्राप्तोत बाधिता | 
ना$ञद्यो वेदान्तवाक्योत्थज्ञानेन देतबाधनात्‌ ॥ ८०० ॥ 
सम्यग्जञानाभिनिरदग्धे प्रत्यङ्मोहे सतान्धवे । 
क्त्वा बरहमस्सृति ना$न्यडस्तुस्मृतिरुदेति हि ॥ ८०१ ॥ 
मानानलुविधानेन स््रतिरन्या न वाधिका। 
प्रमाणानुविधायिन्या तत्वस्मत्या तु बाघ्यते ॥ ८०२ ॥ 
लौकिकालुभवो बाध्यो येदिको बाधको यथा । 
तञ्जन्ययोरपि स्मृत्योर्बाघ्यबाधकता तथा ॥ <०३॥ 
स्वास्थ्यास्वास्थ्यप्रदे यस्माहानात्मस्सृती ततः | 
ु्त्वाऽनातमससृति बर्मसप्तिमेवाऽ्रयेत्‌ ततः ॥ ८०४ ॥ 
रहमधीमरचुरत्वेपि वाधितंद्वेतधीः कचित्‌ 
कदाचिज्ञायते सेपा निरोद्वव्येत्यसङ्गतम्‌ ॥ ८०५ ॥ 
>... क 

“मेव किम्‌? इत्यादि । ऐसा नहीं कहना चाहिए, क्या वास्तव ह्वेतकी स्मृति 
प्राप्त दै ? अथवा बाधित द्वैतकी स्मृति प्राप्त दै ¦ पहला पक्ष तो कह नहीं सकते, 
क्योंकि वेदान्त-वाक्यसे उत्पन्न हुए शानसे द्वैतका वाष ह्यो जाता है ॥ ८०० ॥ 

'सम्यग्ज्ञानाभरि०' इत्यादि । सबान्थव याने कार्यसहित अशन के यथार्थ 
ज्ञानरूप अस्निसे दग्ध हो जानेपर ब्रक्नस्मृतिको छोड़कर अन्य वस्तुकी समरति 
हो ही नहीं सकती ॥ ८०१ ॥ 

“मानानलु०' इत्यादि। अनास्सस्वृतियोँ प्रमाणसे रदित हँ, इसलिए वे 
आत्मस्मृतिका बाघ नहीं कर सकतीं और तत्त्सस्पृति वेदान्तरूप प्रमाणसे उत्पन्न 
हुई दै, इसलिए वह अनात्मस्पृतिका बाघ कर देती है ॥ ८०२ ॥ 

“हौकिकानुभवो' इत्यादि । जैसे लौकिक जानका वेदिक ज्ञानसे बाघ 
होता है, वैसे ही वैदिक अनुभवसे उत्पन्न हुई स्टृतिसे लौकिक अनुभव द्वारा उत्पन्न 
हुईं स्मृतिका बाघ होता है ॥ ८०२ ॥ 

ध्वास्थ्या०? इत्यादि। चूँकि त्रश्षस्टति सुख देनेवाली दै और अनासस्मृति 
दुःख देनेवाली दै, इसलिए अनारमस्मृतिका त्याग करके सदा ब्रद्मस्थृतिका 
आश्रयण करना चाहिए ॥ ८०४ ॥ 

“ब्रह्मधी०१ इत्यादि । जक्षस्पृतिकी प्रचुरता दोनेपर भी कदाचित्‌ कहींपर 
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जीवनाथ द्वेतमानं निरोधे जीवनं कथम्‌ । 
अतोष्शक्यतया नाऽत्र परिसद्ठघाविधिर्भवेत्‌ ॥ ८०६ ॥ 
तव श्रद्धाजडत्वं यत्‌ तन्निवृत्ये प्रवर्तिता । 
विधिचिन्ता, वस्तुतत्त्वस्थिति संक्षेपतः श्रृणु ॥ ८०७ ॥ 
सकृद्विभाते चित्तत्वे रयौ रात्र्यहनी यथा। 

स्सृतिर्वा विस्मृतिवेते सम्भाव्येते तथा नहि॥ ८०८॥ 
उपासीतेतिवाक्योक्तविध्यर्थं यदि एच्छसि। 

तद्यथ॑ द्विविधं विद्धि शब्दलक्षणलक्षितम्‌ ॥ ८०९ ॥ 
अज्ञातज्ञापनं तद्वद्‌ अग्रवृत्तप्रवत्तनम्‌ । 

विध्यर्थं इयभेतत्तु वाक्येऽस्मिन्‌ योजयिष्यति || ८१० ॥ 
अज्ञाता ज्ञाप्यते तस्ते प्रत्यक्रकूटस्थरूपता | 
उपासीतेतिशब्देन, तथा प्राङ्‌ प्रतिपादितम्‌ ॥ ८११ ॥ 


" बाधित तकी स्मृति हो जाती है, इसलिए उसका निरोध करना चाहिए; यढ 


कथन मी असङ्गत है ॥ ८०५ ॥ 

“जीवनार्थम्‌? इत्यादि । जीवनके लिए द्वैतका भान अवश्य होना चाहिए 
और द्वेतमानका निरोध होनेपर जीवन केसे हो सकता दै ! इसलिए द्वेतभानके 
निरोधका असम्भव होनेसे यहां परिसंख्या-विधि नहीं हो सकती ॥ ८०६॥ 

“तब! इत्यादि । तुममें विधिश्रद्धारूप जड़ता है, उसकी निवृत्तिके लिए हमने 
यह विधिविचार किया । अब तुम संक्षेपसे वस्तुतत्त्वकी स्थिति सुनो ॥ ८०७ ॥ 

“सकृद्विभाते' इत्यादि । जैसे स्वप्रकाश सूर्यमें रात्रि और दिन नहीं हे, वैसे 
ही स्वप्रकाश चित्तत्तमें स्मृति और विस्मृतिका सम्भव नहीं है ॥ ८०८ ॥ 

“उपासीतेति०? इत्यादि । 'उपासीत' इस वाक्यमें कहदी हुई विधिका अर्थ 
यदि तुम पूछते हो, तो शब्दढक्षणलक्षित ( विधिशव्दके लक्षणसे लक्षित ) 
विधिके दो प्रकारके अर्थ समझो ॥ ८०९ ॥ 

अज्लातज्ञापनम्‌ इत्यादि । अज्ञात वस्तुका ज्ञापन करना और अप्रवृत्त 


कराना यों दो प्रकारके विधिके अर्थ हैं | इस वाक्यमे दोनोंका योग कर 
लेना चाहिए॥ ८१० ॥ 


अज्ञाता' इत्यादि । प्रत्यकृतत्वमें अज्ञात जो कूटस्थरूपता है उसका 'उपासीत 
इस शब्दसे बोधन होता दै, इस प्रकार पहले कह आये हैं ॥ ८११ ॥ 
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तथोत्पत्तिस्थितिथ्बंसा जगतोऽस्य कुतो न्विति । 
विचारो5त्र विधेयः स्यादुपासीतेति शब्दतः ॥ ८१३॥ 
विजिज्ञासस्व तपसा ब्रक्ेत्यन्यत्र च इतम्‌ । 
अन्बयव्यतिरेकार्यो व्यापारोऽत्र तपो मतम्‌ ॥ ८१४॥ 
पर्यालोचनबाच्येप तपाशब्दः श्रुती मतः । 
सन्तापा्थे ब्यैव ्याहरहमलक्षणवर्णनम्‌ ॥ ८१५ ॥ 
यतो भूतानि जायन्ते तद्रक्षेति समीरितम्‌ । 
लक्षण च विचारार्थयैव तत्रोपयुज्यते ॥ ०१६ ॥ 
एवं चोपास्तिरत्राऽऽस्मविचारः से विधीयते । 
सत्रानुग्राहको न्याय इत्युक्तोडन्यव्युदासतः ॥ ८१७ ॥ 


2222 ललल 


टन 


भ 

मळू कर्प इत्यादि । “भै के हूं, किसका है» कहांसे हुआ हुँ 
और 'किस प्रकार हुआ हँ, ऐसा विचार करनेवाले मुशुक्षको, जो पहले प्रदत्त 
नहीं था, “उपासीत? यह वचन भत कराता दै ॥ ८१२ ॥ 

*तथोत्पत्ति०' इत्यादि । तथा जगत्‌की उत्पत्ति, स्थिति और ध्वंस कहसे 
हुए, इस प्रकारका विचार “उपासीत? इस शब्दसे विधेय है॥ ८१३॥ 

मविजिज्ञासस्ै इत्यादि । “तपसा ब्र बिजिश्ञासस्व' ( तपसे त्र्को जाननेकी 
इच्छा करो ) इस अन्य ुतिमें जो तपका श्रवण है, उसे अन्वय-व्यतिरेकरूप 
ब्यापार समझना चाहिए ॥ ८१४ ॥ 

“पयौलोचन०? इत्यादि । तिमे यद “वपस्‌' शञ्द ज्ञानका वाचक दै, 
सम्तापका वाचक नहीं दै, क्योंकि ऐसा मामनेसे ्रह्मके क्षणका वर्णन दी दथा 
होगा ॥ ८१५ ॥ 

“यतो भृतानि' इत्यादि । जिससे सूत उत्पन्न होते हे, जिसमें स्थित 
होते हैं ओर जिसमें डीन होते है, बढ बहम दे, इस प्रकार बरह्मद्ा लक्षण कदा 
गया दे, इसमें विचारार्थेक तपका ही उपयोग दो सकता है ॥ ८१६ ॥ 

“एबम्‌? इत्यादि । ईस प्रकार यद्दांपर उपास्तिशव्दका अर्थ आत्म- 
विचार है, उसीका यद्वांपर विधान किया जाता है। यों अन्य पक्षोका निरास करके 
सूत्रानुमादक न्याय कहा गया ॥ ८१७॥ 
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नबु ग्राणाद्यपूर्णत्मबोधोष्कात्स्न्येन दूपितः । 
सोष्कात्स्न्यैदोपः शुद्धात्मबोधे कस्मान्न सम्भवेत्‌॥ ८१८ ॥ 
इत्याशङ्कापनुस्यर्थमत्रेदै श्रूयते स्फुटम्‌। 

अत्र ह्येते सर्व एकं भवन्तीति श्रुतेर्वचः ॥ ८१९ ॥ 
प्राणाद्षुपाध्युपहिताः सतेऽप्यात्मान ईश्वरे । 
शुद्वात्मन्येकतां यान्ति पुत्रश्रात्रादयो यथा ॥ ८२० ॥ 
पुत्रो आता पितेत्येको मिद्यते प्रतियोगिमिः। 
पुत्रादयस्तु एकस्मिस्तस्मिन्‌ यान्त्येकतां स्वतः ॥ ८२१ ॥ 
आत्मनोऽनवरेपेण सम्बन्धोऽनात्मवस्तुनः । 
रज्जुसर्पादिवन्ना$तः प्रतीचः शिष्यते पराङ्‌ ॥ ८२२ ॥ 
सर्वमज्ञातमेव स्याद्यस्मिन्नज्ञात आत्मनि । 

ज्ञाते ज्ञात च कृत्स्नोऽसौ तावस्तात्सर्वचस्तुनः ॥ ८२३ ॥ 


“ननु इत्मादि। यदि शङ्का हो कि प्राणदशन आदि अपूर्ण आत्मज्ञान अकृल्न 
दोनेसे दूषित किया गया है । वदी अकार्य दोष शुद्दात्मामें क्यो नहीं है! क्योंकि 
उपाधियोसे उपहित मी तो शुद्ध ही हैं ॥ ८१८ ॥ 

इत्याशङ्का०' इत्यादि | तो इस शङ्काको दूर करनेके लिए 'अत्र छते सर्व 
एकं भवन्ति’ ( इस आसाम सब प्राण आदि लीन हो जाते हैं ) यह श्रुति वचन 
स्पष्ट सुना जाता है ॥ ८१९॥ 

आणाद्युपा०' इत्यादि । प्राणादि उपाधियोसे उपहित प्राणादि सत्र 
आत्मा झुद्धास्मा इइवरमें एकताको प्राप्त हो जाते हैं, जैसे पुत्र, आता आदि 
एक मनुष्यमें एकताको प्राप्त होते हैं ॥ ८२० ॥ 

“पुत्रो आता' इत्यादि । एक ही मनुष्य प्रतियोगियोंकी दृष्टिसे पुत्र, 
भाता, पिता कहा जाता है । पुत्रादि तो स्र एक मनुप्यमें एकताको प्राप्त 
हो जाते हैं ॥ ८२१॥ 

'आत्मनो' इत्यादि । आत्माका अनात्म वस्तुओंके साथ रज्जुसपादिकी 
तरद पूर्ण सम्बन्ध है, इसलिए प्रत्यगात्मासे जुदा कोई पराक्‌ पदार्थ 
नहीं है ॥ ८२२ ॥ 

'सर्वेमज्ञातमेव' इत्यादि । जिस आत्माके ज्ञात न दोनेपर सब पदार्थ अज्ञात 
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युक्त्या निरूप्यमाणस्य ह्यात्मा तच्चमनात्मनः । 
प्रत्याख्यातः स चेचेन त्वनात्मा शिष्यतां कथम्‌ ॥ ८२४ ॥ 
अनात्मनोऽस्य यचत््वमात्मनाऽपद्दचुतं च तत्‌ । 
निस्तस्ोऽयमनात्माऽतः कथं सिच्यतु कुत्र वा ॥ ८२५ ॥ 
स्वरूपप्रदमात्मानं सेवित्वा सेदूधुमईति । 
तदकारुण्यरोगस्य किमन्यङ्ेपजं भवेत्‌ ॥ ८२६ ॥ 
ज्ञातायां सजि तन्मोहकल्पितानां यथैकता । 
प्रतीच्येचं तदज्ञानक्षिप्तानामेकतेष्यते ॥ ८२७॥ 
एवं व्यवस्थितं वाक्यं केचिद्याचक्षतेऽन्यथा । 
समस्तव्यस्तरूपेण कृत्स्नात्मा ग्रोच्यते किल ॥ ८२८ ॥ 
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हो जाते हैं और जिसके ज्ञात दोनेपर सब ज्ञात दो जाते दें, वद आत्मा कस्न 
है, क्योंकि आत्मा सब पदार्थाका उपादान कारण हँ । कार्य उपादान कारणसे 
भिन्न नहीं हुआ करता, उपादान कारणके ज्ञानसे सव कार्योका ज्ञान हुआ करता 
हे, इसलिए आत्माके ज्ञानसे सबका ज्ञान है ॥ ८२३ ॥ 

युय? इत्यादि | युक्तिसे निरूपण करनेपर जैसे सर्पका तत्त्व रज्जू है 
चैते ही अनात्माका तस्व आत्मा है । उस आमाका प्रत्याख्यान करनेपर अनात्मा 
कैसे शेप रद्द सकता है ! रज्जका प्रत्याख्यान करनेसे रज्जूसर्प कमी नहीं रद 
सकता ॥ ८२४ ॥ 

'अनात्मनोऽस्य' इत्यादि । अनात्माका जो तस्व है, वह तो आत्माने 
छीन लिया है, इसलिए निस्तत् यह अनात्मा कैसे और कहां सिद्ध 
होगा  ॥ ८२५॥ 

“स्वरूप०” इत्यादि । स्वरूपका प्रदान करनेवाले आत्माका सेवन करनेसे 
ही अनात्माकी सिद्धि होती हे । यदि वदद आत्मा अङपासे स्वरूपका दान न करे, 
तो अनात्माकी सिद्धिके लिए दूसरी कौनसी ओपधि दो सकती दै ॥ ८२६ | 

'ज्ञातायास्‌? इत्यादि । माछाका ज्ञान दोनेपर माळाके अज्ञानसे कल्पित 
सर्पीदिकी जैसे मालामें एकता दो जाती है, वैसे ही आत्माके अज्ञानसे कल्पित 
भनात्माओकी आत्माके ज्ञात दोनेपर आत्मामं एकता हो जाती दै ॥ ८२७ ॥ 

(एवम? इत्यादि । वाक्यकी ऐसी व्यवस्था है, कोई आचार्य अन्य प्रकारसे 
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आस्मावस्था इमे मेदा बाल्याद्या वपुपो यथा ॥ ८२९ ॥ 
भूम्याद्या आत्मनः कार्या सुदो यद्दद्वटादय; । 
नाभिनेम्यरवच्यक्रस्या55त्मनोंञ्शा इमे मताः ॥ ८३० ॥ 
एवं दक्षादिद्शान्तः समस्तव्यस्तता55त्मनः । 
वास्तव्येव श्रतेत्याइुस्तदेतलेब गुज्यते ॥ ८२१ ॥ 
समस्तब्यस्तता किन्ते ज्ञेयर्वेनोपदिश्यते | 
उपास्यत्वेन वा द्वेधाउप्यशक्यालुष्टितिभेवेत्‌ ॥ ८३२॥ 
अनन्तत्वात्‌ पदाथोनां क्रमशोऽक्रमशोऽथवा । 
ज्ञानोपास्ती अशेपेण कती शक्ये न केनचित्‌ ॥ ८२२ ॥ 


nee 


ब्याख्या करते हैं. कि ब्रप्ट्रल, ओतृत्व आदि स्वाभाविक सब विशेषोंका आस्मामें 
अन्तभीब करके सब विशेपोंसे सहित आस्माका जो ज्ञान दै, उसको कसून आत्माका 
ज्ञान कहते हें ॥ ८२८ ॥ 

(विशेप०' इत्यादि । जैसे गोत्व-सामान्यसे सददित खण्ड, मुण्ड आदि विशेष- 
रूप गोशब्दके वाच्य है, वैसे दी सामान्य प्रत्यकलरूपसे सहित द्रप्टुत्वादि 
विशेषरूप आत्मशब्दके वाच्य हैं अर्थात्‌ दरप्टुस्वादि सव विशेषोंसे सहित आत्माके 
सामान्यरूपको जानता चाहिए । जैसे चाश्य आदि शरीरके अवस्थामेद हैं, वैसे ही 
द्रप्टृल्लादि आत्माके अवस्थामेद दें ॥ ८२९ ॥ 

'पूम्पादा' इत्यादि । जैसे घटादि मृत्तिकाके कार्य दे, वैसे दी थ्वी आदि 
सब पदाथ आत्माके काय हैं। जैसे नाभि, नेमि, अर आदि चक्रके अंश हैं, वैसे 
ही भूमि आदि आत्माके अश हे ॥ ८३० ॥ 

(एवम्‌! इत्यादि । इसी प्रकार दृक्षादि दष्टान्तोसे आश्माकी समस्तता और 
व्यस्तता वास्तव दी सुनी गई है, यह जो कहते हैं, वह भी युक्त नहीं दै ॥८३१॥ 

“समस्तच्यस्तता' इत्यादि । क्या समस्तव्यस्ततावे, शानफ उपदेश करते दो 
अथवा उपासनाका १ दोनों प्रक्रारसे ही उसका अनुष्ठान नहीं दो सकता ॥ ८२२ ॥ 

(अनन्त०' इत्यादि । क्योंकि पदाथ अनन्त दें, उनका ज्ञान और उपासना 
निःशेपरूपसे पुरुप न क्रमसे दी कर सकता है न समूहकी ही फर 
सकता है ॥ ८३३ ॥ 


तस्मादरोपवेदान्ता निर्विशेषात्मनि स्थिताः ॥ ८३४ ॥ 
न समस्तं न च व्यस्तं नोभयं प्रत्यगात्मनि । 
प्रत्यक्प्रवणया इष्ट्या ईक्ष्यतां यदि शक्यते ॥ ८२५ ॥ 
विशेषाणां कल्पियत्वान्निविशेपस्य वस्तुता । 
अतोऽकास्स्न्यमनाशङ्ग्ं विशुद्वात्मवियोधने ॥ ८३६ ॥ 
ग्रमाभासत्वमेतेन वाक्येनाऽस्य निवारितम्‌ । 
मात्व॑ सम्भाव्यते तस्य पदनीयत्वचाक्यतः ॥ ८२७ ॥ 
अस्य सर्वस्य जगत आत्मेति यदुदीरितम्‌ । 
तदेतत्पद्नीयं स्यादिति वाक्यस्प योजनम्‌ ॥ ८३८ ॥ 
पद्नीयेतिशब्देन प्रमातुं योग्यतोच्यते । 
अज्ञातत्वातपुमर्थत्वात््रमातुं योग्यताऽऽमनः ॥ ८३९ ॥ 

“न चेकदेशविज्ञाने' इत्यादि । एकदेशके विज्ञानमें इसनता कमी हो नहीं 
सकती, इसलिए सव वेदान्त निर्वि शेष ( सब विशेषोंसे रदित ) शुद्ध आत्माका 
बोधन करते दें ॥ ८३४ ॥ 

“न समस्तम्‌? इत्यादि । यदि साम्यं है, तो अन्तमुसद्दृष्टिसे देखो, 
प्रत्यगात्मागें न समष्टि है, न व्यष्टि है और न उभय है ॥ ८३५॥ 

भूवेशेपागामू! इत्यादि । विशेष सव कल्पित हैं, इसलिये वास्तवमें निर्विशेष 
प्रत्यगात्मा वस्तु दै; अतः शुद्ध आत्माके बोधनमें किसी प्रकार भी अकृस्सनत्वकी 
( अपूर्णताकी ) शङ्का नहीं हो सकती ॥ ८३६ ॥ 

“यरमाभासत्वमेतेन' इत्यादि । इस उत्तर वाबयसे इसके प्रमाभासत्वका 
वारण किया गया है, परन्तु पदनीयत्ववाक्यसे उस वाक्यकी प्रमाणता सिद्ध 
द्दोती दै ॥ ८३७॥ 

“अस्य? इत्यादि । 'इस सारे जगत्‌का आस्मा' यद जो कहा है, उसमें “यद 
आतमा पदनीय है', इस प्रकार वाक्यकी योजना करनी चाहिए ॥ ८३८ ॥ 

(पदनीयेति०' इत्यादि । 'वद्नीय? इस शब्दसे मातुं योग्यता? ( ज्ञानकी 
योग्यता ) कदी जाती दै । आत्मा अज्ञात है और ज्ञात दोकर वढ पुरुपार्थरूप दै, 
इसलिए आत्मा जानने योग्य है ॥ ८३९॥ 


Ls. 
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अव्याकृतव्याकृतयोरज्ञानात्मकता यतः। 

अत आत्मातिरेकेण नाऽज्ञातार्थोऽस्ति कश्चन । ८४० ॥ 
जेयार्थानर्थयोर्यसमात्‌ समासतिः प्रत्यगात्मनि । 

परमः पुरुपाथोऽत आत्मा भवति नेतरः ॥ ८४१ ॥ 
अज्ञातत्वं पुरा प्रोक्तमव्याकृतगिरा यथा । 
यार्थ समाप्ति तां वक्त्यनेनेति वाक्यतः ॥ ८४२ ॥ 
अनेन तद्वेद सवैमित्यात्मज्ञानमात्रतः । 
सार्वश्यमुक्तमानन्दसमासिस्तु प्रवक्ष्यते ॥ ८0२ ॥ 
अन्यज्ञानेन नाऽन्यस्य क्चिदस्त्यवबुद्धता | 
आत्मज्ञानेन सर्वेस्य ज्ञानं कथ्चदीर्यते॥ ८४४ ॥ 
सत्यमेवं भवेदेतद्यद्यात्मा5प्यन्य इष्यते । 
आत्माऽसावन्य इति च नाऽचुन्मत्तस्य गीरियस्‌ ॥ ८९५ ॥ 


(अव्याकृत०! इत्यादि । अव्याकृत और व्याङृत याने अज्ञान और उसका 
कार्य न अज्ञानका आश्रय ही हो सकता है, न विषय दी हो सकता दै, इसलिए 
उन दोनोंमें अज्ञानाश्रयत्व और अज्ञाननिपयत्वरूप अज्ञातत्व नहीं दें। किन्तु 
आत्मामें दी है, अतः आसासे भिन्न कोई मी पदार्थ अज्ञात नहीं है ॥ ८४० ॥ 

ज्ञेयार्थानर्थयो०' इत्यादि । चूँकि जाननेके योग्य अर्थोकी और 
अनथोँकी प्रत्यगात्मागे समाप्ति दो जाती है, इसलिए आत्मा ही परम पुरुपार्थ है, 
इतर नहीं ॥ ८४१ ॥ 

'अज्ञातत्वम्‌? इत्यादि । पहले अव्याकृतशव्दसे अज्ञातत्व कहा, अब “अनेन! 
इस वाक्यसे ज्ञेय अर्थकी समाप्ति कट्टी जाती दै ॥ ८४२ ॥ 

“अनेन? इत्यादि। 'इस आत्मासे सबको जानता दै?, इत्यर्थक वाक्यमें आत्म- 
ज्ञानमात्रसे स्ज्ञता बतलाई, अब आनन्दकी समासि कढी जायगी ॥ ८४३ ।! 

अन्यज्ञानेन' इत्यादि । अन्यके ज्ञानसे अन्यका ज्ञान कमी हो नहीं 
सकता, फिर आत्मज्ञानसे सबका ज्ञान कैसे कहते दो ! ॥ ८४४ ॥ 

“सत्यमेवम्‌! इत्यादि । यदृ सत्य हो सकता था, यदि आत्मा भी 
अन्य होता, इसलिए यह आत्मा है और अन्य दे, यद्द कथन उन्मत्तका दी दो 
सकता है ॥ ८९५ ॥ 
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अनन्यत्वे वृतीयेयमनेनेति कथे भवेत्‌ । 
साधनाथेति वेदस्तु तदीत्थम्भूतलक्षणा ॥ ८४६ ॥ 
दात्यार्ये यञ्जमद्रूपं तेन रूपेण तज़गत्‌। 
ज्ञातं तत्लविदा तस्य प्रत्यङ्सात्रसतत्ततः ॥ ८४७॥ 
उपछब्धौ जगरसर्षधुपलभ्यं ग्रकल्पितम्‌ । 
प्रतीयते जगचर्मादषिष्ठानपुरःसरम्‌ ॥ ८४८ ॥ 
उपलब्धो5स्ति सन्‌ इम्भो लम्बोष्टो देशकालवान्‌ । 
पू्वपूर्वातिरेकेण नोत्तरार्थो$चुभूयते ॥ ८४९ ॥ 
मात्रादिव्याएतेः पूर्व संवित्स्वात्मन्यवस्थिता | 
अकस्मादुदिता बुद्धिः इम्मादीस्तत्र कल्पयेत्‌ ॥ ८५० ॥ 
अङ्रियेऽपि यथा व्योम्नि हुदभूतिस्थितिहानिमिः । 

i जगन्ननैति मय्येवं सदसद्विश्वरूपष्क,॥ ८५१ ॥ 

'अनन्यस्ते? इत्यादि । यदि शङ्का हो कि जब आत्मा अन्य नहीं क्क जन भाला अन्य नही है तब 
थुतिने 'अनेन' यह साधनायक तृतीया केसे कही £ तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि 
वह इत्थम्मूतळक्षणा तृतीया है, साघनार्थक नहीं दै ॥ ८४६ ॥ 

आत्माख्यम? इत्यादि । जगवुका वास्तवरूप आला है, तत्त्वज्ञानी उस 
आत्मरूपसे ही जगत्को जानता है, क्योकि जगतका वास्तव रूप प्रत्य- 
गामा ही है ॥ ८४७॥ 

“उपलब्धौ०” इत्यादि । यह सारा शेय जगत्‌ ्ञानमें कल्पित है; इसीलिए 
अधिष्ठानमूत आत्माके साथ दी जगत्‌ प्रतीत ददोता है ॥ ८४८ ॥ 

८उपलब्धो5स्ति' इत्यादि । प्रतीत हुआ अस्तिलविशिष्ट लम्बे दोंठवाळा घट 
अमुक देश और कालमें दै, इस अनुभवे पूर्व-पूर्वसे ( प्रतीति और सत्तासे ) 
अतिरिक्त कोई उत्तर पदार्थ अनुभूत नही होता है ॥ ८४९ ॥ 

'मात्रादिव्याएते! इत्यादि । ममाता आदिके ब्यापारसे पदले सुपुप्ति- 
अवस्थामै ज्ञान अपने स्वरूपमें दी स्थित था। फिर अचानक बुद्धि उत्पन हुई, वदी 
उस ज्ञानमें घट आदिकी करपना करती है॥ ८०० ॥ 

गआक्रियेअप' इत्यादि । जेसे क्रियारहित आकाश्में उत्पत्ति, स्थिति 
और मसे गन्यर्वनगर चुत्य करता दै, जैसे दी मुझमें स्थूळ, सूक्ष्म और कारणरूप 
सारा जगत्‌ नृत्य करता दे ॥ ८५१ ॥ 

१३० 
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-्क््ल्लफप्ल्टल्ण्च्ल्ण्ल्ठज्च्लल्य्च्लल्ल्ल्णच्ण्ल्ल्ज्ल्ल्ल्सल्ल्ल्स्ल्ल्ज्स्स्स्ः === 


प्रत्यक्तरवे परिज्ञाते जगत्तस्ं प्रयुध्यते। 
इत्यत्र पद्दष्टान्तो यथावत्स विविच्यते ॥ ८५२ ॥ 
एकं पदं यथाऽश्वस्य दष््राऽश्वत्वमशेपतः । 
दृष्टवानेव भवति इटोऽश्च इति वर्णनात्‌ ॥ ८५३ ॥ 
एवं स्वदेहमात्रस्थे साक्षितच्वेऽब्रलोकिते । 
अशेपजगतस्तस्वं लम्येतेव न संशयः ॥ ८५४॥ 
ज्ञानार्थ प्रकृतेऽप्यत्र ामार्थेनोपसंहृतिः । 
त्ता ब्रह्मात्मतरवेऽस्मिननेकाथ्यीद्‌ ज्ञानलामयोः॥ ८५५ ॥ 
नित्यलब्धस्वरूपस्याऽप्यज्ञानारस्याद्रब्धता । 
ज्ञानमात्रे तस्य लाभः कण्ठचामीकरादिवत्‌ ॥ ८५६ ॥ 
कीरिं च शिष्पसङ्घै च लमते ब्रह्मवेदनात्‌ । 
नित्याजुवादोऽप्येपोऽत्र प्रदृत्त्पर्थमुदीयते ॥ ८५७॥ 


SUR) Ss MEER 

'रत्यक्तत्वे' इत्यादि । प्रत्यकृतत्वका ज्ञान दोगेपर जगतका तत्त्व जाना 

जाता है, इसमें शरुतिने पदका दृष्टान्त कदा हे. उसका यथार्यरूपसे विचार 
किया जाता है ॥ ८५२ ॥ 

(एकम! इत्यादि । जैसे [ पुरुष ] अश्वका एक पेर देखकर सारे ही अश्वक 
देख लेता दै, क्योंकि वह कहता है कि मेंने अश्व देख लिया है, वैसे ही 
अपनी देहमें रहनेबाले साक्षी-तत्तका दशन होनेपर सारे जगत्के तत्तका 
डाम हो दी जाता दै; इसमें संशय नहीं है ॥ ८५३,८५४ ॥ 

“जानायें” इत्यादि । यद्यपि ज्ञानार्थक ‘विदि’ घातुका यहां प्रकरण हे, तथापि 
जो छामरूप अर्थसे उपसंहार किया गया दै, वह अयुक्त नहीं दै, क्योंकि इस 
ब्रक्षात्मतत्त्प्रकरणमें ज्ञान और लाभका एक ही अर्थ है ॥ ८५५ ॥ 

“नित्यलब्ध०? इत्यादि । यद्यपि आत्मा निरयडव्धस्वरूप है; तथापि 
उसकी अढब्धता अज्ञानसे ही प्रतीत होती है; इसलिए विस्मृत कण्ठचामीकरकी 
अथात्‌ मूले हुए गलेके हारकी तरद ज्ञानमात्र ही उसका लाम है ॥ ८५६ ॥ 

"कीर्ति च इत्यादि । त्रकज्ञानसे यश और शिप्यसमूहका राम होता है । 
यद्यपि आत्मज्ञाका जो फळ दै, उसमें समो प्रकारके सुखोंका अन्तर्भाव 
होता है; अतः यश और सिप्यसमूहका राम उसके ही अन्तभूत है; तथापि 
प्रवृत्तिके छिए नित्यप्राप्त झामका यह अनुवाद दे ॥ ८५७ ॥ 


चतुर्थ ब्राह्मण -] मापाचुवादसहित १०३१ 
जज 
आनन्दस्य समास्या प्रत्यगात्मनि झत्रिता। 
सा बर्ष्यतेऽुभूत्याऽत्र स्पष्टं सार्वजनीनया ॥ ८५८ ॥ 
वित्तात्पुत्रः प्रिय पुत्रात्पिण्डः पिण्डात्तथेन्द्रियम्‌ । 
इन्द्रियेभ्यः ग्रियः प्राण आत्मा प्रियतरस्ततः ॥ ८५९ ॥ 
स्वात्मभोगस्य हेतुत्वात्‌ ग्राणादौ ग्रीतिरिप्यते । 
न स्वतोऽतो न सा सुख्या ह्यात्मप्रीतियंथा तथा॥ ८६० ॥ 
ग्रवीचि निर्निमित्तेव सर्वावस्थासु वीक्ष्यते । 
्रीतिरनन्यौष्णयवत्तरमान्युख्याऽसाविति गम्यताम्‌ ८६१ ॥ 
र्वान्तरतरत्वेन युज्यते निर्निमित्तता । 
बाह्मपु सनिमित्तत्वं ग्रीतेः स्पष्ट गवादिषु ॥ ८६२ ॥ 
व्याध्याद्यपढुतो लोके मृतिमप्यमिवाज्छति । 
निर्निमित्तप्रियत्वे तु देहादेस्तन युज्यते ॥ ८६३ ॥ 
'आानन्दस्य' इत्यादि । आनन्दकी समाधि जो ध इद आनत समाधि जो मत्यगालामें सूचित १ सूचित की 
गई है, उसका सावेजनिक अनुभवसे यहां स्पष्ट वर्णन किया जाता है ॥ ८५८ ॥ 
“ततत्‌ पुत्र इत्यादि | धनसे पुत्र प्रिय है, पुत्रसे शरीर प्रिय दै, 
शरीरसे .इन्द्रियाँ प्रिय दे, इन्द्रियोंसे प्राण प्रिय हें और प्राणसे भी आत्मा 
अधिक प्रिय है ॥ ८५९ ॥ 
स्स्वात्मभोगस्य' इत्यादि । माणमें इसलिए प्रीति द्ोती दे कि वह 
आत्माके भोगका हेतु है; अपने आपके भोगका हेतु नहीं है, इसलिए जैसे 
आमप्रीति मुख्य है; वैसे प्राणमं परीति मुख्य नहीं दै॥ ८६० ॥ 
अतीचि' इत्यादि । अस्निकी उप्णताकी तरह सन अवस्थाओंमें आत्मामें 
स्वतः याने किसी कारणके बिना प्रीति देखी जाती दे; इसलिए आत्माकी प्रीति 


मुख्य समझनी चाहिए ॥ ८६२ ॥ 
(सर्वान्तर०' इत्यादि । आत्मा सबका अन्तरतर है; इसलिए उसमें प्रीतिकी 


निर्मिमिचता युक्त है। और वाद्य घेनु आदिमे प्रीति निमित्तते हुआ करती दै; 


यह स्पष्ट दै ॥ ८६२ ॥ 
व्ब्याघ्याद्युपद्रुतो' इत्यादि । डोकें अत्यन्त रोगी पुरुष प्रत्युकी मी 


इच्छा करता दै । यदि देहादि निर्निमित्त प्रिय होते; तो उक्त पुरुषको देइके 
नाशकी इच्छा नहीं होती ॥ ८६३ ॥ 


TITAS 


१०३२ बृहदारण्यकवातिकंसार [ १ अध्याय 

जज्ज 
अनात्मा प्रिय. इत्येबं यो वियुद्यति पामरः। 
विनाशित्वमुदाहत्य मूढं ते बोधयेद्‌, बुध! ॥ ७६४॥ 
अनात्मा मोगकालेश्स्य सुखं यावत्‌ प्रयच्छति । 
तत्सहसगुण दुःख नाशकाले ददाति हि॥ <६५॥ 
या प्रीतिरविवेकानां विषयेष्वनपायिनी । 
्युत्थाप्य विपयेभ्यस्तां ग्रतीच्येब निवेशयेत्‌ ॥ ८६६ ॥ 
विपया इव न प्रत्यकदाचिदपि नश्यति । 
अतो दुःखप्रदत्वं तु शक्कितु न च शक्यते॥ ८६७ ॥ 
इत्यानन्द््ञेयवस्तुसमास्िम्यां पुमर्थता । 
सिद्धा प्रतीचः, स॒ प्रत्यक्पदनीयो भवेदतः ॥ ८६८ ॥ 
कृत्स्नं च पद्नीयं च स्ात्मतच्वं यतस्ततः । 
यदात्मविद्यास्तत्र तद्माख्यातुं योग्यतामियात्‌ ॥ ८६९ ॥ 


“अनात्मा' इत्यादि । अनात्मा पुत्र आदि प्रिय हैं, इस प्रकारके मोहको 
जो अज्ञानी प्राप्त होता है उस मूखको बिनाशित्वका उदाहरण देकर 
पण्डित समझावे ॥ ८६४ ॥ 

“अनात्मा' इत्यादि । भोगकालमें अनात्मा जितना सुख देता दै; उससे 
सहसगुण नाशकालमें दुःख देता है ८६५ ॥ 

भया प्रीति/ इत्यादि । अज्ञानियोंकों विषयों जो अनपायिनी ( कमी 
नष्ट न होनेवाली ) प्रीति होती है, उसको विपयोंसे हृटाकर प्रत्यगात्मामें दी 
लगावे ॥ ८६६ ॥ 

“दिपया इत्यादि । विपयोंकी तरह प्रत्यगात्मा कमी नष्ट नहीं दोता, 
इसलिए उसमें दुःखदायित्वकी शङ्का ही नहीं हो सकती ॥ ८६७ ॥ 

ढुत्यानन्द्‌०' इत्यादि। इस प्रकार आनन्दकी समाप्ति और ज्ञेयकी 
*समापिसे प्रस्यगात्माकी पुरुपार्थता सिद्ध हो गई, इसलिए वदद प्रत्यगात्मा 
पदनीय है॥ ८६८ ॥ 

“कृत्स्नम इत्यादि । आत्मतत्त्व दी इतन है और पदनीय है, इसलिए 
आत्मविद्यासूत्रका व्याख्यान करना युक्त है ॥ ८६९ ॥ 


TT 


चतुर्थ ब्राह्मण ] भापाचुबादसदित १०३३ 


IIIT 
श्रतिः---तदेतत्प्रेयः पुत्रात्मेयो विचात्‌ प्रयोऽन्यस्मातसर्वस्मादन्तरतरं 

यदयमात्मा । स योऽन्यमात्मनः म्रियं घुवाणं दयात्‌ प्रियं रोत्स्यतीतीश्वरो 

इ तथेव स्यात्‌ आत्मानमेव ` ग्रियश्ुपासीत स य आत्मानमेव परिय्चुपास्ते 
न हास्य प्रियं प्रमायुकं भवति ॥ ८ ॥ 


श्ुत्यथे--अन्य सवका अनादर करके किसलिए आत्मतत्त्वको जानना 
चाहिए ! इसपर भगवती श्रुति कहती है कि वह यह आत्मत्व पुत्रसे 
प्रियतर है । लोकमें पुत्रे परीति प्रसिद्ध दै, उससे भी यह आत्मतत्त्व मियतर 11] 
यों निरतिशय ( सर्वाधिक ) मियता आस्मामें श्रुति दिखलाती है; तथा हिरण्य, 
रल आदि घनसे और अन्य सब छोकमें जो प्रिय प्रसिद्ध दें; उन सबसे यह आत्मा 
प्रियतर है, यह अर्थ है । कारण क्या दै कि आत्मतत्त्व ही भियतर हे ! और अन्य 
प्राणादि प्रियतर नहीं हैं। उसपर कहते है--'अन्तरतरम । वाद्य पुत्र, घनादिसे यह 
प्राणपिण्डसमुदाय अभ्यन्तर है अधौत्‌ आत्माके सन्निकृष्ट (निकट) 'है। उस अन्तर 
प्राणपिण्डसमुदायसे मी यह आत्मा ( आत्मतरव ) अन्तरतर है। जैसे जो लोकमें 
निरतिशय प्रिय होता दै, वह सव प्रयत्ञोंसे रब्धब्य ( लाभ करने योग्य ) 
होता दै; वैसे दी यहद आत्मा सब लौकिक मियोसे प्रियतम है; इसलिए उसके 
छामके लिए महान्‌ यज्ञ करना चाहिए अथात्‌ अन्य प्रियके लामके लिए 
कसेव्यतासे प्राप्त यलनका त्याग कर आत्मलाभमें ही यल करना चाहिए । 

आत्मा और अनात्मारूप दो प्रियोंमें से एक प्रियका त्याग करके इतर प्रियके 
उपादानकी प्राप्ति होती है, इस परिस्थितिमें आत्मरूप प्रियका उपादान करके इतर 
अनात्ममियका आप त्याग करते हैं; इससे विपरीत नहीं करते, इसमें कारण क्या है! 

कहते हैं, जो कोई पुरुप अन्य अनात्मविशेष पुत्रादिको आस्मासे प्रिय कहे? 
उसको आत्मम्रियवादी कहे कि दुम्दारा अभिमत पुत्रादि मिय प्राण 
संरोधको प्राप्त होगा अर्थात्‌ नष्ट दो जायगा। वह क्यों ऐसा कहता दे ! 
चूंकि वह ऐसा कहनेको ईश्वर ( समर्थ ) है; अतः वह जैसा कडेगा वैसा 
ही हो जायगा, क्योंकि वद्द तत्त्वज्ञानी यथाभूतवादी है, इसलिए वद कहनेको 
समर्थ है। कोई कहते दँ-ईश्वरशब्द क्षिप्रवाची दै । दो, यदि प्रसिद्धि 
हो तो । इसलिए अन्य प्रियका त्याग कर आसमारूपी प्रियकी दी उपासना करे । 
बह जो आस्माकी दी प्रियरूपसे उपासना करता हे अर्थात्‌ आला दी प्रिय है 


१०३४ बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


पदच्छेदः पदार्थोक्तिविंग्रहो वाक्ययोजना । 
आक्षेपश्च समाधानं व्याख्यानं पड्विधं मतम्‌ ॥ ८७०॥ 
पद्च्छेदादयः सन्ने विस्पष्टत्वादुपेक्षिताः । 
तत्राऽऽभ्चेपसमाधाने क्रियेते बुद्धिशुद्धये ॥ ८७१ ॥ 
अतिः-तदाहु्द्‌ ब्रह्मविद्यया सतं भविष्यन्तो मनुष्या मन्यन्ते 
किम तद्‌ ब्रहमवेदयस्मात्तत्सर्वममवदिति ॥ & ॥ 


और अन्म छौकिक प्रिय मी अग्रिय ही हैं, ऐसा निश्चय करके आत्माकी 
उपासना करता है, उस उपासकका प्रिय प्रमायुक ( मरणशीळ ) 
नहीं होता है। यह नित्य अनुवादमात्र है, क्योंकि तत्त्वज्ञानीकी दृष्टिमें 
आत्मासे अन्य न कोई प्रिय है, न अप्रिय है । आत्म्रियग्रहणकी 
स्तुतिके लिएं अथवा प्रियगुणके फलके विधानके लिए मन्दात्मदर्शी पुरुप मी 
इस प्रियगुणसे उपासना करे, तो उसके प्रिय पुत्रादि नष्ट नहीं होते, 
्रमायुक शब्दमें' ताच्छील्य प्रत्ययका उपादान है । इसलिए पुत्रादिके सर्वथा 
मरणका अमाव विवक्षित नहीं है, क्योंकि मरण उनका स्वभाव है । 

(पद्स्छेद इत्यादि । पदच्छेद ( पर्दोका विभाग ), पदार्थोक्ति 
( पदके अर्थका कथन ), विग्रह, वाक्ययोजना ( वाक्योंका जोड़ना » 
आक्षेप ( शङ्का ) और समाधान ( उत्तर ) यों छः प्रकारका व्याख्यान होता 
है ॥ ८७०॥ 

पद्च्छेदा० इत्यादि । सूत्रमै पद्च्छेदादि स्पष्ट हैँ, इसलिए उनकी 
उपेक्षा की गई दै, बुद्विकी शुद्विके लिए आक्षेप और समाधान किये 
जाते हैं ॥ ८७१ ॥ 

रुत्यथे--सम्पू्णे उपनिषद्का जिस ब्रह्मविद्याके लिए आरम्भ किया गया था, उस 
ब्रक्नविद्याकी 'आत्मेत्येबोपासीत” इस सून्नसे सूचना की थी, इस सून्नके व्यास्यानकी 
इच्छाबाझ़ वेद-प्रयोजनके कथनकी इच्छासे उपोदूघात करता है। (तत्‌! 
शब्द वक्ष्यमाण अनन्तर वाक्यमें प्रकाश करने योग्य वस्तुको कहता है। 
अर्के ज्ञानकी इच्छावाले त्राण जन्म-जरा-मरणके बन्धरूपी चक्रश्रमणसे 
उत्पन्न हुए दुःखरूप जलसे भरे हुए अपार समुद्रके जद्दाजरूप गुरुके 
पास जाकर उसको पार करनेकी इच्छासे धर्माध्मरूपी साधन 


re Lad 


चतुर्य ब्राह्मण ] भाषालुवादसद्दित १०३५ 


जज्ज >> _____पस्क्क्व्व्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्क्व्क्क्क्क्न्व्क्क्व््न्न्न् क्व््क्स््व्व््च्न्न्न्य् ऱ्य 


आभे 5 
बरह्म वा इदम आसीत्तदास्मानमेवावेदहं ब्रह्मास्मीति तस्मात्तत्सर्य- 
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और उनके फरूप साध्यसाधनसे विरक्त होकर उससे विलक्षण नित्य 
निरतिशय भेयकी मासिकी इच्छा करते हुए कहते हैं कि ब्ह्मविद्यासे ( ब्र 
परमातमा--जिससे जाना जाय, उस विद्यासे ) हम सब निरवशेष ( जिनका 
कुछ शेष न रह जाय, ऐसे ) हो जायें, इस प्रकार जो मनुष्य मानते दें । 
मनुष्यग्रहण यहाँ विशेषरूपसे अधिकारके बोधनके लिए है, क्योंकि 
मनुष्य ही विशेषरूपसे अभ्युदय और निः्यसके साधनमें अधिकारी हैं, 
यह अभिप्राय दै । जैसे मनुष्य कर्मके विपयमें फलम्रासतिको ध्रुव ( अवश्यंमावी ) 
समझते हैं, वैसे ही जद्षविद्याके फळ सवात्मभावकी प्राप्तिको मी थुव हद 
मानते हैं, क्योंकि वेदका प्रामाण्य दोनोंमें तुर्य है। उसमें वस्तु विरुद्ध प्रतीत 
होती है, इससे पूछते ह, वढ अक्ष क्या है! जिसके ज्ञानसे मनुष्य सब 
भावकी प्राप्ति समझते हैं, उस ब्रह्मने किसको जाना था: जिसके ज्ञानसे 
ब्रह्म सब हो गया । और ब्र सब है, यह सुना जाता दै। वह अक्ष यदि 
किसीको न जानकर सब हुआ है, तो अन्य पुरुप भी बिना जाने ही सब ह 
सकते हैं, फिर अद्मविद्यासे क्या छाभ ! यदि अक्ष जानकर सब हुआ है, तो ज्ञानसे 
साध्य होनेके कारण विद्या भी कर्मफलके तुर्य होगी, इसलिए ब्रक्षविद्याका फर 
सर्वभाव अनित्य हो जायगा । और अनवस्था दोष भी है, वर्योकि ब्रह्म यदि 
अन्यको जानकर सब हुआ है, तो वह पहला भी अन्यको जानकर सब 
हुआ होगा, इस प्रकार किसीको बिना जाने बरह्म सब हुआ दै, यह तो नहीं हो 
सकता, क्योंकि शाके अर्थमें वैरूप्प दोप आता है, क्योकि ब्रह्म तो अन्यको 
बिना जाने सब हुआ और हम अन्यको जानकर सब होते दें । ज्ञानसे यदि 
सर्वोत्मभाव होता है; तो फलम अनित्यत्व दोप दे। अ्थविशेपकी उपपत्तिसे 
एक भी दोष नहीं है ॥ ९ ॥ 

यदि कुछ भी जानकर जक्ष सर्वीममक हुआ है, तो इम पूछते हैँ कि उस 
्क्षने क्या जाना था ! जिससे वड सब हो गया, ऐसा प्रइन होनेपर सब दोपोंसे 
रहित उत्तर श्रुति कहती दै: -श्र्ष वा! इत्यादि | यदपर अपर अक्ष विवक्षित दै, क्योंकि 
तभी स्वभाव साध्य हो सकता दै, क्योंकि पर अह्मकी सर्वभावापत्ति ज्ञानसाध्य 
नहीं हो सकती और 'तस्मात्‌ तत्सर्वमभवत इस प्रकारकी श्रुति सर्वभावापचिको 
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मभवत्‌। तद्यो यो देवानां प्रत्यबुध्यत स एवं तदभवचथर्पीणां तथा 
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ज्ञानसाध्य कहती है; इसलिए 'ब्रक्ष वा इदमग्र आसीत्‌! यर” अएण ब्रह्म ही 
ब्रक्मशब्दका अर्थ है, यह युक्त दै । 

अथवा मनुष्यका अधिकार होनेसे “तद्भावी' ( बरम होनेवाला ) ब्राह्मण 
` बक्षशब्दका अर्थ है; क्योकि सवै भविष्यन्तो मनुष्या मन्यन्ते’ यदद मनुष्योंका 
प्रकरण है और अभ्युदय और निःश्रयसके साधनमें विशेष करके मनुष्योंका दी 
अधिकार है, यदद कहा गया है । पर व्रद्षका अथवा अपर ब्रह्म प्रजापतिका अधिकार 
नहीं है; इसलिए टवतेकस्वरूप अपरजह्मकी कर्मेसहित विद्यासे अपरत्रह्ममावको 
प्रास होकर भोज्य पदार्थोसे निवृत्त होकर सर्वप्रात्तति जिसके काम, कर्म- 
बन्धन उच्छिन्न दो गये हैं, ब्रक्षविद्यारूपी हेतुसे परत्र होनेवाळा वह 
उपासक यहां ब्रक्मशब्दसे कहा जाता है। और छोकमें भाविनी दृत्तिका 
आश्रयण करके (शब्दप्रयोग देखा गया दै--जैसे 'ओदनं पचति” ( भात 
पकाता है) और शास्त्रें 'परित्राजकः सर्मूतामयदक्षिणास्‌ ( संन्यासी सब 
भुतोको अभय दक्षिणा देवे) इत्यादि, वैसे दी यहांपर कोई आचार्य इस श्रुतिमें 
स्थित ब्रह्मशव्दका अर्थ त्द्मभावी ब्राह्मण पुरुप दै, यद व्याख्या करते हैं । 
यहद समीचीन नहीं है ; क्योंकि सर्वभावापत्तिमे अनित्यत्व दोप आता 
है, कारण कि डोकें ऐसा कोई पदार्थ नहीं है; जो परमाथैसे अथवा निमित्तवश 
आवान्तरको प्राप्त दोता दो और नित्य हो । वैसे ही सबैभावापचि त्रक्षविज्ञान- 
रूप निमित्ते साध्य है, और नित्य दै, यह विरुद्ध है। यदि सर्वभावापत्ति 
अनित्य है; तो कर्मफलके समान होगी; यह उक्त दोप है। अविद्याइत 
असवैस्वकी निवृत्तिकी सर्वभावापत्ति है, वही त्रक्षविद्याका फल दै। यदि 
तू ऐसा मानता है ; तो ब्रह्मभावी पुरुषको कस्पना व्यथे हो जाती है 
ब्रक्नविशानसे पदले मी सब जीव ब्रहम दोनेसे परमार्थमे नित्य ही सर्वभावापत्न 
हें। अविद्यासे अन्नहत्व और असमैत्वका अध्यारोप कर लिया है । जैसे शुफ्तिकामें 
रजत अथवा आकाशे तलमढवत्व आदि, वैसे दी येदां अक्षमें अवियासे अन्नक्षस्व 
और अस्त्व आरोपित है, वह न्रक्षविद्यासे निवृत्त दोता दै । 
यदि तुम ऐसा मानते हो, तो युक्त है । जो परमार्थमें त्रक्म दै, यदी 
ह्म वा इदमग्र आसीत्‌? इस वाक्यमें अक्षशब्दका मुख्य अथ दै, यदद कहना 
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उचित है । क्योंकि वेद यथामूत ( सत्य ) अर्थका प्रतिपादक हे । त्रक्षशव्दार्थके 
विपरीत ब्रह्मभावी पुरुप त्रह्शठ्दसे कहा जाता दै, यह कल्पना युक्त नहीं दै; 
क्योंकि अतहानि और अध्वुतकी कल्पना करना अनुचित है । किसी महद्र अन्य 
प्रयोजनके न दोनेसे अविद्याके बिना किसीमें अग्रक्षत्व अथवा असर्वत्व है, ऐसा नहीं 
कहना चाहिए; क्योंकि उसकी अश्नविद्यासे निवृत्त नहीं दो सकती है । कहीं मी 
ब्रक्षविद्या साक्षात्‌ वस्तुधर्मको नष्ट करती हुईं या उत्पन करती हुई नहीं देखी 
गई है । सर्वत्र अविद्याकी ही निवर्तक देखी जाती दे । यहांपर भी 
अविद्याकृत अब्रक्षत्व और असर्वत्वकी ही ब्रक्मविद्यासे निवृत्ति करनी चाहिए । 
ब्रह्मविद्या पारमार्थिक वस्तुको न उत्प कर सकती है और न निवृत्त दी कर 
सकती दे; इसलिए श्ुतह्ानि और अश्रुतकी करपना करना व्यर्थ दी है। 
रहममें अविद्याकी अनुपपत्ति है, यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि ब्रहम 
विद्याका विधान है; कारण कि शुक्तिकामें रजतका अध्यारोप न 
होनेपर यह शुक्तिका है, रजत नहीं है, इस प्रकार नेत्रके संमुख स्थित 
शुक्तिखका बोधन नहीं किया जाता हे । वैसे दी 'यद्द सत्‌ दी है “यद 
सब ब्रहम दी दै!,”'यह सव आत्मा ही है! एवं 'द्वेत और अम्रह्म नही है! इस प्रकार 
ब्रह्मन एकत्वज्ञानका विधान न किया जाता, यदि ब्रह्मम अविद्याका आरोप न 
होता । हम नहीं कहते दें कि झुफिकाकी तरह ब्रक्षमं अनात्मधर्मोका आरोप 


२--निरतिशय महत्त्वसम्पन्न वस्तु व्रदशब्द्का अर्थ शरुत दे, जदामायी पुरुष अश्रुत ददे, 
इसलिए श्रुतकी द्वानिसे अश्रुतकी कल्पना न्यायवती नहीं है । जदं ९अग्निरभीतेऽनुबाकम्‌? ( अग्नि 
अजुबाक पढ़ता दे ) दत्यादिमें अग्निशवव्दुके शरत मुख्य अर्थका त्यागकर अडत बालककी कल्पना 
की जाती है, बहांपर वाकयारथॉपपत्तिर्प प्रयोजन है। प्रकृतमें तो कोई मद्ृ्तर प्रयोजनः 
विशेष दै नहीं, इसलिए शुतद्वानि और अशुतकी कल्पना युक्त नहीं दे। ० 

३ क्योकि सूयमें अन्थकारकी तरद प्रकाशिकरस ्रह्ममें अज्ञान अयुक्त द्वे, यद्व भाव दे । 
क्या म्रहममें अज्ञातत्व ( अञ्ञानविपयता ) फा आक्षेप करते हो अथवा अशतय ( अज्ञानकी 
आश्नयता ) का आक्षेप करते हो ? प्रथम पक्ष तो समीचीन नहीं दै, क्योंकि यदि म्रा अझानका 
आश्रय नहीं दै याने ब्रहममें अज्ञान दै ही नहीं; तो 'तत्त्वगाति' दृत्सादि बाययोंसे जात महामं 
विद्याका विधान विष्टपेपण होगा, इसलिए अज्ञात म है, यदद स्वीकार करना चाहिए । अशात 
्रहमकी एकताका शास्रसे योधन क्या जाता हे. और उसके लिए अवणादिका विधान हिया 
जाता है, इसलिए अक्षमें अज्ञान दै, यद स्वीकार करना चाहिए । 
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नहीं है, किन्तु बरक अपनेमें अनासधरमोके आरोपका निमित्त नहीं है और अविद्याका 
कती भी नहीं दै । हो, ऐसा ब्रह्म न तो अविद्याका कती है और न आन्त हीहै। 
दूसरे पक्षमें कहते हैं--अक्ष अविद्याका क्ती मत हो और आगन्त भी मत हो, 
किन्तु ब्रह्मे भिन्न अन्य अत्रह्मरूप चेतनका अविद्याका कती और आन्त होना इष्ट 
नहीं है, क्योंकि 'नान्यो5तो5स्ति विज्ञात’ इत्यादि शिया, “सव भूतोंमें सम है!) 'हे 
अजुन मैं ही सबका आत्मा हूँ', 'कुत्त और चाण्डाल्में वह सम है! इत्याद स्मृतियाँ 
और “जो सब भूतोमें आत्माको देखता है”, “जिसमें सव भूत हैं”, एतदर्थक मूळ 
मन्त्रव प्रमाण हैं। यदि शङ्का हो कि ऐसा माननेपर शास्रका उपदेश अनथेक हो 
जायगा, तो यह ठीक है; ज्ञान दोनेपर शाख अनर्थक है ही। ज्ञान अनर्थक है, यह नहीं 
कहना चाहिए, क्योंकि उससे भज्ञानकी निवृत्ति देखी जाती है । उससे अविद्याकी 
निवृत्ति नहीं हो सकती; यह नहीं कहना चाहिए; क्‍योंकि दृष्ट विरोध है। एकलज्ञानसे 
अज्ञानकी निवृत्ति देखी जाती है । देखनेपर भी अनुपपन्न है, यदि ऐसा कहें, तो 
दृष्टविरोध होगा । 
इष्टके विरोधका कोई मी अग्गीकार नहीं करता । इष्टमें अनुपपत्ति भी 
नहीं कह सकते, क्योंकि देखते ही हें । दशनकी अनुपपैत्ति कहें, तो उसमें भी 
यही युक्ति है । 'पुण्य कर्मसे पुण्य होता दै!, “विद्या और कर्म उसका आरम्भ 
करते हैं', “मन्ता बोद्धा कती विज्ञानात्मा पुरुप है! इत्याद्यथेक श्रुति, स्मृति 
और न्यायोसे परमात्मासे विलक्षण अन्य संसारी ( जीव ) दै, यह जाना जाता है 
और 'स एप नेति नेति' इत्यादि श्रुतियोंसे परमात्मा उस संसारीसे विलक्षण दै । 
कणाद, अक्षपाद आदिके तर्कशाखोमें संसारीसे विलक्षण इश्वरकी युक्तियोंसे सिद्धि 
की गई है । संसार-दुःखोंके नाशके लिए प्रवृत्ति देखी जाती है; इससे मी जाना 
जाता दै कि जीव ईश्वरसे भिन्न है तथा 'इन्द्रियोंसे रदित दे, मनसे रदित है!, 'हे 
पार्थ ! मुझे कुछ क्श नहीं है”, इत्यादि अभेवाली श्रुति और स्मृतियोंसे भी उसकी 
जीवसे विलक्षणता प्रतीत होती दै । एवं “उसका अन्वेषण करना चाहिए; 
(उसको जानकर कर्मोसे लिप्त नहीं दोता?, 'ब्रक्षवित्‌ परमात्माको प्राप्त होता है! 'एक दी 
रूपसे देखना चाहिए, 'हे गार्गि ! इस अक्षरको न जानकर”, 'उसीको धीर पुरुप 


१--अयुक्त दे, यह भी रायवो दष्क बरसे हो मिद्ध होता टे, किसीने देखे नहीं हैं, 
इसलिए खरगोशके सींग नहीं हैं । द्टगे कोई अयुक्तरवदी वाडा नहीं करता, भसे गौके गाँगाफो 
कोई मी अयुक्त नही कहता । 
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जानकर', “प्रणव धनुप दै, जीव बाण दै और बढ ब्रह्म इय कहा जाता हे! इत्यादि 
अवाली शतियोमें कर्मकतके निर्देशसे सिद्ध होता है कि जीव ईश्वरसे भिन्न है । 
मुमुक्षुके गतिविशेष और मार्गविशेषके उपदेशसे मी यदी सिद्ध होता है । भेदके 
न होनेपर किसकी कहांसे गति होगी ! और गतिके न होनेपर दक्षिणोत्तर मार्ग 
विरेपकी अनुपपत्ति एवं गन्तव्य देशकी अनुपपत्ति होगी । परमा्मासे 
जीब्र यदि मिल्न हो, तो पूर्वो सब उपपन्न हो सकता है । एवं कर्म 
और ज्ञानके साधनोंका उपदेश मी दो सकता हे । जव ब्रहमसे संसारी भिन्न 
हो तमी उसके प्रति अभ्युद्यके साधन कर्म और सुक्तिके साधन ज्ञानका 
उपदेश हो सकता है । ईश्वरके प्रति नहीं हो सकता; क्योंकि वदद आप्तकाम 
है पूर्णक्काम है । इससे त्रह्मशव्दसे ब्रह्मभावी पुरुष दही कहा जाता है । 


नहीं, क्योंकि ऐसा दोनेपर त्रक्षका उपदेश अनर्थक हो जायगा, सारांश यह द्दै 
कि जब संसारी ब्रह्ममावीने अब्रह्म होकर अपनेको दी 'में रन है” इस प्रकार जाना 
और उसी ज्ञानसे सब हो गया; तब संसारी आत्माके दी ज्ञानसे सर्वोत्ममावरूप 
फल सिद्ध हो सकता है; फिर पर त्रक्षका उपदेश निश्चितरूपसे अनर्थेक दी द्दो 
जाता है । किसी भी पुरुषार्थके साधनमें त्रक्षविज्ञानका विनियोग न द्वोनेसे संसारी 
जीवके लिए ही त्रह्मत्वकी संपत्तिके लिए “अद ब्रक्षऽस्मि' यह उपदेश है, यदि यढ 
कहें, तो अज्ञात अक्नघ्वरुपमें “भै ब्रक्ष हैं” यह संपादन दी कैसे करेगा ! त्रक्षके 
ज्ञात दोनेपर ही संपत्ति की जा सकती है, यह नहीं कहना चादिए; क्योंकि 'अय- 
मात्मा ब्रह्म' इत्यादिसे उपक्रम करके “तस्माद्वा एतस्मादात्मनः? इत्यादि हजारों 
रतियोमें ब्रम और आत्मशब्दका सामानाधिकरण्य देखा जाता दै; इसलिए 
दोनों एकार्थक हैं, यह अवगत होता है । 

अन्यकी दी अन्यमें संपत्‌ की जाती है; एकगें नहीं की जाती। 
«इद्‌ सर्वे यद्यमात्मा' यद वाक्य परत द्रष्टव्य आत्माका दी एकल दिखाता है; 
इसलिए आत्मामें अद्मसंपत्तिकी उपपछि नहीं है । अक्षोपदेशका अन्य प्रयोजन 
भी प्रतीत नहीं होता, क्योंकि 'त्रक्ष वेद ब्रझैब भवति? इत्यादि श्रतियोंसे तदापत्ति 
(रह्मभावापचि) सुनी जाती दे । संपतिपक्षमे बरह्ममाबापति नहीं हो सकती; क्योंकि 
अन्यमें अन्यभाव उपपन्न नहीं दो सकता । ब्रचनके बसे संपत्तिसे भी अझमावापति 
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होती है, ऐसा भी नहीं कहना चाहिए, क्योंकि संपत्ति ज्ञानमात्र है और ज्ञान 
मिथ्याज्ञानकी निइत्तिके बिना कारक ( उत्पत्तिका कती) नहीं हो सकता; यह हम 
कह चुके हैं। वचन वस्तुकी सामथ्येका जनक नहीं है; क्योंकि शाख शापक है, 

कारक नहीं दे, यह वस्तु-स्थिति है । 

(स एप इह प्रविष्ट” इत्यादि वाक्योंमें पर ही का प्रवेश दै, यह सिद्ध 
हो गया; इसलिए अक्नशब्दसे प्रक्षमावी पुरुपकी कल्पना समीचीन नहीं है । 
दृष्ट अर्थका बाघ होनेसे मी उक्त अथे समीचीन नहीं है, क्योंकि सैन्थवघनकी तरह 
अनन्तर ( अन्तरसे शून्य ) अवाद्य ( बाह्यसे शून्य ) एकरस अक्ष है । इस 
ज्ञानका सव उपनिपदोमे प्रतिपादन करना अमीष्ट है, क्योंकि दोनों काण्डोंके 
अन्तमें 'इत्यनुशासनम्‌ ( इतना दी उपदेश है), 'एतावदरे खल्वमृतत्वम्‌! 
( इतना दी अमृतत्व है ) ऐसा अवधारण है । वैसे ही सब शाखाओंकी 
उपनिषदोंगें अक्षेकत्वविज्ञान दी निश्चित अर्थ है, उसमें ब्रक्षसे भिन्न 
संसारीने आत्माको ही जाना, ऐसी कल्पना की जाय, तो इष्ट अथेका बाध 
होगा । तथा च उपक्रम और उपसंद्दारमें विरोध होनेसे शास्त्र असमंजस है, 
यह कल्पना दो सकती है। व्यपदेशकी अनुपपत्तिसे मी यदी सिद्ध होता है-- 
यदि संसारीने आत्माको जाना, यह कल्पना की जाय, तो 'जक्षविद्या' यह 
व्यपदेश नहीं हो सकता । 'आस्मानमेवावेत्‌! इससे संसारीमें ही वेबलकी 
उपपत्ति द्दोगी । 

“आत्मा” इस शब्दसे वेदिता (ज्ञाता) अन्य कहा जाता है, यद 
नहीं कहना चाहिए; क्योंकि 'अहं त्रश्षास्मि' यदद विशेषण दिया गया है । यदि 
अन्य वेद्य (शेय ) होता, तो 'वह मैं हैं” ऐसा विशेषण देते, 'मैं बर्ष हूं! 
ऐसा विशेषण न देते। 'मैं हू" यहद विशेषण दिया दे और आत्माकी दी 
जाना, इस प्रकार जवधारणार्गक एवशब्द है, अतः यदी निश्चित होता है कि 
आत्मा ही ब्रह्म है। इसी दशामें अ्क्षविद्याका व्यपदेश उपपन्न दोता दै 
अन्यथा नहीं। अन्यथा विद्या संसारी दी होती । परमार्थमें *सुयमें अन्धकार 
और प्रकाशकी तरह एकमे ब्रह्मसव और अ्नझषस्व युक्त नहीं है । और उभयनिमित्त 
दोनेसे 'त्र्मविद्या” यह निश्चित व्यपदेश भी युक्त नहीं होता, क्‍योंकि उस दशामें 
ब्रद्मविद्या और संसारी विद्या ऐसा व्यपदेश होता । जहां तखजञानकी विवक्षा दो, 
वदा वस्तुग अर्थजरीयत्वकी कल्पना युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा करनेसे श्रोताको 
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संशय हो सकता है । निश्चित ज्ञान पुरुपार्थका साधन है, यह इष्ट दै, क्योंकि “यस्य 
स्यादद्धा न विचिकित्सा5स्ति' ( जिसको विशवास हो उसको संशय नहीं होता ); 
«संशयात्मा विनइयतिः ( संशय करनेवाला पुरुष नष्ट हो जाता दै ), ऐसी श्रृति- 
सतियो हैं; इसलिए परहितार्थी ( परोपकारी ) पुरुषको संदिग्ध वाक्याथे 
नहीं कहना चाहिए । 


“उसने आत्मा दी को जाना उस ज्ञानसे सब दो गया” इस प्रकारकी अक्षमें 
अस्मदादिकी तरह साधकत्वकी करपना ठीक नहीं है, यह नहीं कहना चाहिए, 
क्योंकि ऐसा कहनेसे शास्त्रको उपालम्भ होगा । क्योंकि यह करपन। हमने नही की 
है, किन्तु शास्त्रने की है; इसलिए यह उपाहस्भ शास्त्रकों दे । अक्षका इष्ट करनेकी 
इच्छासे शाखाथेकी विपरीत कर्पनासे स्वारका परित्याग नहीं करना चाहिए । 
आपको इतने ही पर असन्तोप नहीं होना चाहिए; क्योंकि “एकधा' इत्यादि 
वाक्यशेषोंसे सभी नानात्व बर्ममें कल्पित है। सभी लोकव्यवहार ब्रम दी 
कल्पित हैं, परमार्थतः नहीं दै, इसलिए यह तुग्दारा कथन बहुत अल्प दे कि 
यह साधकत्व कल्पना युक्त नहीं है; इसलिए जो सश और प्रवेश करनेवाला 
रह्म है, वद्दी जह्मशव्दका अथ है । वैशब्द निश्चयाथेक है । 


शरीरमें स्थित और यह सब जो यह ज्ञात होता है, वदद बोषसे पहले 
मी ब्रह्म ही था, किन्तु जीव अश्ानसे ' अगम हूं! ' मैं असर्व हे! आत्मामें यह 
आरोप करके 'मैं कती हूं, क्रियावान्‌ है! फर्छोका भोक्ता हूं, सुखी हूँ, 
दुःखी हृ और संसारी हूँ, यद आरोप करता है । वास्तवमे ठो अपन ही है और 
इससे भिन्न सारा जगत्‌ मी अक्ष ही है। जब उसको दयाछ आधघायेने किसी 
प्रकार समझाया कि तुम संसारी नहीं हो, तब उसने स्वाभाविक आत्माको दी 
जाना । 'एवं शब्दका अर्थ यद्दापर अविद्यासे अध्यारोपित विशेषका त्याग दै । 
बतराओ, कौनसा वह स्वाभाविक आला दै, जिसको कि अक्ष जाना! 
क्या तुम्हें आत्माका स्मरण नहीं है! बह तो दिखाया गया दै-जो इसमें 
प्रवेश करके माणन करता दे, अपानन करता है, व्यानन करता दै, उदान 
करता है, समानन करता है । यरद आपका वपदेश वैसा दी दै जैसे कि 
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कोई कहे वह गौ, वह अस्मे । आप आल्माको प्रत्यक्ष नहीं दिखलाते हैं, ऐसा 
कहो, तो जो द्रष्टा है, श्रोता है, मन्ता है, विज्ञाता दै, वह आत्मा है । 

यहांपर भी दर्शनादि क्रियाके कर्ताका स्वरूप आप प्रत्यक्ष नहीं 
दिखाते हो । गति ( चलना ) ही गन्ता ( चढनेवाले ) का स्वरूप नहीं दे और 
न छिदि छेत्ताका स्वरूप है, यदि ऐसा कही, तो इष्टिका जो द्रा है, थुतिका जो 
ओता है, मतिका जो मन्ता है और विज्ञातिका जो विज्ञाता दै, वह आत्मा दै । 
इसमें भी द्रष्टामें कया विशेष है £ यदि इष्टिका द्रष्टा हो, यदि घटका द्रा 
हो, सर्वथा दी वह द्रा ही है। "इट्टा! ( इष्टिका द्रष्टा ) यहद विशेष तो 
आपने द्वष्टव्यका ( दशनके योग्यका ) कहा है । द्रष्टा तो यदि इष्टिका द्रष्टा 
हो अथवा घटका द्र दो, वह द्रष्टा ही है; नहीं, इसमें विशेषकी उपपत्ति 
है। इष्टका जो द्रण है, वह यदि दृष्टि है, तो नित्य ही दृष्टिको 
देखता है । ऐसा कमी नहीं होता कि द्रष्टासे दृष्टि न देखी जाय। वहांपर 
द्वष्टाकी दृष्टि नित्य होनी चाहिए | यदि द्रष्टाक्री दृष्टि अनित्य दोती, तो इश्या 
जो दृष्टि है, वह कभी न भी दीखती । जैसे अनित्य इष्टिका विषय घट कभी 
दीखता दै, कभी नहीं दीखता; वैसे ही इष्टिका द्रष्टा कमी मी इष्टिको नहीं 
देखता, यह नहीं दे । 

क्या ब्रष्टाकी दो दृष्टियाँ हे--एक नित्य और अदृदय, दूसरी दृश्य और 
अनित्य : ऐसा ही दै । अनित्य दृष्टि तो प्रसिद्ध दी है, क्योंकि अन्ध और अनन्ध 
देखे जाते हैं । यदि दृष्टि नित्य होती, तो सब अनन्ध ही होते । दरष्टाकी तो दृष्टि 
नित्य दे, क्योकि 'द्रष्टाकी दृष्टिका लोप नहीं होता? इस्याथेक श्रुति है और अनुमान 
दै- स्वममे अन्ध पुरुपकी भी घटाद्याभासविपयक दृष्टि उपलठ्ध होती दे, क्योंकि 
वह इतर इष्टिका नाश होनेपर नष्ट नहीं दोती, वह द्रष्टाकी दृष्टि हे । उस 
स्वयंज्योतिःस्वरूप अपरिढुप्त ( न छोप दोनेवाळी ) आत्मस्वरूप नित्य इृष्टिसे 
अनित्य दृष्टिको, जो कि स्वमरमें वासनारूप और जाप्रतूमें प्रत्ययरूप दै, 
नित्य ही देखता हुआ वह इष्टिका द्रष्टा होता दे । ऐसी दश्वा अग्निकी 


उष्णताकी तरह इसका स्वरूप दी दृष्टि है। कणादोक्की तरद दृश्सि व्यतिरिक्त 
अन्य चेतन द्रष्टा नहीं दै । 


१--भारमाफ प्रस्यक्षक लिए जो प्रश्‍न करता दे, उरो 'असो? ( वद ) दस परोक्ष शब्दस 
उत्तर देना अनुचित है. । ( ५ / २ ६ ११ 
३--आत्माको यदि तुम प्रत्यक्ष करना चाहते हो, तो वह द्रशा घरोताख्य दोगेसे प्रस्यक्ष दी दे । 
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उस ब्रह्मने नित्य इडिरूप अध्यारोपित अनित्य इश्सि रदति आत्माको ही 
जाना, यह कहना विरुद्ध है, क्योंकि 'विज्ञातिके विज्ञाताको तु नहीं जानता! इर्यर्थक 
थुतिसे प्रतीत दोता दै कि ज्ञाताका ज्ञान नहीं है। नहीं, ऐसे विज्ञानसे विरोध 
नहीं। वह दष्टिका द्रश है, इस प्रकार वह जाना ही जा सकता है, अन्यके 
ज्ञानकी उसको अपेक्षा भी नहीं दै--द्रष्टाकी इष्टि नित्य दी है, ऐसा ज्ञान 
होनेपर द्रष्टको विषय करनेवाढी अन्य दृष्टिकी आकांक्षा ही नहीं होती । 
द्रष्टविषयक दृष्टिकी आकांक्षा नित हो जाती दै, क्योकि उसका सम्भव ही 
नहीं है । अविद्यमान विपयमें क्रिसीको आकांक्षा नहीं दोती। और जब ह्या 
( इन्द्रियोंत्ति उसन होनेवाडी दृष्टि ) दृष्टि द्वष्टाको विषय नहीं कर सकती, 
तब दरष्टा उसकी कैसे आकांक्षा करे ! स्वको स्वरूपकी आकांक्षा नहीं हुआ 
करती; इसलिए अज्ञानाध्यारोपनिवृत्ति दी 'आत्मानमैवावेत' इस वाक्यका 
अर्थ है । आत्मका विपयीकरण इसका अर्थ नहीं है । 
उस ब्रह्मने किस प्रकार जाना ! कहते दै, में दृष्टिका द्रष्टा आमा त्रक्ष, 
हैँ । जश यह जो साक्षात्‌ पत्यक्ष है वह सबका आन्तर आत्मा है, अशनायादिसे 
अतीत है । जिसके 'नेति नेति' “अस्थूलमनणु' इत्यादि लक्षण हैं, में वही हैँ 
अन्य संसारी नहीं हूँ, जैसा आप कहते दो; इसलिए इस प्रकारके ज्ञानसे वह 
रह्म सब हो गया । अत्के आरोपकी निदृत्तिसे उसके कार्य असरवत्वकी निवृत्ति 
हो गई; इसलिए ब्रह्म सब हो गया, इसलिए यह युक्त ही दै--जो यह 
मनुष्य मानते हैं. कि त्र्नविद्यासे हम सर्व हो जागँगे। जो प्रश्न किया था 
कि उस ब्रह्मने किसको जाना था जिससे वह सब हो गया, उसका निर्णय 
हो गया कि पे अक्ष दी था उसने आत्माक दी इस प्रकार जाना कि मैं 
ह्म हूँ, इसलिए सर्व दो गया । इसलिए उन देवताओंकि मध्यगें जिस जिसने 


आस्माको जाना वही प्रतिबुद्ध ( ज्ञानी ) दोकर ब्रह्म दो गया, घेसे ही 


ऋषियोंके और मनुप्योके मध्यमे भी समझना चाहिए | 

देवानाम्‌! इत्यादि छोकदृष्टिकी अपेक्षासे कदा जाता दै, त्र्षत्ववुद्धिसे नही; 
क्योंकि 'पुरः पुरुष आविशत्‌? (सब होमे पुरुष प्रवेश कर गया ) इस 
प्रकार सममे ब्रह्म दी अनुप्रविष्ट है' यद फटे चुके हैं, इसलिए शरीरादि 
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उपाषिसे जनितः जो लोकदृष्टि है, उसकी अपेक्षासे 'देवानाम्‌' इत्यादि कहा जाता 
दै । वास्तवमें तो ज्ञानसे पहले देवादिशरीरोंमें अन्यथा ही प्रतीत होता हुआ 
र्म ही था। उस अक्षने आत्माको ही ब्रक्ष जाना, उससे वह सबै हो गया । 
इस अक्षविद्याका सर्वभावापत्ति फल है । इस अर्थको दृढ़ करनेके लिए अति 
मन्त्रोंका उदाहरण देती है । किस प्रकार ! 'उस ब्रह्मने इसी आत्माको मैं हूं, 
इस प्रकार देखा । अक्षके इस दशनसे ही वामदेव नामक ऋषिको यह 
निश्चित ज्ञान हुआ । उसने इस ब्रहमासमदशेनमें स्थित होकर इन मन्त्रोको देखा 
कि मैं ही मनु था, में दी सूये था इत्यादि । 'तदेदू जश्न पश्यन्‌! इस वाक्यसे 
त्क्षविद्याका परामश किया जाता दै ।' में ही मनु था, में ही सूर्य था 'इत्याद्रि 
सर्वभावापत्तिरूप त्रक्षविद्याके फलका परामश है । 
देखते दी सर्वात्मभाव फलको प्राप्त हुआ; इस प्रयोगसे ब्रक्षविद्यारूपी 
सहायक साधनका मोक्ष साध्य है, यह दिखछाया गया दै, जैसे भोजन करता हुआ 
, तुप्त होता हे । अक्मविद्यासे सर्वभावापत्ति देवादि महात्माओंको हुई 
होगी, क्योंकि यह अधिकवीर्थवाले हैं, इस काळमें इन कलियुगी मनुष्णोंको 
विशेष करके अल्पवीर्य होनेसे नहीं होती, ऐसी किसीकी बुद्धि दो सकती दै 
उसकी निबृत्तिके लिए कहते दैं--यह प्रकृत ब्रह्म जो दृष्टि क्रिया आदि 
लिश्नसे सब भूतोगें प्रवेश किया हुआ है, इस वतमान कामें मी वाद्य विषयोंकी 
अभिरापाका त्याग कर आत्माको ही इस प्रकार जानता हे कि में ब्रह्म हूं ! 
अर्थात्‌ उपाधिजनित आस्तिविज्ञानसे आरोपित विशेषोंका त्याग करके 'संसारघर्मोसे 
रहित अनन्तर अबाद्य केवळ ब्रह्म में हूं! इस प्रकार जानता है । उस ब्रक्विज्ञानसे 
अविद्याकृत असवत्वकी निवृत्ति होनेपर वढ सर्व हो जाता हे; क्योंकि महा- 
बीग वामदेवादिमें और दीनवीये कलियुगी मनुप्योमें न त्रक्षका विशेष 
( भेद ) है और न त्रक्षके ज्ञानका । 
वर्तमानकालीन पुरुषोमें त्रक्षविद्याके फलमें अनेकान्तिकताकी ( व्यभिचारकी ) 
यदि कोई शक्का करे, तो उसकी निवृत्तिके लिए कहते हैं--यथोक्त विधिसे 
उस त्र्ज्ञानीकी अमृतिके ( ब्रह्मसवेभाव न होने) लिए महावीर्य 
देवता भी समर्थ नहीं हो सकते, औरोंका तो क्या कहना ! ब्रहमविद्याके 
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देवास्थुनवत्येकस्मिज्ञव पशावादीयमाने5प्रियं भवति किमु बहुए तस्मादेषां 
तन प्रिये यदेतनमचुष्या विद्युः ॥ १०॥___________- प्रिय यदेतन्‌मनुष्या विद्युः ॥ १० ॥ 
जी तिने बिक्न करनेके लिए देवादि समथे हें, यह शङ्खा ही क्यो होती हैः 
कहते है--मनुप्य देवताओंके प्रति ऋणी हैं, क्योंकि '्रह्नचर्यसे ऋषियेकि, यशञसे 
देवताओकि और प्रजासे पितरोंके”, इस प्रकारके अर्थवाढी श्रुति उत्पन्न दोते ही पुरुषको 
ऋणी वतळाती है । एवं पशुदृशन्तसे और 'अथो अयं वा! इत्यादि छोकश्रुतिसे भी 
प्रतीत होता है कि अपनी जीविकाके पालनकी इच्छासे अधमणोंकी (तरणियोंकी) 
तरह परतन्त्र मनुष्येकि प्रति अमृतस्वकी प्राप्तिमे देवता विष्न करते हैं, अतः उक्त 
शङ्का न्याय्य ही दै । अपने शरीरोंकी तरद देवता अपने पद्युओकी रक्षा करते हैँ । 
देवताओंकी बड़ी भारी जीविका कर्मोंके अधीन है, इसे दिखढायँगे, क्योंकि एक 
एक पुरुप देवताओंके लिए अनेक पशुअंकि सदृश है, इसलिए “नको यह प्रिय 
नहीं है कि मनुष्य ज्ञानी हों! ऐसा श्रुति भी कहेगी । तथा | जैसे अपने 
डोक (शरीर) का अविनाश चाहता है, वैसे ही “में करपी हैं! इस 
प्रकार जाननेवाले मनुष्यके अविनाशकी सब भूस इच्छा करते हैँ! यह 
मी कहा जायगा । “अप्रिय' और “अरिष्टिः वचनसे यह जाना जाता हे फि 
्रहमविद्या होनेपर परतन्त्रताकी निद्दति हो जानेसे देवता उस मनुप्यको 
अपना लोक और पशु नहीं समझते दें, यद अभिप्राय दै । इसलिए अक्ष- 
ज्ञानीके ब्रक्षविद्याके फडकी प्राप्तिके प्रति देवताओंको विध्न करेंगे दी, क्योंकि 
बे प्रभावशाली हैं। 
यदि शङ्का हो कि ऐसा दोनेपर अन्य कर्मोके फलोकी प्रातियोमें मी देव- 
ताओका विघ्न करना जलपानके सहृ दोगा, इस परिह्थितिमें अभ्युदय और 
निःभ्रयसके साघनोंके अनुष्ठानोमें सबको अविश्वास दो जायगा । तथा ईश्वर 
भी अचिन्त्यक्षक्ति होनेसे विष्व करनेगें समर्थ है, तथा काळ, कर्म, मन्त्र 
औषधि, तपस्या--ये मी फडकी संपति और विपचिके हेतु हैं, यह शासं 
और लोकमें प्रसिद्ध है; इसलिए शासागेके अनुष्ठाने अविश्वास होगा, तो यहद 
चदा नहीं करनी चाहिए, क्योंकि सब पदार्थोके निमित और उपादान निश्चित 
- दभ उता किए निमसे उ “ग्रहण किया जाता हे, वैसे दी 
प्राणियोंके सुलदुःखादिके तारतम्यका भी नियत निमित्त होना चादिए। यद निमित्त कर्मे दी 
हो सकता दै, क्योंकि कर्मोके बिना जगती बिचित्रता नहीं दो सकती । 
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हैं और जगतकी विचित्रता मी देखी जाती हे । स्वमावपक्षमें इन दोनोंकी 
अनुपपत्ति है । 

सुखदुःखादि फलका निमित्त कर्म है, यह पक्ष वेद, स्मृति, न्याय और 
ढोकसे परिगृहीत है; इसलिए देव, ईश्वर और काळ कर्मफलको विपरीत नहीं कर 
सकते, क्योकि कारक दोनेसे कमोंको उनकी आकांक्षा है, कारण फि पुरुपोके 
शुभ और अशुभ कर्म देव, कार और ईश्वर आदि कारकोंकी अपेक्षा किये बिना 
अपने स्वरूपका लाभ ही नहीं कर सकते । स्वरूपके प्राप्त होनेपर भी कर्म 
देव आदिके सिवा फलदानमें स्वये असमर्थ है, क्योंकि क्रियाका यह स्वभाव है कि 
उसके निमित और उपादान कारक आदि अनेक होते हैं; इसलिए देव, ईश्वर आदि 
क्रियाके अनुकूल ही हैं; इससे फलप्राप्तिके प्रति कमोमें अविश्वास नहीं हो 
सकता । ये देवता मी कही केमोकि वशमें रहनेवाले हें, कर्मोंकी सामथ्यैका 
नाश नहीं किया जा सकता। कर्म, काळ, देव और द्रव्यादिके स्वभावका 
गुणप्रधानभाव तो अनियत है और दुर्विज्ञेय है, इसलिए छोगोंको उससे 
मोह हो गया है । कोई कहते हें--फरकी प्रासिमें कमे दी कारक है, दूसरा 
नहीं है, कोई कहते हैं--देव ही कारक दै, कोई कहते हे--काळ कारक दै, 
कोई कहते ईँ- द्रव्यादिका स्वभाव कारक है, अन्य कहते हैं--ये सब 
मिलकर कारण हैं । उनमें से कर्मकी प्रधानताका अङ्गीकार करके "पुण्य कर्मसे पुण्य 
होता है और पाप कर्मसे पाप” इत्यादि वेद और स्मृतिवाद प्रवृत्त हैं । यद्यपि इन 
सबमें से अपने-अपने विपयमें किसीकी प्रधानता है और अन्योमें प्रधानताशक्तिक्रा 
प्रतिरोध दो जाता है, तथापि फलकी प्रासिके प्रति कर्मका व्यभिचार नहीं दै, 
क्योंकि ऋर्मकी प्रधानता शास्र और न्यायसे निर्धारित है। 

नहीं, क्योंकि. अविद्याकी निवृत्ति ही ब्रह्मप्रापिका फल है। जो यह 
कहा था कि ब्रह्मपासिरूप फळके प्रतिं देवता विध्न कर सकते दें, सो ठीक 

१-येदादिसे-'कर्म दे वः इत्यादि शति, 'कर्मणा यद्धयते जन्तुः’ यह स्मृति तथा जगतकी 
बैचिम्यानुपपत्तिन्याय समझना चाहिए । 


२-_देबता छोग जदो किसीफे कर्गके 'फलदानमें चिन्न एते हैं, बढ्दा उसके किसी बिपरीत 


कमेडी अपेक्षा करके ही करते £, अन्यथा अन्यथाकरणमें अतिप्रसङ्ग होगा । 

३ - - विप्नरू्य कायं दुःखको उत्प करता है और पापके बिना दुःख होता नहीं, क्योकि 
गपसे ही दु.ख दोता है, यह थान्रसे ज्ञात दे; इसलिए जीवोंक्े अदष्टके बञ्ञमें होकर ही देवादि 
बिघ्रके कारण होते हैं, यह भाव है 


sgn क?  : 
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नहीं दै, क्योंकि विध्न करनेमें देवताओंकी सामथ्यं दी नहीं दै, 
वयोकि विद्या और त्द्मप्राप्तिहप फर्म काका व्यवधान नहीं है । 
किस प्रकार £ जैसे लोकें दरषटाके चक्षुका प्रकाशके साथ संयोग जिस 
कारमें होता है, उसी कालगें रूपकी अभिव्यक्ति होती है, वैसे दी आत्मविषयक 
विज्ञान जिस कामें होता है, उसी कारमें आत्मविषयक अज्ञानका तिरोभाव 
हो जाता है। 

इसलिए अ्रक्षविद्याके दोनेपर, दीपके दोनेसे अन्धकारफे कार्यकी निवृत्तिकी 
तरह, अविद्याके कायकी अनुपपि होती दै, इस परिस्थििमें देवता किससे किसको 
बिन्न करेगे ! जिस अवस्थामें ब्रह्मवित देवताओंका आसमा दी दो गया हे । यदी 
कहा जाता टै--सब शास्रोसि ध्यान करनेके योग्य और ज्ञानके योग्य अक्ष द्दे, 
ब्रह्मज्ञानी उन देवोंका आत्मा --स्वरूप--हो गया है । त्रक्षविद्याके समकर दी 
अविद्यामात्र व्यवधानकी निवृत्ति होती है; जेसे शुक्तिकात्वके ज्ञानसे शुक्तिके रजता- 
भासकी निवृत्ति दोती है; इसलिए आत्माके विरोधमें देवताओकि प्रयत्नका 
होना सम्भव नहीं है | जिसका देश, काळ आदि निमित्तके व्यवधानसे युक्त 
अनात्मभूत फळ होता है, उस अनात्म विपयगें देवताओंका विप्नाचरणके लिए 
प्रयत्न सफल होता है। यहां तो विद्याकालमें दद ब्रह्मविद आत्मा ह्यो गया है, 
उसमें देश, काळ आदि निमित्तका व्यवधान ही नहीं है, अतः देवताओं को 
विघ्न करनेका अवसर दी नहीं मिलता । 

तब तो विद्यारूप प्रत्ययकी धारा दो नहीं सकती; क्योंकि मध्य-मध्य- 
में विपरीत प्रत्यय और उनके कार्य देखे जाते दें; इसलिए अन्तकालका दी 
आस्मप्रत्यय ( आत्मज्ञान ) अविद्याका निवतेक है, पहला नहीं, यह मानना होगा ? 
नहीं, प्रथम प्रत्ययके साथ व्यभिचार आता है - यदि आत्मविपयक प्रथम प्रत्यय 
अविद्याको निवृत्त नदी कर सकता, तो अन्त्य प्रत्यय मी नहीं करेगा; क्योकि न्याय 
वुल्य हव । यदि कदो कि संतत प्रत्यय (प्रस्ययोंका धाराप्रवाह) अविद्याका निवर्तक है, 


१---आत्माको अद्यत्वप्राप्तिहप ओ मुक्ति होती है, पह अज्ञानकी निम्त्तिमान्न ऐ । पद शान- 
फालमें दी हो जाती है; इसलिए देवताओंको चिप्न करनेके लिए समय ही नहीं मिलता । 

२--जैसे 'इदं रजतम्‌’ इस प्रकार रजताकार हुई शुक्तिफ जुक्तिख्प होनेमें अविद्याभात्र 
व्यवधान है, यैसे दी भद्ाज्ञानीके सबास्मभावमे भी अविद्यामात्र ही व्यवधान दै । विद्याका 
उदय होनेपर उसी निगृत्ति अयश्यम्भाविनी द्वे, इसलिए विद्या और अवियाकी निवृत्ति एक ही 
कामें हो जाती है । 


१०४८ बृहदारण्यकवातिकंसार [ १ अध्याय 


ण्फ्स्स्पल्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्स्य 


विच्छिन्न नहीं, तो यह नहीं कह सकते; जीवने आदिके होनेपर प्रत्ययघारा हो नहीं 

सकती; क्योकि जीवनादिके कारणभूत प्रत्ययके सद्भावमे विद्याप्रत्ययकी संतति हो नहीं 

सकती, क्योंकि विरोध है । जीवनादि मत्ययोका तिरस्कार करके मरणपर्यन्त विद्या- 

सन्तति करनी चाहिए, यह मी नहीं कहना चाहिए, क्योंकि प्रत्ययोंकी इयत्ताके 

( संतानके परिमाणके ) अनवधारणसे शास्त्राथेमें भी अनवधारणका दोष आता है 

अर्थात्‌ इतने प्रस्ययोकी संतति अविद्याकी निवतेक है, यह अवधारण न होनेसे 

झाखार्थ ही अनिश्चित हो जायगा, जो कि अनिष्ट है । 

संतेतिमात्रत्व तो निश्चित ही है, यह भी नहीं कहना चाहिए; क्योंकि आदि 

और अन्तमें विशेष नहीं है--पहली विद्याप्रत्ययसंतैति अविद्याकी निवर्तक 

है, अथवा अन्त्या ( मरणकालकी ) ! इसमें कुछ विशेष न होनेसे आदि और 
अन्त्य प्रत्ययोमें पूर्वोक्त दोपोंका प्रसङ्ग होगा | विद्या अविद्याकी निवर्तक नहीं 

है, यह भी नहीं कहना चाहिए, क्योंकि 'ब्क्मविद्यासे सर्वभावको प्राप्त 
हुआ था! इत्यथक श्रुति हे और 'हृदयकी अन्थि टूट जाती है”, 'विद्याकालमें 

मोह नहीं होता? इत्यथंक भी श्रुतियाँ हें । उक्त थ्रृतियॉ. अवाद हैं, 

यह भी नहीं कहना चाहिए, क्योंकि सब शाखाओंकी उपनिपदोंमें अर्थ- 

वादत्वका प्रसङ्ग होगा । सब शाखाओंकी उपनिपदू एतावन्मात्र अर्थमें समाप्त 

हैं। प्रत्यक्षसे ज्ञात आत्माको उपनिपदें विषय करती हैं; इसलिए अवाद 
है, यह भी नहीं कहना चाहिए, क्योंकि इसका परिहार कर चुके हैं--अविया, 
शोक, मोह, भय आदि दोपोंकी निवृत्ति प्रत्यक्ष है, इत्यादि परिद्दार कर चुके हैं । 

इसलिए प्रथम या अन्त्य, संतत या असंतत इत्यादि प्रइन नहीं हो सकते; 

क्योंकि विद्याका फक अवियादि दोपोकी निवृत्ति दी है अर्थात्‌ 

1 बऱ-मे बमुशित हैं, भोजन करना चाहता हूं, इत्यादि प्रत्यय ( वत्तियो ) जोवनादिके 


हेतु दे । उन ग्रत्तियोंफे दोते हुए 'त्रह्मात्मि' इस प्रत्ययका बिच्छेद हो जाता है, इसलिए 
संतति नहीं दो सकती । 


९-शानसंतति अश्ञानको निग्ृत करती दे, इस अर्थका अवधारण नहीं दोगा । 

३--आस्मेत्येबोपासीत” इत्यथरू थतिसे आत्मज्ञानवी संततिमात्रका सद्भाव होनेसे उसीसे 
विद्या द्वारा अविद्याकी मिश्रति होती दै, यद्द श्रा करनेवाळेका तात्पर्य है । 

४--जदंबुद्धिस शात जो प्रत्यगात्मा है, उसीमें उपनिषदो प्रशत्त होती दै; इसलिए 
ज्ञातञ्चापफ दोनेसे उपनिपरें अनुयाद हैं, परमाण नहीं हैं, यह शष्ठा फरनेवाळेका तात्पर्य दै । 


५--अदंबुद्धिका विषय प्रमाता दै, साक्षी न ने ये वे हूँ; 
क बसमत भडक दने अरमान है हीं है, उती साक्षोको वेदान्त अद्य कहते हूँ 
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जज 
Id जज्ज? 


जो अविद्यादि दोपकी निदृत्तिरूष फलको उत्पन करता हे, वही प्रत्यय, 
आद्य हो या अन्त्य दो, संतत हो अथवा असंतत हो, विद्या है, ऐसा 
अङ्गीकार करनेसे चोद्यके अवतारका गन्ध भी नहीं है। जो यदद कहा था कि विप- 
रीत प्रत्यय और उनके कार्य विद्वानमें भी देखे जाते हें, वह भी नहीं क सकते, 
क्योंकि उसका शेप देहकी स्थितिका देतु दै--जिस कर्मसे शरीरका आरम्भ हुआ है, 
वह कर्मे विपरीत प्रस्ययों और दोपोंका निमित्त दै; क्योकि तथाभूत ( विपरीत 
प्रत्यय और दोषोंसे संयुक्त ) उसी कर्ममें फलदानकी सामथ्ये है; इसलिए 
जबतक शरीरपात नहीं होता तबतक फलोपभोगका अङ्ग दोनेते विपरीत प्रत्ययोंको 
और तावन्मात्र रागादिदोषॉको उत्पन्न करेगा दी, क्योंकि धनुपसे मुक्त बाणकी 
तरह उनका देतुमुत कर्म अपने फलको प्रवृत्त कर चुका है; इसलिए विद्या 
उस प्रारव्ध कर्मकी निवर्तक नहीं है; क्योंकि विरोषं नहीं है, किन्तु विद्याका 
ही आयण करके जो विद्याविरोधी कार्य उसन्न दोनेयाडा है, उसका विद्या 
बिरोध करती दै, क्योंकि वह अनागत दे ( अमी आया नहीं है ) । दुसरा 
प्रारड्घकर्म तो अतीत दो चुका दै । 
किंच, बिद्वान्‌को विपरीत प्रत्यय उसन्न दी नहीं दो सकता, क्योंकि उसका 
विपय नहीं है--विगेयके विशेपस्वरूपके अज्ञानका और उसके सामान्य ज्ञानका 
आश्रयण करके ही विपरीत प्रत्यय उत्पन्न होता है जैसे झुक्तिकामे रजतप्रत्यय । 
और उस विपरीत प्रत्ययके विपयके विशेपरूपका जिसको ज्ञान है ऐसे पुरुषमें सकेछ 
विपरीत प्रत्ययाश्रयोके. उपमर्दित दोनेसे, पूर्ववत्‌ आन्ति आदिका संभव नहीं दै, 
कि शुक्तिकामें सम्यक्‌ ज्ञानकी उतपि दोनेपर फिर बिपरीत रजत प्रत्यय नहीं 


१2 प्रारब्धकमगीप विद्वान॒की देहरी स्थितिका देवु है, इसलिए बिद्वान्‌को भी जब तफ 
प्रारब्धका क्षय नहीं होता, तयतक राग, आभार आदि हो सकते हैं । प्रार्धका नाश दोनेपर न 
देदका आभास द्वोता दै, न जगतका आभास । 

३--अविद्याछेशफे साथ वर्तमान प्रारब्धकर्म बिद्या निवृत नहीं करती; क्योंकि 
उसके साथ विद्याका विरोध नहीं दे । 

३--ज्ञानका विरोधी अज्ञानका कार्य जो कि ज्ञानके आश्रय प्रमातामें आश्रित अज्ञानफे 
द्वारा फलरूपसे जन्मके अभिमुस अनारच्य कर्म दे, उसीका विद्या विरोध करती दे । 

४--बिदान्‌को विपरीत प्रत्यया प्रतिभास दोनेपर भी पूर्ववत. उसकी सत्ताका निश्चय 
नहीं दोता । 

५--यहांपर सप्तमीका अर्थ परोक्षज्ञानका आधार ( परोक्षज्ञानी ) दै । और 'विद्यायाश 
यहद पमी अपरोक्षद्ञानार्थक दै । 
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देखा जाता है । किसीमें तो विद्याके होनेपर भी पूर्व उत्पन्न विपरीत प्रस्ययोंके 
संस्कारोंसे उत्पन्न होती हुईं विपरीत प्रत्ययाभास-स्मृति अकस्मात्‌ विपरीत 
प्रत्ययरूप आन्तिको उत्पन्न करती दै-जेसे दिखिभागके ज्ञानीको भी अकस्मात्‌ 
दिखिपर्यय-भ्रम होता है । 

यदि सम्यम्जानीको भी पूर्ववत्‌ विपरीत प्रत्यय उत्पन्न हो, तो सम्यगज्ञानमें 
भी अविश्वास हो जानेसे शास्त्राथके ज्ञानमें असंदिर्ध प्रवृत्ति न हो सकेगी 
और समी प्रमाण अप्रमाण हो जायेंगे; क्योंकि प्रमाण और अप्रमाणमें कोई 
विशेष रहा नहीं। इससे सग्यग्ज्ञानके अनन्तर ही शरीरपात क्यों नहीं 
हुआ ! इसका भी परिहार हो गया । ज्ञानकी उत्पत्तिसे पहले जो जन्मातरसंचित 
कर्म हैं और ज्ञानके अनन्तर कार्में उत्पन्न होनेवाले जो आगामी कर्म हैं, 
जो फल देनेमें प्रवृत्त नहीं हुए हैं, उनका विनाश फलम्रासिमें विन्ननिषेध श्रुतिसे 
सिद्ध दोता है । और इसके कर्म नष्ट हो जाते हैं', 'उसको उतना दी विलम्ब है, 
“सत्र पाप नष्ट हो जाते हैं', “उसको जान कर पापकर्मसे लिप्त नहीं होता', 'इसीको 
वे चिन्ताएँ प्राप्त नहीं दोती हैं” 'कृत और अक्कत अथात्‌ पुण्य-पाप इसको नहीं 
तपाते हैं” 'उसको किसीसे भय नहीं होता दै? इत्यादि श्रुतियाँ और 'ज्ञानामि सब 
कर्मोंको भस्म कर देती हे? इत्यादि स्मृतियां भी उक्तार्थमें प्रमाण हें । 

जो यदद कहते हे कि ऋणोंसे प्रतिबन्ध होता दे, सो ठीक नहीं दै, क्योकि 
ऋण अविद्याके विषयमें हें--अविद्यावान्‌ ही ऋणी होते हैं; क्योकि कतृत्व आदि 
उन्हींमें उपपन्न हो सकता है । “जिस अविद्यावस्थामें अन्यकी प्रतीति दोती है, 
उसी अवस्थामें अन्य अन्यको देख सकता हे! यह कहेंगे । सत्रूप आत्म- 
वस्तु अनन्य ( अद्वितीय ) है, जहां अविद्याके होनेपर अन्यकी तरद्द 
( अन्चकारक्कत द्वितीय चन्द्रकी तरह ) प्रतीतं होता है, वहापर अविद्याकृत अनेक 
कारकोंकी अपेक्षावाले दशनादि कर्मको और तज्जन्य फलको अविद्या दिखलाती 
है। यह विषय 'अन्यो ऽन्यत्पश्येत्' इस वाक्यसे कदा गया है । जिस अवस्थामें 
फिर विद्याके होनेपर अविधाकृत अनेकत्व-अमका नाश हो जाता दै, उस अवस्थामें 
“तत्केन क॑ पर्येत्‌’ यह श्रुति कर्मका असंभव दिखलाती है । इसलिए अविद्यावान्‌ 
ही आणी है, क्योंकि उसमें कर्माका सम्भव दै । इतर (ज्ञानी) ऋणी नहीं 
हें । इस विषयको उत्तर अन्धमें व्याचिख्यासिप्यमाण ( जिनकी व्याख्या करेंगे ) 
बाकयोसे दी विस्तारपूर्वक दिखलायेंगे । 


~ 
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अवशिष्ट सारे अध्यायसे कहेंगे। त्रक्षविद्याका कार्य तो सर्वोत्मभावापत्ति है, 
यह संद्लेपते दिखका दिया गया है । क्योकि यह सारी उपनिपदू विद्याके 
विमागके प्रदशनसे दी समाप्त होती है । करन शास्त्रका यद अर्थ है, 
यह हम प्रदशन करेंगे । 

चूंकि ऐसा दै; इसलिए अविद्यावान्‌ पुरुषके प्रति देवता विश्न करने और अनुम 
करनेमें समर्थ ही हैं, यह दिखाते ई- जिते लोकमें बहुतसे गाय, अश्व 
आदि पशु स्वामी ( अपने अघिष्ठता ) मनुप्यक्षी पाना करते हैं 
जैसे ही बहुपशुस्थानीय ( बहुतसे पञ्चका काम देनेवाझा ) प्रत्येक 
अज्ञानी पुरुप देवोंकी ( देवशब्द पित्रादिकोंका उपलक्षण दै) पालना 
करता दै । यह इन्दादि देवता मुझसे भिन्न दं मेरे ईइवर हैं, में भृत्यकी 
तरह स्तुति, नमस्कार, इज्या सादिसे इनकी आराधना करके अभ्युदय और 
निःश्रेयस ( इनके दिये हुए फळ ) प्राप्त करूँगा, ऐसी अज्ञानीकी अभिसन्धि 
(इच्छा) दोती है । जैसे होकमें बहुत पशुओंवाले पुरुपके एक भी पशुका 


१--अपनेको उसका उपासक समझता हे 


१०५२ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


जज 
ब्याब्रादिक अपहरण कर ढे, तो महा अभिय होता है, वैसे ही बहुपश 
स्थानीय एक भी पुरुष पशुभावसे निकल जाय, तो देवताओंको अप्रिय दो, 
इसमें आश् नहीं दै--जैसे कुडम्बीके सब पशुओंके अपहरण होनेपर अप्रिय 
होता है, वैसा ही यह दै। 
इसलिए देवताओंकी यह प्रिय नहीं है कि मनुष्य इस ब्रक्मतत्वको जान 
छे । अनुगीताओमिं भगवान्‌ व्यासकी वैसी ही स्पृति है--'टे कौन्तेय ! कर्मी 
लोगोते देवळोक भरा हुआ है! । देवताओंको यह अभीष्ट नहीं है कि मनुष्य उनके 
ऊपर हो जाय'। इसलिए जैसे मनुष्य लोग व्याप्रादिसे पशुओंकी रक्षा करते हैं, वैसे 
ही देवता अद्यविज्ञानसे मनुष्योंकी रक्षा करते हैं अर्थात्‌ हमारी उपभोग्यता (सेवा) 
से ये निकल न जायें, ऐसा सोचकर देव त्र्मज्ञानमें मनुष्योको विज्ञ करते हैं, जिसकी 
मुक्ति चाहते हैं, उसको अद्धादिसे युक्त कर देते दै । विपरीतको अभ्रद्धादिसे युक्त 
कर देते हैं। इसलिए मुमुक्ष पुरुष श्रद्धाभक्तिपू्वंक देवताओंका आराधन करता हुआ 
विद्याकी प्रासिके प्रति विद्याके प्रति अपरमादी (प्रमाद-रहित) हो जाय, यह 'देवामिय' 
वाक्यने काकुसे दिखाया है । “आत्मेत्येवोपासीत” यह शास्त्रार्थका सुत्र हो गया | 
और ब्याचिइासित ( जिसकी व्याख्या करनी अभीष्ट है ) उस सूत्रके सम्बन्ध 
और प्रयोजन अ्थेवादसहित 'तदाहुयहझविद्यया' इत्यादि शास्त्रसे कहे गए । 
और अविद्या संसारमें अधिकारकी कारण है, यदद “अथ योऽन्यां देवता- 

मुपास्ते' इत्यादि झास्त्रसे कहा गया । उसमें अज्ञानी ऋणी कमैकतैब्यतासे पशुओं - 
की तरह परतन्त्र हैं, यह भी कहा । देवताओंके कमकतेव्यत्वमे निमित्त क्या है ! 
बणे और आश्रम हैं--उनमें से वर्ण कौन हैं; इसलिए यह आरम्म किया जाता है-- 
जिस निमित्तप्ते सम्बद्ध हुए कर्मोंमें यह अधिकारी जीव परतन्त्र है, इसी अर्थको 
दिखडानेके लिए अभिकी सृष्टिके अनन्तर इन्द्रादिकी सृष्टि नहीं कही । 
अभिक्की तो सृष्टि प्रजापतिकी सृष्टिकी परिपूर्तिकि लिए दिखलाई गई दै । 
इन्द्रादिकी सृष्टि मी वहीं देखनी चाहिए । यहां तो अन्ञानीको कर्माधिकारमें 
हेतु दिखळानेके लिए वही कद्दा जाता है । 


१--भ्रवणादिका अनुष्ठान करता हुआ वर्णो ओर आश्रमॉके आचारम तत्पर रहे । 

२--भयादिनिमित्तसे घ्वनिफे विकारकों फाकु कहते हैँ । कदा भी टे--'काकुःख्रियां बिकारो 
यः शोकभीस्मादिमिष्येने? इति । फाभधुतिका काफु ( स्वरकम्प ) से भयका उपछक्षण करके 
देवताओके भजनमें तात्पयं दै, यद कल्पना की जा सकती है. । 
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सत्रार्थज्ञमनुष्याणां मतिं विज्ञाय केचन। 
क्षयो गुरु प्राप्य चोदयन्त्यतिसम्भ्रमात्‌ ॥ ८७२ ॥ 
यदून्नह्मवि्यया सर्वभावाप्ति मन्वते नराः । 

तद्‌ ब्रह्म किं विदित्वाऽभूत्‌सर्वमित्येतदीर्यताम्‌ ॥ ८७३ ॥ 
एवं सुमुक्षुभिश्रोथे कृते करुणया शुरुः। 
अनायासेन तच्चोधं परिहतं वचोज्ञवीत्‌ ॥ ८७४ ॥ 
रिव बोधात्‌ प्राग्जीवो भुत्वाऽऽत्मानमवेत्‌ पुनः । 

अहं. ब्रह्मेति तद्वोधात्‌ सर्वात्मकमभूत्तदा ॥ ८७५ ॥ 
न्यायेनैते विचायते शिष्यचोद्यगुरूचरे । 
तद्विचारेण सन्ना्ो व्याख्यातो विशदीभवेत्‌ ॥ ८७६ ॥ 
अव्यावृत्ताननुगतं वस्तु ब्रक्षगिरोच्यते । 

मुख्यों बृहतिधात्वर्थ एवं सत्युपपद्यते ॥ ८७७ ॥ 


00 0000. 
ढत्रार्थह०" इत्यादि । सूत्रार्थके जाननेवाले मनुष्योंके मतको जानकर कई 
मुमुक्ष पुरुष गुरुक्रे पास जाकर आश्चर्यसे प्रश्न करते हैं॥ ८७२ ॥ 

प्यह्ठझ्म०? इत्यादि । अक्षविद्यासे सर्वभावकी प्राप्ति होती है, ऐसा जो 
मनुष्य मानते हैं, वह अयुक्त है, क्योंकि जश्न किसको जानकर सब छुआ था; 
कृपया यह बतढाइये ॥ ८७३ ॥ 

“एवम? इत्यादि । इस प्रकार मुमुक्कुओकि प्रश्न करनेपर गुरुने पासे 
आयासके बिना उपयुक्त प्रश्नका उत्तर देनेके लिए वचन कहा ॥ ८७४॥ 

क्रक्षैच' इत्यादि । बोधसे पहले मी यह जीव अक्ष हीथा। में ब्र 
हैँ!, इस प्रकार उस असमाने जब आत्माको जाना, तब वह उस जञानसे सवीत्मक 
हो गया ॥ ८७५ ॥ 

“न्यायेनेते' इत्यादि । इस शिप्यके प्रशत और गुरुके उत्तरका न्यायसे 
विचार किया जाता दै । और उस विचारसे सूत्रार्थ भी व्याख्यात दोकर स्पष्ट दो 
जायगा ॥ ८७६ ॥ 

“अव्यावृत्ता० इत्यादि। न किसीसे व्याइत्त और न किसीमें अनुगत होनेवाढी 
वस्तु दी ब्रद्मशब्दका अर्थ है । ऐसी दशामें वृहतिघातुका मुख्य अर्थ ( सबसे 
बढ़ापन ) उपपन्न दो जाता है ॥ ८७७ ॥ 
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तद्यया वेद्यते युदया पेदवाक्येन जन्यया। 
ब्रह्मविद्येति तां साक्षाच्छेमुपी प्रतिजानते ॥ ८७८ ॥ 
विद्यायाः कृत्स्नभावाप्तौ साधनत्वं तृतीयया । 
श्रुतं तस्मादकृत्स्नत्वमविद्याकल्पितं मतम्‌ ॥ ८७९॥ 
द्योतिकेव भवेद्विद्या कारिका न यतस्ततः । 
सर्वात्मभावः सर्वेपां सिद्धः ग्रागपि बोधतः ॥ ८८० ॥ 
इृष्टार्थत्वाच विद्याया ना$मिहोत्राधिकारवत्‌ । 
अधिकारों बैषहेतुरपेक्ष्य) कश्चिदिष्यते ॥ ८७१ ॥ 
विहिताः शान्तिदान्त्याद्या दष्टादष्टोपकारिणः । 
खीशुद्रा अपि शान्त्यादियुक्ताश्चेदधिकारिणः ॥ ८८२ ॥ 
अग्निहोत्रमिवैतेपां नेत्र विद्या निषिध्यते । 
वेदाधिकृत्यमावेऽपि पुराणेष्वधिकारतः ॥ ८८३॥ 


“तद्यया' इत्यादि । उस त्रहमक्ा जिस वेदवाक्यसे उत्पन्न हुई वुद्धिसे साक्षात- 
कार होता है, उस बुद्धिको ब्रह्मविद्या कहते हें ॥ ८७८ ॥ 

“विद्यायाः इत्यादि । सर्यमावकी प्रापतिमें “विद्या” इस तृतीयासे 
विदयामें साघनता सुनी गई है, इसलिए अकृत्नत्वको अविद्याकर्पित समझना 
चाहिए ॥ ८७९ ॥ 

“द्योतिकेव' इत्यादि । जैसे दीपक घटका प्रकाशक है, वैसे ही विद्या 
सर्वास्ममावकी प्रकाशक है, सर्वोत्मभावकी कारिका ( उत्पन्न करनेवाळी ) नहीं 
है, इसलिए सब मनुष्यों ज्ञानसे पहले मी सवीरममाव सिद्ध है ॥ ८८० ॥ 

इष्टाथत्वाच! इत्यादि । विद्याका फर शोकादिना दृष्ट दै, इसलिए 
विवेक्ादिसाधनसम्पन्न समी मनुष्य विद्याके नधिफारी हें, अन्निहदीत्रादिकी 
तरह त्रैवर्णिकोका ही विद्यामें अधिकार है, यह नियम नही है॥ ८८१ ॥ 

“विहिता;? इत्यादि । ४४ और अदृष्ट दोनें प्रकारा उपार करनेवाले 
शम, दम आदिका वेदमें विधान किया गया है । यदि खी और द्र भी शम, दम 
आदिसे युक्त हों, तो वे भी उसके गषिक्रारी है ॥ ८८२॥ . 

“अभिहोत्र ०! इत्यादि | अम्न्ेत्रकी तरह खी और शुद्रेकि लिए विद्याका निषेध 
नहीं है। वदे अधिकारका अभाव दोनेपर मी पुराणेमि उनका अधिकार है ही॥८८३॥ 
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मजुष्यमात्रो विद्यायामधिकारी भवेद वम्‌ । 
यतोऽतः सर्वमावासि मनुष्या इत्युदीरितस्‌ ॥ ८८४ ॥ 
कर्मस्य इव विज्ञानात्‌ फलम्राति सुनिश्चितास्‌ । 
मन्यन्त उभयत्राषपि श्रुतिमानाविशेपतः ॥ ८८५ ॥ 
मनुष्यवेध यदू ब्रह्म तदकृत्स्नं मतं यदि । 
बृहत्यर्थबिहीनत्वादमुख्यार्थः प्रसज्ज्यते ॥ ८८६ ॥ 
मुख्य ब्रह्मेव चेन स्याङ्गौणं ब्रह्मा$प्यसम्मवि । 
गौणस्य पुख्यपूर्वत्वान्निरर्था ब्रक्मगीमवेत्‌ ॥ ८८७ ॥ 
अथ कृत्स्नं ब्रहम तहिं स्वतो या परतोऽथा । 
तत्कृत्स्नत्वं स्वतस्त्वे तु ब्रह्मविद्या निरर्थिका ॥ ८८८ ॥ 
परतोऽपि च कृत्स्नत्वे ब्रहत्वं दुःस्थसिद्धिकम्‌ | 
क्रियातो ज्ञानतो वा तद्यदि वोभयसंश्रयात्‌॥ ८८९ ॥ 


'मनुष्य०? इत्यादि । मनुष्यमात्र विद्याका अधिकारी दै, इसीलिए तिने 
मनुष्य सर्वेमावको प्राप्त होते हैं, ऐसा कदा दै ॥ ८८४ ॥ 

क्कर्मभ्यः? इत्यादि । जैसे कर्मोंसे निश्चित फळ होता है, वैसे दी शानसे 
सर्वभावकी प्रातिरूप फळ भी निश्चित होता है, ऐसा मानते हैँ, क्योंकि दोनेंगे 
अतिरूप प्रमाण तुल्य है ॥ ८८५ ॥ 

'मजुष्यवेद्यम! इत्यादि । मनुप्येति वेद्य जो अक्ष दै, वह यदि अक्सन दो, 
तो उसमें “बुति? धातुका अर्थ न दोनेसे वह अङ्गुल्या हो जायगा ॥ ८८६ ॥ 

“मुख्यम? इत्यादि । मुख्य अक्ष यदि न दो, तो गौण त्रक्ष भी नहीं दो 
सकेगा, क्योंकि मुख्यके होनेपर दी गौण हुआ करता है, उस दशामे ब्रह्मशब्द 
ही निर्थक हो जायगा ॥ ८८७ ॥ 

(अथ? इत्यादि । यदि मक कस्न है, तो प्रश्न दोगा कि वद अक्ष स्वतः 
( निमित्तके बिना ) कस्न है अथवा परतः ( किसी निमित्ते ) ¦ यदि स्वतः 
कृत्सन है, तो अक्षविद्या व्यथ दो जायगी ॥ ८८८ ॥ 

“परतोऽपि? इत्यादि । यदि परतः रे है, तो ब्रह्मसव दी सिद्ध नहीं 
दोगा, क्योकि प्रश्‍न दोगा कि बया बद इतत क्रियासे होता दे अथवा शानसे 
या क्रिया और ज्ञान दोनोंसे ! ॥ ८८९ ॥ 
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न क्रियातो ब्रह्मता स्यादुत्पस्यादिप्रसज्भतः | . 
ना5च्चन्तों बक्षणो युक्तावपूर्वाजादिशास्रतः॥ ८९० ॥ 
परस्परविरोधेन ज्ञानकर्मससुच्चयः । 

पुरेव दूपितः पश्चादप्यसौ दृषयिष्यते ॥ ८९१ ॥ 
अथ ज्ञानात्‌ कृत्स्नता स्यात्तदा ज्षेयं तु कीच्शस्‌ । 

किं स्वस्वरूपमन्यद्वा, स्वरूपत्वं विरुष्यते ॥ ७९२ ॥ 
स्वयं ज्ञाता स्वयं ज्ञेयमित्येकस्मिन्कथ भवेत्‌ 

नहि स्वस्कन्थमारोढु निएुणोऽपीह शक्नुयात्‌ ॥ ८९३ ॥ 
ब्रह्मणो ज्ञेयमन्यच्चे्तत्किं ब्रह्मान्तरं भवेत्‌ । 

अन्नह्म वाऽग्रिमे करपे ह्यनवस्था ग्रसज्यते ॥ ८९४ ॥ 
ढितीये ब्रह्मणः कारस्न्यं भवेद्नह्मविद्यया । 

तथा सत्यस्मदादेअ ब्रह्मविद्या निरर्थिका ॥ ८९५ ॥ 

“न क्रियातो' इत्यादि । क्रियासे तो त्रक्षता नहीं हो सकती, क्योकि ऐसा 
माननेसे उत्पत्ति और नाश्चका प्रसङ्ग होगा । “अपूर्व, अज' आदि शाखे अक्षकी 
उत्पत्ति और नाश अयुक्त हैं ॥ ८९० ॥ 

“परस्परविरोधेन? इत्यादि । यद्यपि ज्ञान और कर्मके समुच्चयको परस्परके 
विरोधसे पहले ही दूषित कर चुके हैं, तथापि उसमें आगे जाकर और दृपण 
कहेंगे ॥ ८९१ ॥ 

“अथः इत्यादि । यदि ज्ञानसे कृत्स्नता दे, तो ज्ञेय केसा है ! यह कहना 
होगा। क्या स्वस्वरूप ही शेय दै या अन्य कोई जेय है ! स्वरूपको ज्ञेय मानना तो 
विरुद्ध दै ॥ ८९२ ॥ 

“स्वयम? इत्यादि । आप दी ज्ञाता और आप ही ज्ञेय यों एक वस्तु दो 
प्रकारकी कैसे हो सकती हे £ क्योंकि निपुण पुरुप भी अपने स्कन्धपर स्वयं 
आरोहण करनेमें समभे नहीं दे ॥ ८९३ ॥ 

“ब्क्षणो' इत्यादि । यदि ब्रक्मका ज्ञय अन्य ददो, तो वह अन्य ब्रह्म 
ही है अथवा अन्नछञ है ! प्रथम पक्षम द्वितीय त्रह्मका शेय तृतीय ब्रह्म होगा 
उसका चतुर्थ, इस प्रकार अनवस्था प्राप्त दोगी ॥ ८९४ ॥ 

(डितीये' इत्यादि। त्रद्मका जय अनशन है, इस द्वितीय पक्षम तक्को कृत्स्नभाव 
अम्रश्नविद्यापे होगा, ऐसी दशामें हम ठोगोकी ब्रह्मविद्या व्यर्थ दो जायगी ॥८९५॥ 
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इत्यादिखण्डनेरेवे चोदयन्ति सुयुक्षवः । 
एतावता च विद्याया आक्षिप्ते करेकर्मणी॥ ८९६ ॥ 
कृत्स्नाकृत्स्नविकल्पाभ्यां विद्यायाः कर्म दृपितम्‌। 
स्वरूपान्यविकल्पाभ्यां विद्याकर्ताऽपि दूपितः ॥ ८९७ ॥ 
श्चतौ किंशब्दमावरत्य चोबदययुदीरयेत्‌ । 

कि तह्ठहमत्येवमेकं किमवेदिति चाऽपरम ॥ ८९८ ॥ 
शिष्यचोद्यस्य ,तात्पर्यमेवं तावद्यवस्थितम्‌ । 
शुरूचरस्य तात्यये यथावत्‌ प्रतिपाद्यते ॥ ८९९ ॥ 
यो गुरूत्तरवाक्यादौ ब्रह्मशब्दोऽस्त्यनेन कः । 
उक्तोऽर्थः किं विराद किं वा मर्त्यो वा परमेश्वर! ॥ ९०० ॥ 
विराद्‌ स्यात्स परत्रह्मविद्याक्षति युज्यते । 
यतोऽपरन्रह्मविद्याफरुं सर्वमवाप्तवान्‌ ॥ ९०१॥ 
सैवं न परविद्यां शास्राथधिकृतिभवेत्‌ । 
विराजः किं त्वनायासात्परविद्योदिता सतः॥ ९०२ ॥ 


दृत्यादि०? इत्यादि । इत्यादि खण्डनेसि मुमुक्ष छोग तर्क करते हें, इससे 
विद्याके कर्ता और कर्म दोनोंका निषेष होता है ॥ ८९६ ॥ 

(कृत्स्ना०? इत्यादि । छृत्त्न और अकृत्लके विकल्पसे विद्याका कर्म दृषित 
हो गया, स्वरूप और अन्यके विकरपसे विद्याका कती भी दुषित 
हो गया ॥ ८९७॥ 

“रुतौ? इत्यादि । तिय किंशव्दकी आइति करके दो मरन समझने चाहिएँ-- 
वह ब्रहम क्या है ! यह एक और उसने किसको जाना, यह दुसरा ॥ ८९८ ॥ 

'श्निष्यचोषद्यस्य' इत्यादि । शिप्यके तर्कका तात्पर्य इस प्रकार व्यवस्थित 
हो गया । अब गुरुके उततरके तार्या यथावत्‌ प्रतिपादन करते दैं ॥८९९॥ 

“यो गुञ्चर०' इत्यादि। गुरुके उतरवाक्यके आदियें ओ ब्रह्मशब्द है, 
उसका अर्थ विराट्‌ है या मनुष्य है ! अथवा परमेश्‍वर दै ! ॥ ९०० ॥ 

“विराट! इत्यादि । विराद्‌ दी दोना चादिए, क्योंकि वद अपर ब्रह्न विद्याके 
सम्पूर्ण फलको प्राप्त हो चुका दे । इसलिए विराद ही पर्क्नविद्याकरा कती है, 
यह युक्त है ॥ ९०१ ॥ 

“नेवम्‌? इत्यादि । ऐसा नहीं कहना चाहिए, क्यॉकि "र्न वा इदमभ आसीत्‌' 
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उपासीतेति र्नस्य व्याख्यानत्वाद्विचारणा । 

्रस्तुताऽधिकृतिस्तत्र मुष्यस्य भविष्यति ॥ ९०३॥ 

चोद्यवाक्ये मचुष्याणां विचाराधिक्ृतिः श्चुता । 

तस्मान्मत्यां ब्रह्मभावी ब्रह्मशब्देन मण्यते ॥ ९०४ ॥ 

आविनीं वृत्तिमाश्रित्य प्रयोगो इश्यते यथा । 

ओदनं पततेत्यादिस्तथेह्ाऽपि भविष्यति ॥ ९०५ ॥ 

इति च्याचक्षते केचिचद्प्यत्र न युज्यते । 

अन्नहमत्वं स्वतः किं वा कल्पितं त्रह्ममाविन! ॥ ९०६ ॥ 

स्वतस्त्वे विद्यया नेतन्निवत्तेत कदाचन । 

रहमत्वं चेत्तयोत्पाद्यं मुज्यनित्यत्वमापतेत्‌ ॥ ९०७॥ 
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यह विद्यासूत्रका विवरण है, उसमें “उपासीत' इस झब्दसे विचारके अधिकारीको 
उपासना बतलाई गई दै, इसलिए यहांपर उपासक ही विद्याधिकारी दै, विराटको 
तो आयासके बिना परविद्या प्राप्त हुई दै ॥ ९०२ ॥ 

(उपासीत? इत्यादि । “उपासीत' इस सत्रके विवरणरूपसे विचार प्रस्त 
दे, अतः उसमें मनुप्यका दी अधिकार होना चाहिए ॥ ९०३ ॥ 

“चोद्यवाक्ये' इत्यादि । प्रभवाक्यमें विचारका अधिकार मनुष्योंको सुना 
गया है, इसलिए अक्षशब्दका अथे 'त्रममावी' ( ज्ञानसे ब्रह्म बननेवाळा ) 
मनुष्य कहा जाता है ॥ ९०४ ॥ 

“विनी! इत्यादि । जैसे 'ओदनं पचत' ( भात पकाओ ) इत्यादिमें 
आविनी इचिका आश्रयण करके प्रयोग देखा जाता है, वैसे दी मनुष्यमें भी 
भाविनी दृत्तिका आश्रयण करके अ्रक्षशव्दका प्रयोग हो सकता दे ॥ ९०५ ॥ 

(इति? इत्यादि । कोई ऐसी व्याख्या करते हैं, वद युक्त नहीं है, क्योंकि 
अक्षमावी मनुष्यका अन्क्षत्व स्वतः सिद्ध है, अथवा करिपत है! ॥ ९०६ ॥ 

“स्॒तस्त्वें! इत्यादि । यदि अनन्त्य स्वतः सिद्ध दै, तो विद्यासे अग्रदास्वकी 
निवृत्ति कभी न होगी । यदि विद्यासे त्रप उत्पन्न किया जाता दे, तो मुक्ति 
अनित्य दो जायगी ॥ ९०७ ॥ 
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अज्क्षत्वं कल्पितं चेत्स्वतः स्याद्रह्मता तदा । 
कल्पंनेय पृथेव स्याद्वहामावीति या कृता ॥ ९०८ ॥ 
बोधात्‌ पूर्वमपि ब्रह्म सवो जन्तुः स्वभावतः । 
अब्रह्मत्वमविद्योत्थं विद्यया तन्निवतते ॥ ९०९ ॥ 
अतः सन्त्यज्य मुख्याथ त्रह्मभावीति कल्पने । 
थुतार्थह्यानिरत्र स्यादथुतार्थस्य कलपना ॥ ५१० ॥ 
अजुत्पत्नाविनास्येकभास्वदिज्ञानमात्रके । 
्रहमण्यतद्विधाऽविद्या न सम्भाव्येति चेन्न तत्‌ ॥ ९११ ॥ 
अविद्याविपयत्यं किमसम्भाव्ययुता55त्मनः | 
अविद्याकवृता तत्र नाळद्यो विद्याविधानतः ॥ ९१२ ॥ 
अविद्यारहितत्वे तु ज्ञातं ब्रह्म सदा ततः । 
विद्याविधानं विज्ञाते पिष्पेपणवद्धवेत्‌ ॥ ९१२ ॥ 
न वेद्नीत्यनुभूतिथ सर्वेपां स्वात्मसाक्षेका | 
____ पुस्मालमृतिवत्तस्मानिवाअविद्याध्पसप्पताम _॥ ९१४॥ 
“अन्नह्मत्वस! इत्यादि । यदि अन्न्मल कल्पित है, तो त्रक्षता स्वत:सिद्ध 
होगी, इसलिए मद्वामावी मनुष्य, यह करपना ही व्यर्थ हो जायगी ॥ ९०८ ॥ 
थोधात्‌' इत्यादि । सब जीव ब्रोधसे वू भी स्वमावसे दी ब्रवा हैं; 
अन्रक्षत्व अविद्यासे उत्पन्न होता हे और वह विद्यसे निवृत्त ह्यो जाता है ॥९०९॥ 
शत!” इत्यादि । इसलिए मुख्य अर्थका त्यागकर क्रक्षमावी मनुष्य” इस 
कर्पनामेंशुतार्थकी हानि और अश्ुत अर्थकी कर्पना करनी पड़ती है॥ ९१०॥ 
अजुत्पत्ना ०” इत्यादि । उत्पत्ति और नाशसे रहित, एक, प्रकाशमान, ज्ञान- 
मात्ररूप अक्षमें, सूर्यमें अन्धकारकी तरह, अविद्याका सम्भव नहीं दै, यदद कना 


समीचीन नहीं है ॥ ९११ ॥ 
“अविद्या? इत्यादि । क्या आसे अविद्याकी विषयताका ( अविद्याकी 


कर्मताका ) असम्भव है अथवा अविद्यागें आत्माकी कतुताका असम्भव 
है ? प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, इयोकि शाखने विद्याका विघान किया है ॥ ९१२ ॥ 
“अविद्या०? इत्यादि । क्योंकि अविद्यासे रदित डोनेपर ब्रह्म सदा दी 
ज्ञात हो सकता है। ज्ञात त्रबामे विद्याका विधान पिष्टपेषणके सदृद्य होगा ॥९१३॥ 
धन वेग्री०' इत्यादि । जरसे सब पुरुषोंका घरानुमव आससाक्षिक 
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द्वितीये अक्षकरृत्व॑वार्यते वाऽन्यकपेता | 
आपाद्यते वेष्टमेव बत्रह्मकवृत्ववारणम्‌ ॥ ९१५ ॥ 
अकायाया अविद्यायाः कन्नेपेक्षा इतो भवेत्‌। 
अन्यकर्वत्वमप्यत्र तदन्यासम्भवान्नदे ॥ ५१६॥ 
नहि ब्रह्मातिरेकेण कथ्चिच्ेतन इष्यते । 
नान्योऽतोऽस्तीति शास्त्रेण द्राद्यन्तरवारणात्‌ ॥ ९१७ ॥ 
नतु ्रस्त्रोपदेशोऽयमेवं सत्यफलो भवेत्‌ । 

नाऽसौ ब्रह्मणि साफल्यं नाऽप्यन्यस्मिन्समञ्नुते ॥ ९१८ ॥ 
उपदेशानपेक्षं तह्रहत्वं परमात्मनः । 
असम्भवात्तद्न्यस्य ह्युपदेशोऽफ़लो भवेत्‌ ॥ ९१९ ॥ 
ज्ञाते ब्रहमण्युताऽञ्ञाते शाख्रयैफस्यञुच्यते । 

आद्य इशे द्वितीये तु बोधः शास्रात्‌ फलिष्यति ॥ ९२० ॥ 


_ SS CSRS नाला 


है, वैसे ही 'न वे्ि' (में नहीं जानता हूँ) इस प्रकार अविद्याका अनुमव 
सबको आत्मसाक्षिक है, इसलिए अविद्याका अपलाप नहीं हो सकता ॥९१४॥ 

(दितीये' इत्यादि । द्वितीय पक्षमें जक्षकरृत्वका निपेध करतेहो या 
अन्यकरदृत्वका, अक्षमें कपताका निषेध तो हमको मी इष्ट है ॥ ९१५॥ 

८अकार्याया? इत्यादि । अविद्या अनादि है, अतः बह किसीकी कार्य नहीं दै, 
इसलिए उसको कतीकी अपेक्षा क्यों होगी ! अन्यकतृत्व भी नहीं हो 
सकता, क्योंकि जह्षसे अन्यका सम्मव ही नहीं है ॥ ९१६ ॥ 

नदि! इत्यादि । जद्षते भिल्ल दुसरा कोई चेतन नहीं दै, क्योकि 
“नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टः इत्यादि अति त्रकषसे भिन्न द्रष्टा, ओता आदिका निषेष 
करती है ॥ ९१७॥ 

“नु इत्यादि । ऐसी दशाम चास्रका उपदेश निष्फळ दोगा; क्योंकि न तो 
ह्मे ही उपदेश सफळ हो सकता है, न अन्यमे ही ॥ ९१८ ॥ 

(उपदेशा०' इत्यादि । परमात्मा ब्रक्ष ददै, इसमें उपदेशकी अपेक्षा नहीं है, 
परमात्मासे अन्य चेतनका असम्भब है, इसलिए उपदेश निष्फळ होगा ॥९१९॥ 

वाते’ इत्यादि । ज्षका शान होनेपर उपदेशकी निप्फडता कहते दो 
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न च बोधस्य वैयथ्यं तेनाआ्वोधनिवत्तनात्‌ । 
तन्निवृत्तिस्तु दषटतवाननाऽद्वैतेऽपि विरुध्यते ॥ ९२१ ॥ 
न दष्टेऽतुपपच्नत्वं शङ्काया अवसानतः | 
आङ्क्ते तावदेव यावत्‌ स्वानुभवो नहि ॥ ९२२ ॥ 
अचुद्धत्वं विब्रोधात्‌ प्रागनुभूतं यथा तथा । 
बोधादूध्वैमबोधख निवृत्तिरनुभूयते ॥ ९२३ ॥ 

ननु जीवेशवाक्याभ्यां कत्रकतरोषियोधनात्‌ । 
तर्कशासप्रसिद्धेश्च स्याज्जीवो त्रह्मणः एथक्‌॥ ९२४ ॥ 
दुःखापनयनारथत्वाच्छा्रेऽधिक्रियते दि सः । 

तथा च ब्रह्ममावीति युक्तयैपाऽत्र कल्पना ॥ ९२५ ॥ 
मेवं ब्रह्मोपदेशार्थशञास्त्रानर्थक्यसक्तितः । 
संसारिविद्ययेवाऽस्य पुरुपार्थसमापनात्‌ ॥ ९२६॥ 


नन 


या पहले अज्ञात दशामें ! प्रथम पक्ष तो हमको इष्ट है, द्वितीय पक्षमें बोध ही 
शाखके उपदेशका फल दोगा, इसलिए वह निष्फळ नहीं हे ॥ ९२० ॥ 

प्न च! इत्यादि । बोध मी निप्फळ नहीं दै, क्योंकि उससे अबोधकी 
( अविद्याकी ) निवृत्ति होती है और वह अबोधकी निवृत्ति इष्ट है, इसलिए 
अद्वेतनें मी विरोध नहीं हे ॥ ९२१ ॥ 

नन इष्ट इत्यादि । जो पदार्थ इष्ट होता हे उसपर अनुपपत्तिका तर्क कमी 
नहीं चळ सकता, क्योंकि दर्शनसे शङ्खा निदत्त हो जाती है । शङ्का तपतक 
हुआ करती है, जबतक अपना अनुभव न हो ॥ ९२२॥ कं 

“्अबुद्धत्वम! इत्यादि । जैसे बोषसे पहले अज्ञानका अनुभव होता 
रसे ही बोधके अनन्तर अज्ञानकी निवृत्तिका भी अनुभव होता है ॥ ९२ 

“नजुः इत्यादि । "एप हि द्रष्टा अश ओता! इत्यादि अति 
कुत्वा और 'स एप नेति नेति' यद शति ईश्वरमें अकतृत्वका योधन 
और तर्कशाखकी प्रसिद्धि भी है, इसलिए जीव ब्रक्षसे भिन्न है ॥ ९२४ ॥ 

“दुःखा०? इत्यादि । दुःखके नाशके लिए जीव शाखमें अधिकारी दीत 
दै, इसलिए ब्रह्मभावी मनुष्य त्रक्षशव्दका अर्थ है, यह करपना युक्त दी है ॥९२५। 

(वम्‌? इत्यादि । ऐसा नहीं कहना चाहिए, क्योकि ऐसी दशामें ससारीकी _ 
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ब्रह्मभावी निज्ञात्मानमेवाऽवेद्धि धिया तया । 
अभूत्सर्वमिति म्राप्तः पुमर्थो जीवविद्यया ॥ ९२७॥ 
ततश्च सत्यज्ञानादिवाक्येन ब्रह्मयोधनम्‌ । 

व्य स्याह्रविद्यायाः फलान्तरविवजेनात्‌ ॥ ९२८ ॥ 
अथ ब्रहमण्यविज्ञाते ब्रक्माउस्मीत्यात्मनीदशी । 
सम्पत्कत्षुमशक्या स्यात्तस्मिन्‌ ज्ञाते तु शक्यते ॥ ९२९ ॥ 
्रह्मविज्ञानमात्रेण न कस्याऽपि कृतार्थता । 
पारार्थ्येने्र सर्वत्र विज्ञानं फलुवन्मतस्‌ ॥ ९३० ॥ 
नेतदेवं भडपादेनेद्यज्ञानातिरेकिण! । 

ज्ञानस्येव परार्थत्वमिति स्पष्टयुदीरितम्‌ ॥ ९२१ ॥ 
सर्वत्रेव हि विज्ञानं संस्कारत्वेन निश्चितम्‌ । 

पराङ्ग चाऽऽत्मविज्ञानादन्यन्नेत्यवधायेताम्‌ ॥ ९३२ ॥ 

जीवकी ) विद्यासे ही पुरुषार्थकी समाप्ति हो सकती है, फिर ब्रहमक्रा उपदे. 
ऋरनेके लिए जो शास्त्र है, वह अनर्थक हो जायगा ॥ ९२६ ॥ 

(ब्रह्ममाची? इत्यादि । ज्रक्षमावी मनुष्यने अपने ही आत्माको जाना था; 
उसी विद्यासे वह सर्व हो गया, इस प्रकार जीवकी विद्यासे ही पुरु- 
पार्थे प्राप्त होता हे ॥ ९२७ ॥ 

“ततश्व' इत्यादि । इस दशागे 'सत्ये ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इत्यादि वाक्यसे 
ब्रद्यका उपदेश व्यर्थ होगा, क्योंकि सर्वेभावसे अतिरिक्त त्रक्षविद्याका 
कोई फळ नहीं है ॥ ९२८ ॥ 

(अथ इत्यादि । ब्रक्षका ज्ञान न द्वोनेपर भें बरहम हूं! इत्याकारक सम्पत्‌ 
( निकृष्टमें उत्कृष्ट दृष्टिको सम्पत्‌ कहते हैं, जैसे मन्त्रीमें राजदष्टि ) नहीं की 
जा सकती और ग्रह्षका ज्ञान दोनेपर सम्पत्‌ उपासना की जा सकती है ॥९२९॥ 

“ब्रह्म? इत्यादि। क्योंकि अक्षश्ानमात्रसे किसीको कृतार्थता नहीं हो सकती, 
क्योकि ज्ञान सर्वत्र परार्थ ( क्रियार्थक ) होनेसे दी सफल होता दे ॥ ९३० ॥ 

“नेतदेवम इत्यादि । ऐसा नहीं कहना चादिए, क्योकि भट्टपादानुसारियॉने 
त्रक्षज्ञानसे अतिरिक्त ज्ञान दी परार्थे है, यह स्पष्ट कहा दै ॥ ९३१ ॥ 

+सर्वश्रेव! इत्यादि । सर्वत्र ज्ञान संस्कारको ही उत्पन्न करता है, यद 
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अतो ब्रह्मणि विज्ञाते तावतैव कृतार्थता । 

सम्पत्पक्षे त्वहं ब्रह्वेत्येतद्वौण प्रसज्यते ॥ ९३३ ॥ 

सामानाधिकरण्योक्तिर्षस्तैक्ये मुख्यतां त्रजेत्‌ । 

ख॒ छिद्र्ुत्परूं नीलमित्यादौ तदवेक्षणात्‌ ॥ ९३४ ॥ 

अन्यस्याऽन्यत्र सम्पत्स्यार्सिहस्य पुरुपे यथा | 

सामानाधिकरण्यं च गौणं सिंहः पुमानपि ॥ ९३५ ॥ 
हेव भवतीत्यादि ब्रह्मभावफलं च यत्‌ । 

सम्पत्तौ वन्न युज्येत नाऽन्यदन्यङ्कवेत्‌ कचित्‌ ॥ ६२६ ॥ 

सम्पदाऽपि ्रह्मभावः स्याद्वाक्यादिति घेन्मतम्‌ । 

न मानसक्रियामात्रादमानाइस्त्वसिद्धितः ॥ 8३७॥ 
निश्चित है । बरकमज्ञानसे अतिरिक्त ज्ञान दी 'पराङ्ग' ( क्रियाका साधन ) कहा उनसे जदिरिक शान दी रा ( क्रियाका साधन ) हे, यद॒ 
निश्चय करना चाहिए ॥ ९३२ ॥ 

“अतो ब्रह्मणि? इत्यादि । इसलिए ब्रद्मका ज्ञान दोनेपर उस ज्ञानसे दी 
कृतार्थता होती है । सम्पत्‌-पक्ष में, तो “अहं ब्रह्मस्मि’ ( में अक्ष हूँ ) इत्याकारके 
ज्ञान गौण हो जायगा ॥ ९३३ ॥ 

'ामानाधिकरण्योक्ति०' इत्यादि। वस्तुकी एकता होनेपर ही सामानाधिक- 
रण्य ( अभेद ) मुख्य हुआ करता है, क्योंकि खे ठिद्रम' ( छिद्र ही आकाश 
है ), 'उत्पं नीलम! ( कमल नील दे ) इत्यादिमे वस्तुफी एकता दोनेपर दी 
सामानाधिकरण्य देखा जाता है ॥ ९२४ ॥ 

“अन्यस्या०? इत्यादि । अन्यमें अन्यका सामानाधिकरण्य सम्पत्‌ दै--मैसे 
“षिः पुमान! ( पुरुप सिंह दै ) । इस वाक्यें पुरुषमें सिंदका गौण सामाना 
घिकरण्य प्रतीत होता है ॥ ९२५ ॥ ठ है 

बहवः इत्यादि । 'बरद्मविद्‌ रष भवति' ( अक्नश्ानी श ही होता दै) 
इत्यादि थुतिसे कहा हुआ ज्रक्ममावरूप फळ सम्पत्‌-पक्षमें यर नहीं दै, क्योंकि _ 
अन्य अन्य नहीं दो सकता ॥ ९३६ ॥ 

“सम्पदाइपि! इत्यादि । यदि कहो कि वाक्यके बरसे 
बरक्षमाव हो सकता है, तो यद केहना भी समीचीन नहीं दै, क्यों डर 
मानस कियारूप है, अतः वह प्रमाण नहीं हो सकती । वस्तुकी सिद्धि प्रमाण 
हुआ करती है ॥ ९२७॥ हर 
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अन्यथा योपितोऽग्नित्वं सिद्ध स्याद्‌ ध्यानमात्रतः। 
बरह्वं घ्यानजन्यं चेदनित्यं स्वरीवङ्कवेत्‌ ॥ ९३८ ॥ 
तमोमात्रान्तरायत्वादाप्तमप्याप्यते तु तत्‌ । 

न च सम्पत्‌ तमो हन्ति मिथ्याज्ञानात्मकत्वतः ॥ ९३९ ॥ 
नच सम्पत्तिमात्रेण दुःखिनो दुःखसंक्षयः । 
आनन्दरूपता वाऽतः फलश्रास्रस्य बाधनम्‌ ॥ ६४० ॥ 
अहं ब्रक्षेत्यतो नेव सम्पत्तिः किन्तु ताइशस्‌ । 
्रहमात्माखण्डवस्त्वत्र शास्रेण प्रतिपद्यते ॥ ९४१ ॥ 
कौटस्थ्यान्मम देहादौ ब्रह्मता न मद्न्यता। 
साक्षित्वाद्‌ ब्रक्मतत्ततस्य तस्मात्म्रत्यङ्‌ न भिद्यते ॥ ९४२॥ 
कौटस्थ्यं न्रह्मणो रूपं साक्षित्वं प्रत्यगात्मनः । 
अन्योऽन्यच्यत्ययेनेतद्‌ दष्टं तेनेकता तयोः ॥ ९४३॥ 

(अन्यथा इत्यादि । अन्यथा ध्यानमात्रसे खी अभि हो जायगी । ( क्योंकि 
पच्चामिविद्यामें खीमँ अग्निका ध्यान करना लिखा है ) । ध्यानसे यदि ब्रक्षत्व 
उत्पन्न हो, तो स्वरकी तरह ब्रह्मव भी अनित्य हो जायगा ॥ ९३८ ॥ 

“तमोमात्रान्तरा०' इत्यादि । अज्ञानमात्रका व्यवधान होनेसे नित्य प्राप्त 
होनेपर मी ब्रह्म विद्यासे प्राप्त-सा होता है । सम्पत्‌ अज्ञानका नाश नहीं कर 
सकती, क्योकि वह स्वयं मिथ्याज्ञानरूप है ॥ ९३९ ॥ 

“न च सम्पत्ति०' इत्यादि । सग्पत्तिमात्रसे दुःखीके दुःखका नाश नहीं 
होता, न आनन्दरूपता दी होती है । इसलिए फल्य्याखका बाध होगा ॥ ९४० ॥ 

“अहं त्रह्मे? इत्यादि । इसलिए 'अहं ब्रह्म' यह सम्पत्ति नहीं है, किन्तु 
शास्रसे अखण्ड अश्षात्मवस्तुका प्रतिपादन दे ॥ ९४१ ॥ 

“कौटस्थ्या०! इत्यादि । देहादि आगमापायी हे, उनके अधिष्ठान आत्मामें 
क्री कूटस्थता देखी जाती है और आत्मा ब्रह्म है, क्योंकि आत्माका 
अपरोक्षत्व धर्म 'य्साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्मः इस श्रृतिसे त्रक्मनें सुना जाता दै, 
इसलिए आत्मा म्रक्षसे भिन्न नहीं है ॥ ९४२ ॥ 

'कोटस्थ्यम्‌' इत्यादि | अक्षका रूप कूटस्थस्व और प्रत्यगास्माका रूप 
साक्षित्व है, ये दोनों व्यत्ययसे मी देखे जाते हें अर्थात्‌ ब्रहममें साक्षिता और 
प्रत्यगात्मामें कूटस्थता है, इसलिए दोनोंकी एकता है॥ ९४३ ॥ 


आ स 


अव्यावृत्ताननुगतमखण्ड ब्रह्म चेत्तदा । 

तद्विद्यायां समाख्येपा ब्रह्मविद्येति निश्चिता ॥ ९४४ ॥ 
सम्पचौ ब्रह्मविद्षेपा जीवविद्या$थ वेत्ययम्‌ । 

सन्देह एव पुंसः स्यात्संशयात्मा विनश्यति ॥ ९४५ ॥ 
सर्वथा बरह्ममावीति कल्पना नेव युज्यते । 
परवक्षैय॒विद्यायामधिकायत्र वर्णितम्‌ ॥ ९४६ ॥ 
परत्रह्मण्ययुक्तेपा साधकत्वप्रकरपना । 

इति चेत्‌, श्रतिमेबेवं त्वमुपालभसे न माम्‌ ॥ ९४७॥ 
विद्याधिकारिणि त्रह्मशब्दं प्रायुदनक वेदवाऋ | 
उपालम्मस्त्वदीयोऽत आगमे पर्यवस्यति ॥ ९४८ ॥ 
अक्षमा भवतः केयं साधकत्वप्रकरपने । 

किं न प्यति संसारं तंतरेवाऽज्ञानकर्पितम्‌॥ ९४९ ॥ 

'अव्यावृत्ता०? इत्यादि । अन्याबृत अननुगत अखण्ड अक्ष द्दात भननुगत अलण्ड त्र्ष है, इसलिए इसलिए 
निश्चित ही उसकी विद्याका नाम ब्रह्मविद्या हो सकता है ॥९४४॥ 

“सम्पत्तौ? इत्यादि । सम्पत्ति माननेपर यद त्रक्षविद्य है या जीवविद्या दै! 
यों पुरुपको . सन्देद बना ही रहेगा और संशयके रहनेपर संशयात्मा पुरुष नष्ट हो 
जायगा ॥९४५॥ 

“व्यथाः इत्यादि । किसी प्रकारसे मी त्रक्षभावी, यह कर्पना युक्त नहीं दे, 
अतः पर ब्रह्म ही विद्यामे अधिकारी दै, यह यदांपर वर्णन किया गया है ॥९४६॥ 

“परत्रह्मण्य ०” इत्यादि । पर ब्रह्मे यह साधक कल्पना अयुक्त दै; 
क्योंकि अज्ञानी ही साधक हुआ करता है । परत्र ज्ञानमूर्चि है, अतः उसमें अज्ञानकी 
सम्भावना दै नहीं, यदि तुम यदद कहो, तो यह दुम्दारा उपारम अतिपर दै, 
मुझपर नहीं हे । श्रुति अपौरुषेय होनेसे निर्दोप दै, बद उपाउम्भके योग्य 
नहीं है, इसलिए वेदोक्त दोनेसे हममे अविद्या और साधकत्वादिका स्वीकार 
करना चाहिए ॥ ९४७ ॥ 

“विद्याधिकारिणि' इत्यादि । वेदवाक्यने विद्याके अधिकारीमें अक्षशब्दका 
प्रयोग किया हे, इसलिए तेरा उपालम्भ वेदम पर्थवसन्न द्दोता है ॥ ९४८ ॥ 

“अक्षमा! इत्यादि । दुमे रक्षं साधकरवकी कर्पनागें असम्तोप क्यों दै! क्या 
तुम नहीं देख रहे दो कि सारा दी संसार ब्रहममे दी अन्ञानसे कल्पित है ॥९४९॥ 
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अनात्मवस्तु यत्किश्चि्तद्‌ ब्रह्मानवबोधतः । 
ब्रह्मण्येवे समध्यस्तं शुक्तिकारजतादिवित्‌ ॥ ९५० ॥ 
यच्चोदय वादिभिः प्रोक्त कृत्स्नाकृत्स्नादिखण्डनम्‌ । 
तत्र ग्राहः कृत्स्नपक्षो न दोपोऽ्त्र मनागपि ॥ ९५१ ॥ 
न कात्स्न्यग्राहिमानेन देतापत्तावकृत्स्नता । 
शङ्कनीया, यतो मानं मेयस्पद्धिं न कुत्रचित्‌ ॥ ९५२॥ 
ऐकात्म्यस्येव मेयत्वात्तचथैवाऽववोधनात्‌ । 
अन्यथा स्यादमानत्वमयथावस्तुवोधिनः॥ ९५३ ॥ 
अवास्तवत्वान्मानस्य दवतं नेतत्‌ प्रसज्यते । 
अवस्तुनोऽपि मानत्वं वस्तुतस्वाववोधनात्‌ ॥ ९५४ ॥ 
्राग्बोधान्मानमात्रादेवसतुत्वमव भासताम्‌ । 
ऊध्वं नेव तु वस्तुत्वं भासते वाधितत्वतः ॥ ९५५ ॥ 
___“अनात्मवस्तु’ इत्यादि। जैसे शक्तिके अज्ञानसे ही शुक्तिमें रजत अध्यस्त होता 
है, वैसे अक्षके दी अज्ञानसे सब अनासम वस्तुएँ ब्रक्षमें ही अध्यस्त होती हे ॥९५०॥ 
प्यचयोद्यम्‌' इत्यादि । कसून, अकृत्न आदिका खण्डनरूप तर्क जो 
वादियोने कहा है, उसमें कृत्स्न पक्षका अहण करना चाहिए, इसमें किश्वित्‌ 
भी दोप नहीं दे ॥ ९५१ ॥ 

(न कार्यम्‌? इत्यादि । यदि शंका हो कि कृस्नताके बोधक प्रमाणसे 
द्वेतापत्ति होनेके कारण अकृत्सनताकी आपत्ति होगी, तो यह ङा नहीं करनी चाहिए, 
क्योकि प्रमाण प्रमेयका स्पद्धी नहीं हुआ करता, वह तो अद्वेतका बोधक दै॥९५२॥ 

भोकात्म्यस्यव' इत्यादि | ऐकाल्य ही यहां प्रमेय हे, अतः उसी ऐका- 
स्यका प्रमाण बोधन करता हे, अन्यथा अयथावस्तुका ( मिथ्यावस्तुका ) बोघन 
करनेपर तो उसमें प्रमाणता ही नहीं दोगी ॥ ९५३ ॥ 

“अवास्तव॒० इत्यादि | प्रामाण्य यास्तव नहीं है, इसलिए देतक्ी प्रसक्ति 
नहीं है, स्वयं अवस्तु होता हुआ मी प्रामाण्य वस्तुतत्वके बोधनसे प्रमाणताको 
प्राप्त होता हे ॥ ९५४ ॥ 

'ग्ाम्बोधान्मान०' इत्यादि । ज्ञानसे पहले प्रमाण, प्रमाता आदियें वस्तुत्व 


प्रतीत दो सकता दै, पन्स्तु ज्ञानके अनन्तर तो ज्ञानते बाधित दोनेके कारण उनमें 
वस्तुत्व प्रतीत नहीं होता ॥ ९५५ ॥ 
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तत्र स्त्तस्त्वमादेयं न च विद्या निरथिंका ॥ ९५६ ॥ 
स्वतः कृत्स्नमपि ब्रह्म स्थादकृत्स्नमविद्यया | 
तदविद्यापचुच्पथै ब्रह्मविद्योपयुज्यते ॥ ९५७॥ 
अहमेव पर््मत्यस्याऽर्थस्याऽप्रुद्धता । 
अविधि वयं मो येह नाऽस्ति सदात्मनि॥ ९५८ ॥ 
परात्मनि च चेतन्यं नित्य स्याच्छशिगेत्यवत्‌ । 
अविद्या न तथा तत्र युक्ता चन्द्रे यथोष्णता ॥ ९५९ ॥ 
अविद्यमानैवाऽविद्या वस्तुत्लविचारिणाम्‌ । 
अविचारेण मूढानां बज्ञादपि दायते ॥ ९६० ॥ 
ुदधतस्वस्य लोकोऽयं जडोन्मत्तपिशाचवत्‌ । 
ुद्धतस्वोऽपि लोकस्य जडोग्मत्तपिशाचतरत्‌ ॥ ९६१॥ 
ME =e 
पखतो बा? इत्यादि । अ स्वतः कसन है या परतः इसन है ! इस प्रकार 
जो वादियोंने पूर्वे विकल्प किया था, उसमें स्वतस्त्वपक्षका ही अहण करना 
चाहिए । ऐसी दशामें विद्या निरथैक नहीं दो सकती ॥ ९५६ ॥ 
"स्वतः? इत्यादि । स्वतः कस्न होता हुआ मी ब्रह्म अविद्यासे घङ्तस्न 
हो गया है, अतः उस अविद्याके नाशके लिए ब्रह्मविद्याका उपयोग है ॥९५७॥ 
“अहमेव? इत्यादि । 'में ही पर्ब हूँ" इस अर्थका जो अज्ञान है, 
उसीको हम अविद्या कहते हैं । शानीकी इश्सि वह अविद्या सद्रूप आस्मामें कमी 


नहीं है ॥ ९५८॥ 
“परात्मनि? इत्यादि । चन्द्रमा जत्यकी तरद परमासामें चेतन्य नित्य 


ही है । अतः चन्दरमें उप्णताकी तरह परमात्मामें अविद्या युक्त नहीं दै ॥९५९॥ 
“अविद्यमानैवा5०' इत्यादि । वस्वुवतवका विचार करनेवालोंकी इप्टिमें 
अविद्या अविद्यमान दी है और वही अविद्या विचारके न दोनेसे मूखोके छिए 
वञ्जसे मी कठिन हो जाती है ॥ ९६० ॥ 
वुद्धतस्वस्य' इस्ादि। ज्ञानीकी इृष्टिमे यह लोक जड़, उन्मत्त और पिशाचके 
सदृश है और लोककी दृष्टिमें ज्ञानी मी जड़, उनमच और पिशाचके सदश है॥९६१॥ 


ुदधतस्वो दि संसारिलोकचेष्टाविडम्वकः । 
संसारिलोकोऽप्येतस्य बोधभापाविडम्वकः ॥ ९६२ ॥ 
तस्मादुत्पन्नतत्तस्य माउस्त्वविद्या चिदात्मनि । 
अव्युत्पत्नस्य रुष्य्येपा न वेग्रीत्यबुभूयते ॥ ९६२ ॥ 
नाञ्छुप्चित्यविद्येति यो ब्रवीति दुराग्रहात्‌ । 
सोऽहपतचित्तं वेस्यस्य केनेति तदुदीर्गताम्‌ ॥ ९६४ ॥ 
मानेन चेत्‌, तदा मानमज्ञाताथे विना नहि । 
त॒तो बलादविद्येयमद्भीकार्या चिदात्मनि ॥ ९६५ ॥ 
अङ्गीकृताऽप्यवस्तुत्वाद्वाधिका नेति चेन्न तत्‌ । 
अवस्तुतामजानानांयाघेतैवाऽहियस्तुवत्‌ ॥ ९६६॥ 


बुदतस्यो' इत्यादि । ज्ञानी पुरुष संसारी छोगोंकी चेष्टाका विडम्बन 
( अनुकरण ) करता है । संसारी ठोग मी ज्ञानीके ज्ञान और भाषाका विडम्बन 
करता हे अथीत्‌ ज्ञानी अपनी इष्टिसे संसारियोंकी चेष्टा नहीं करता है; 
किन्तु दिखावामात्र है; वैसे ही अज्ञानी मी ज्ञानीकी भापाका दिखावा ही 
करता है ॥ ९६२ ॥ 

“तस्मादु०' इत्यादि | इसलिए तत्त्वज्ञानीकी दृष्टिसे चिदास्मामें अविधा 
न हो, तो न सही, पर अज्ञानीकी इष्टिसे तो “न वेज! इस अनुभवसे चिदास्मामें 
अविद्या सिद्ध होती दी है ॥ ९६३ ॥ 

पनाञ्युप्०' इत्यादि । अढ्सचित्‌ (जिसके चेतन्यका कभी लोप नहीं 
होता है ) आसमामें अविद्या नहीं रद्द सकती, इस प्रकार दुरामहसे जो कहता है 
उससे पूछना चाहिए कि आत्मा अछपचित्‌ है; यह तुमने किससे जाना ॥९६४॥ 

“मानेन! इत्यादि । यदि कद्दो प्रमाणसे जाना है, तो प्रमाण अज्ञात अथेमे 
ही प्रवृत्त हुआ करता है, इसलिए बालात्कारसे अज्ञानीको चिदात्मामें इस 
अविद्याका अङ्गीकार करना चाहिए ॥ ९६५ ॥ 

“अङ्गीकृताऽ०' इत्यादि । अङ्गीकार की हुई भी अविद्या मिथ्या दोनेसे 
आत्मतत्त्वका बाघ नहीं कर सकती; यह नहीं कहना चाहिप्‌। जो अविद्याके 
सिथ्यात्वको नहीं जानते हैं; उनको रज्जूसरपकी तरह बाध कर सकती हे ॥९६६॥ 


अनादेरपि बाधोऽस्ति तमसो विद्यया$न्यथा | 

प्रमाणानां ग्रमागत्वं न क्चिद्दः प्रसिद्यति ॥ ९६८ ॥ 

अज्चातज्ञापकं मानमनाद्यज्ञानचाधया । 

घटादावपि मानत्वं लभते किस्ुताऽऽत्मनि ॥ ९३६९ ॥ 

एतावता मुमुक्षूणां चोधे यत्कवेद्पणम्‌ । 

तन्निराकृत्य विद्यायाः कवे ब्रह्मेति साधितम्‌ ॥ ९७० ॥ 

ब्रह्मणो ज्ञानक्ृतवं यदुक्तं तदिह्वाञ्युना । 

ब्रह्म चा इदमग्रेञ्भूदिति वाक्येऽपि योज्यते ॥ ९७१ ॥ 

निर्णीतो त्रक्षशब्दार्थो वैशब्दोष्यध्वतौ भवेत्‌ । 

इञ्यमानं जीवरूपमिदंशब्देन कथ्यते ॥ ९७२॥ 
बि TM >>> प्न 
«ज्जुसर्पोऽ० इत्यादि । [ यद्यपि अविद्या कल्पित है, तथापि वद 
अधिष्ठानके साक्षात्कारतक बनी रहती है । ] इसीलिए रज्जुसर्प मी 
सत्य सपैकी तरह अज्ञानीमें भय उत्पन्न करता ही है, अतः विद्याकी व्यर्थगका 
दोप हमें स्पश नहीं करता दे ॥ ९६७ ॥ 

“अनादेरपि' इत्यादि । अनादि दोनेपर भी अज्ञानका विद्यासे बाध होता दी 
है, अन्यथा (यदि विद्यासे अविद्याका वाध न हो, तो) तुम्हारे मतमें प्रमाणोंकी 
प्रमाणता दी सिद्ध नहीं हो सकती ॥ ९६८ ॥ 

(अज्ञातज्ञापकम! इत्यादि । प्रमाण अज्ञातका ज्ञापक होता है, इसलिए 
वह अनादि अज्ञानका वाध करनेसे ही घट आदिमें भी प्रमाणताको प्राप्त होता 
है; फिर आत्मामें तो कहना ही क्या है! ॥ ९६९५ ॥ 

“एतावता? इत्यादि । इतने कथनसे मुमुक्ष पुरुपेकि तर्कगें जो काके 
दूषण कहे गये थे, उनका निराकरण करके विद्याका कता त्रक्ष दै, यद सिद्ध 
किया गया ॥ ९७० ॥ 

ह्मणो? इत्यादि । अरे जो ज्ञानकतृता कही गई दै, उसकी 'ब्रक्त वा 
इदमग्न आसीत्‌' इस वाक्यमै भी योजना करनी चाहिए ॥ ९७१ ॥ 

“निर्णीतो? इत्यादि | अझश्ब्दके अर्थका निर्णय हो गया । वेशव्दका 
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विद्यायाः प्राक्तनः काल उक्तोऽग्र इति शब्दतः । 
अभूतमबनं चेबमासीदितिपदोदितम्‌ ॥ ९७३ ॥ 
मुख्यग्रक्षेव बोधात्‌ प्राङ्‌ नामरूपग्रवेशनात्‌ । 
जीवरूपमभुत्तेन विद्यायाः कद तङ्कवेत्‌ ॥ ९७४॥ 
एवं स्थितेऽत्र वाक्यार्थे वैशम्देनाऽवधारणात्‌ । 

सूचित जीवभिध्यात्वं यत्तत्स्पष्टयुदीर्यते ॥ ९७५ ॥ 
जीवमावदशायां च ब्रह्मेव न तदन्यथा । 
अनिनज्ञातात्मतस्वं सदन्नह्लेच विभाति तत्‌ ॥ ९७६॥ 
अज्ञानतञ्जजीवत्वसन्गित्रेक्लणोऽ्न का | 
कार्यकारणताऽऽहस्विदात्मारमीयत्वलक्षणा ॥ ९७७ ॥ 
त्रहमाऽका्यमनादित्वाद्‌विकारादकारणम्‌ । 
आत्मात्मीयत्वसम्बन्धो ब्रह्मणेतरवस्तुनः ॥ ९७८॥ 


“अध अवधारण ( अन्ययोगब्यवच्छेद अर्थात्‌ दुसरेके सम्बन्धका अमाव ) है; 


इश्यमान जो जीवका रूप है, वह इदेशब्दका अर्थे है ॥ ९७२ ॥ 

“विद्यायाः? इत्यादि । 'अग्ने' इस शब्दसे विद्याका पूर्वेकाङ कहा जाता है । 
“आसीत्‌? ( था ) पदका अर्थे अभूतभवन (जो पहले न हो, उसका होना ) 
कहा गया है ॥ ९७३ ॥ 

मुख्य०' इत्यादि । मुख्य ब्रह्म ही ज्ञानसे पहले नामरूपमें प्रवेश करनेसे 
जीवरूप हो गया था, इसलिए मुख्य बरह्म दी विद्याका कर्ता है ॥ ९७४ ॥ 

“एवं स्थिते’ इत्यादि । इस प्रकार वाक्यार्थे होनेपर “वै ? शठ्दसे अवधारण 
करनेसे ( जीव ब्रह्न दी है; ऐसा निश्चय करानेसे ) जो जीवका मिथ्यात्व सूचित 
होता दै, वदद स्पष्टरूपसे कद्दा जाता दे ॥ ९७५ ॥ 

“जीवभाव०' इत्यादि । जीवभावदशामें मी वह ब्रह्म दी है; जीव नहीं 
है, क्योकि आत्मतत्तके न जाननेसे त्रक्ष होनेपर भी अन्रक्षकी तरह प्रतीत 
होता है ॥ ९७६ ॥ 

“अज्ञान०' इत्यादि । अज्ञान और अज्ञानसे उत्पन्न हुए जीवभावका 
अझके साथ कौन-सा सम्बन्ध है; उसे कहना चाहिए--क्या कार्यकारणभाव 
सम्बन्ध है अथवा आत्मात्मीयत्व ( में-मेरा ) सम्बन्ध है ! ॥ ९७७ ॥ | 

“ब्रह्मा? इत्यादि । त्रहा अनादि है, इसलिए वह किसीका कार्य नहीं 
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स्वतो निरात्मनोभ्रह्म भवेदञ्ञानकार्ययोः । 
स्वरूपं तेन सम्बन्ध आत्मात्मीयत्वलक्षणः ॥ ९७९ ॥ 
निरात्मा सात्मकत्वाय स्वात्मप्रदमपेक्षते । 
तेनाऽविद्या स्वयं सेदूधु ब्रद्मतत्तमपेक्षते ॥ ९८० ॥ 


कूटस्थत्वादसङ्गत्वान्मोहतत्कारयसङ्गतिम्‌ । 

रह्म नाऽपेक्षते नाऽपि ताभ्यां युज्येत कर्हिचित्‌ ॥ ९८१ ॥ 
नीलत्वेन वियद्योगः स्ववृत्तापेक्षया न सन्‌। 

आत्मनैव तमोयोगो नाऽऽत्मविद्या्ुरोधतः ॥ ९८२ ॥ 
अविद्यावृत्तवीक्षायामन्यसङ्गतिरात्मनि । 
आत्यात्माऽऽत्मीयरूपेण स्याञ्जगरसात्म्े ततः ॥९८२॥ 
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है और निर्विकार है, इसलिए किसीका कारण नहीं दै, इस परिस्थितिमे बरहमके 
साथ अनात्मवस्तुका आत्मात्मीयत्व सम्बन्ध दी दै ॥ ९७८ ॥ 

“सतो? इत्यादि । अज्ञान और अज्ञानकार्य--ये दोनों अनात्मा ( स्वरूप- 
रहित ) हैं, जहम ही उनका स्वरूप दै; इसलिए त्रक्षकै साथ उनका आसासी- 
यत्व सम्बन्ध है । जड्की सता प्र्षे अधीन हे; महासम्बन्धके बिना 
जड़ शुन्य हो जायगा; इसलिए अपने स्वरूपकी सिद्धिके लिए जड़ पदार्थ ब्रहमके 
सम्बन्धकी अपेक्षा करता है, यह अर्थ दै ॥ ९७९ ॥ 

“निरात्मा! इत्यादि । अनात्मा आत्मासे युक्त होनेके लिए आत्माका प्रदान 
करनेवालेकी अपेक्षा करता दै, इसलिए अविद्या अपनी सिद्धिके लिए अप्- 
तत्त्वकी अपेक्षा करती दे ॥ ९८० ॥ 

'कूटस्थत्वा०? इत्यादि । कूटस्थ दोनेके कारण असङ्ग होनेसे अ्रक्ष अज्ञान 
और अज्ञानके कार्यके सम्बन्धकी अपेक्षा नहीं करता और न कमी उनके 


साथ सम्बद्ध दी होता दै ॥ ९८१ ॥ 
शीललेन' इत्यादि । जैसे आकाशने नीलताका योग आकाशके स्वरूपके 


जाननेवालोकी दृष्टिमें सत्य नहीं दै, जैसे दी आत्मके साथ अविद्याके योगको 

आत्मविद्याके अनुरोधसे आत्म-ज्ञानी असत्य ही समझते दें ॥ ९८२ ॥ 
(अविद्या०' इत्यादि । अविद्याके स्वभावकी इष्टिसे आत्मामें अनात्माका 

सम्बन्ध प्रतीत दोता दे, इसलिए आतत्मातमीयत्वसम्भन्धसे दही जगत्‌ सामक 


१०७२ बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


प्रत्यग्रूपातिरेकेण नाऽन्यद्गूपमनात्मनः । 

वादिमियुक्तिमिः शक्यं कचित्‌ साधयितुं सदा ॥ ९८४॥ 

स्वरूपश्चब्दवाच्योऽयं सर्वत्राऽऽत्मेव नेतरः । 

तथा चाऽऽत्मातिरेकेण स्त्ररूप कस्य सम्भवेत्‌ ॥ ९८५ ॥ 

अतोऽविद्यामहानिद्रासंबीतमनसामसौ । 

जन्मादिबिक्रियापद्कस्वमद्चनवि भ्रमः ॥ ९८६ ॥ 

रिव सत्‌ स्वतः साक्षात्‌ तदबोधेकहेतुतः । 

इदंरूपं समापेदे रशनेवा5हिरूपताम्‌ ॥ ९८७॥ 

अविद्याफलकारूढं वस्तु विद्याधिकारताम्‌ । 

वेधवेदितरूपेण द्वैविध्यात्‌ प्रतिपद्यते ॥ ९८८॥ 

स्वतो मुक्त ब्रह्म यस्मात्‌ तंस्माहेद्यत्वमहति । 

संसारित्वमविद्यातो गुग्रुक्ुत्वे ततोऽहदति ॥ ९८९॥ 
होता है, इसलिए "घटोऽस्ति! इस प्रकार जड़ पदार्थमें सतता प्रतीत 
होती है ॥ ९८३ ॥ 

अरत्यग्रूपा०' इत्यादि । प्रत्यगात्मासे अतिरिक्त अनात्माका प्रथकूरूप वादी 
ढोग युक्तियोंसे कभी सिद्ध नहीं कर सकते हैं ॥ ९८४ ॥ 

“स्वरूप०! इत्यादि । सर्वत्र आत्मा ही सरूपशव्दका वाच्य है; आत्माको 
छोड़कर अन्य पदार्थे स्वरूपशव्दका वाच्य नहीं होता; इसलिए आत्मासे अतिरिक्त 
किसीका स्वरूप सम्मव नहीं है ॥ ९८५ ॥ 

“अतोऽविद्या०' इत्यादि । इसळिए अविद्यारूपी महानिद्रासे जिनका मन 
युग्ध हो गया दै, उन पुरुषोंको आत्मामें जन्मादि पड्काररूप स्वके दनका 
अम होता है ॥ ९८६ ॥ 

रक्ष इत्यादि । जैसे रज्जू सर्परूपको प्राप्त द्वोती है; वेसे दी स्वतः 
साक्षात्‌ ब्रक्ष होता हुआ दी अपने अज्ञानरूपी हेतुसे जीवरूपको प्राप्त 
हुआ है॥ ९८७॥ 

“अविद्या ०! इत्यादि । यविद्यारूपी फलकमें आरूढ होकर अक्षरूप वस्तु 


वेद्य ( जानने योग्य ) और वेदिता (ज्ञाता) -इन दो रूपोसे विद्याकी अधिकारिणी 
बनवी है ॥ ९८८ ॥ 


“स्वतो' इत्यादि! अश्व स्वतः मुक्त है; इसलिए वह वेथत्वके योग्य है 
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ल्ल जज स्स 


ाययप्वियाययाययययय्यय्याल 
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ब्रह्म `वा इदमग्रेऽभूदिति वाक्ये गुरूत्तरे । 

रुतं विद्याधिकारित्वं यचदू ब्रह्मणि सुस्थितम्‌ ॥ ९९० ॥ 
किमवेदिति वेद्यस्य य आक्षेप उदीरितः । 

तं समावित्सुराहेतत्तदात्मानमवेदिति ॥ ९९१ ॥ 
स्वरूपस्येव वेद्यत्वे स्वस्कन्धारोददद्पणमू । 

यदुक्तं तदसत्‌ , तस्मात्‌ सोपाथिर्वेदिता ततः ॥ ९९२ ॥ 
अवेत्‌ सोपाधिरात्माध्यमात्मानं निरुपाधिकम्‌ । 
ज्ञावज्ञानज्ञेयभेदान्न दोपोश्तर मनागपि ॥ ९९१ ॥ 
अविविक्तस्तु देहायैरात्मा भवति वेदिता । 
बिविक्तात्मा वेदितव्यो धीश्चिर्वेदनं भवेत्‌ ॥ ९९४ ॥ 


न 


( जाननेके योग्य है ) । अविद्यासे वह संसारी दो गया है, इसलिए मुमुक्ष 
( साधक ) मी वही है ॥ ९८९ ॥ 

“ब्रह्म वा? इत्यादि । 'त्रक्ष वा इदमग्ेञ्भूत' इस गुरुके उत्तररूप वाक्यमें 
जो विद्याका अधिकार सुना गया हे, वह गर्म सिद्ध दो गया ॥ ९९० ॥ 

(किमवेदिति' इत्यादि । 'किमवेत' ( जद्मने किसको जाना! ) इस प्रकार जो 
वेद्यका आक्षेप कहा गया है, उसका समाधान करनेके लिए कहते हैं--'तदात्मा- 
नमवेत! ( अर्थात्‌ उसने आत्माको दी जाना )॥ ९९१ ॥ 

“स्वरूपरंयेव' इत्यादि । स्वरूपं वेषल्वके होनेपर अपने ही स्कन्चपर 
आरोहणका जो दूपण कहा था, वह समीचीन नहीं दै, क्योंकि सोपाधिक 
रहम वेदिता ( ज्ञाता ) है ॥ ९६२ ॥ 

“अवेत्‌? इत्यादि । सोपाधिक आएमाने निरुपाधिक आत्माको जाना, 
इसरिए ज्ञाता और शेयका भेद ( झाताके सोपाधिक और ज्ञेयके निरुपाधिक ) 
होनेसे किस्चिन्मात्र भी दोप नहीं दै ॥ ९९३ ॥ 

“अविविक्तस्तुः इस्यादि । देढादिसे अविविक्त (पृथक न किया 
हुआ ) आत्मा वेदिता दै और दे आदिले विविक्त आत्मा वेदितव्य है, शान- 
शब्दका अर्थ बुद्धिइि दै ॥ ९९४ ॥ 


१०७४ बृह्ददारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


यो वेदिता घटादीनामात्मनो$प्येष वेदितो । 
घटादीनामात्मनअ्च बुद्धिरेव हि वेदनम्‌ ॥ ९९५॥ 
वेद्यं वेदनसामग्रीत्युभयं तु विशिष्यते । 
अरत्यक्षादीनि सामग्री घटादौ श्रुतिरात्मनि ॥ &९६ ॥ 
यद्वोचरा स्यात्‌ सामग्री ज्ञानं तद्गोचरं यथा | 
रूपगोचरदग्जन्यवेदन॑ रूपगोचरम्‌॥ ६६७ ॥ 
तथाऽऽत्मगोचरश्चुत्या जन्या धीरात्मगोचरा । 
स्वाभाविकास्मा वेद्योऽत्र सर्वोपाधिविवर्जितः ॥ ६६८ ।। 
प्राणित्यपानिति व्यानित्युदानिति समानिति। 

प्रविश्य देह यः सोऽयमात्मा स्वाभाविको मतः ॥ 888 ॥ 
ग्राणनादिक्रियेषाऽत्र बिस्पष्टाऽऽस्मा तु न स्फुटः । 

इति चेत्‌, तह्यसौ द्रष्टा ओता मन्तेति निश्चि ॥ १००० ॥ 


धयो वेदिताः इत्यादि । जो घटादिका वेदिता दै, वह आत्माका भी 
वेदिता है, क्योंकि घटादिका और आस्माका ज्ञान बुद्िइत्ति दी हे ॥ ९९५ ॥ 

वद्यम्‌? इत्यादि । शय और ज्ञानकी सामग्री--इन दोनोंमें मेद अवश्य 
हे, घटादि जहां शेय हे, वहां प्रत्यक्षादि सामग्री दै और आत्मा जहां शेय है, वहां 
अति सामग्री है ॥ ९९६ ॥ 

ध्यद्वोचरा? इत्यादि । जिसकी सामग्री होती है, उसीका ज्ञान हुआ 
करता है, जैसे रूपकी सामग्री नेत्र है, अतः उससे रूपका दी ज्ञान हुआ 
करता है ॥ ९९७ ॥ 

“तथाऽऽत्म०' इत्यादि । वैसे ही आत्मज्ञानकी सामग्री श्रुति है, उससे 
आस्माका दी ज्ञान होता है; यहांपर सब उपाधियोंसे रहित स्वाभाविक आत्मा 
जय है ॥९९८॥ 

“प्राणित्य०' इत्यादि । देहमें प्रवेश करके जो प्राणनन, अपाननं, 
ब्यानन, समानन और उदानन करता है, वद्दी स्वाभाविक आत्मा है ॥ ९९९ ॥ 

“ाणनादि०' इत्यादि । प्राणन आदि क्रिया ही यहां स्पष्ट है; आत्मा तो 
स्पष्ट नहीं दै, यदि यह कहो, तो इन क्रियाओंका करनेवाढा द्रष्टा, श्रोता और 
मन्ता आत्मा ही दै, ऐसा निश्चय करो ॥ १००० | 
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हा । 0477 यद्यपि । 
तथापि तदुपाधित्वान्न शुद्ध इति ॥ १००१ || 
इषेद्रेशा श्रुतेः श्रोता मतेमन्तेति क । 
अनित्यइग्घटद्र्टा इरेद्रेशा तु नित्यद्क्‌ ॥ १००२ ॥ 
घटः कालविभेदेन दृश्यते च न इइयते । 
न कदाचिन्न द्यन्ते दृष्टिश्वत्यादिश्वत्तयः ॥ १००३ ॥ 
स्पृव्यमाने घटे रूपं नेक्षते पिहितेक्षणः । 
अपदयतो रूपदृष्टिरनित्येत्यवगम्यते ॥ १००४ ॥ 
इषिक्कत्यादिचिपया या इष्टिः सा तनाशिनी । 
विपयव्यमिचारेडपि नेव व्यभिचरत्यसौ ॥ १००५ ॥ 
घटाद्यामासइछिस्तु स्त्रभेऽन्धस्याऽपि विद्यते । 
चक्षुदेटिविनागे5पि या इष्टिः सा चिदात्मद्दक्‌ ॥ १००६ ॥ 
क्षानशक्तिपु' इत्यादि। दशन भादि ज्ञानशक्तियोंमें यद्यपि आत्माके चैतन्य- 
का आविभोव होता दै, तथापि वह सोपाधिक दोनेसे शुद्ध नहीं दै, ऐसा यदि 
कहो तो सुनो ॥ १००१ ॥ 

“इरेद्रेश! इत्यादि । इष्टिका जो द्रष्टा है, अतिका जो ओता है, मतिका 
जो मन्ता है, वह आत्मा है, यह समझना चाहिए । घटके द्रष्टाकी दृष्टि अनित्य 
है, परन्तु इष्टिके द्रशकी दृष्टि नित्य है ॥ १००२ ॥ आ 

“घटः? इत्यादि। इसलिए कालमेदसे घट दीखता दै और नहीं भी दीखता 
दृष्टि, श्रुति, मति आदि बुद्धिवृत्तियों कभी नहीं भी दीखती हँ, ऐसा नहीं दै, 
सदा ही दीखती हैं॥ १००३॥ इ 

“सवृ्यमाने' इत्यादि । नेत्र बन्द करनेपर जब घटका स्पर्श 
कै; तब घटके रूपको नहीं देखता है, इसलिए रूपहष्टिको अनित्य समझना 
चाहिए ॥ १००४ ॥ 

“इृष्टि०” इत्यादि । दृष्टि, अति, मति आदिको विषय करनेवाठी जो 
आत्मरूप दृष्टि है, उसका नाश नहीं होता; दृष्टि, श्रुति आदि विपर्योका व्यभिचार 
होनेपर मी आत्मरूपह्टिका व्यभिचार नहीं होता ॥ १००५॥ त 

(घटाद्या०? इत्यादि । घटादिकी जामासरूप इृष्टि तो स्मे अन्ध पुरुषकी 


वासनाप्रत्ययौ इष्टी स्वमजाग्रदवस्थयोः । 

ययाऽसौ नित्यदृष्टिः स्यात्सा सुप्तौ च न नश्यति ॥ १००७॥ 
द्ृष्टु्टेने लोपोऽस्ति मुग्धानां लोपनिश्रम; । 
दृश्यलोपकृतो नो चेत्‌ सुमतिः केन असिद्यति ॥ १००८॥ 
सप्त्यादिसाधिका इष्टिरेव रूपं चिदात्मनः । 
बहवेरिवौष्ण्यमात्मानमेतमेवाऽधिकार्यवेत्‌ ॥ १००९ ॥ 
अधिकारित्वमापन्न ब्रह्म सोपाधिरूपध्रक्‌ । 
नित्यगरपमात्मानमेताचेभ्निरुपाधिकस्‌ ॥ १०१०॥ 

विज्ञातारं न विज्ञातेविंजानीया इति श्रुतेः । 

नेवाऽऽत्मा बेदित शक्‍य इति चेत्‌, न, तथेक्षणात्‌ ॥१०११॥ 


मी बनी रहती है । स्वममें नेत्रकी इष्टिका विनाश होनेपर भी जो रुपकी 
दृष्टि है, वह दृष्टि चिदात्मरूप हे ॥ १००६ ॥ 

“वासना०' इत्यादि । स्वम और जाग्रत्‌ अवस्थामें वासना और 
प्रत्यय जिस नित्य इष्टिसे देखे जाते हैं, वह इष्टि झुपुस्तिमें भी नष्ट नहीं 
होती ॥ १००७॥ 

द्दे इत्यादि | सुपुसि अवस्थामें द्रशकी इष्टिका छोप नहीं होता, 
सुपुपिमे इईयका लोप होता है, इसलिए अज्ञानियोंकों दृष्टिके छोपका श्रम होता 
है, यदि दृष्टिका होप हो, तो सुपुप्तिकी सिद्धि किससे होगी! ॥ १००८ ॥ 

“सुप्त्यादि०' इत्यादि । वहिकी उप्णताकी तरह सुपुप्ति आदिकी 
साधक जो दृष्टि है, वही चिदात्माका रूप है, अतः अधिकारी ब्रक्षने उसी रूपको 
जाना ॥ १००९ ॥ 

“अधिकारित्व ०! इत्यादि | जब सोपाधिक रूपको धारणकर ब्रह्म अधिकारी 
बनता है, तब नित्यदृष्टिर्प निरुपाधिक आत्माको जानता है ॥ १०१० ॥ 

“विज्ञातारम्‌' इत्यादि । यदि कहो कि 'विज्ञाता आत्माको तुम नहीं जान 
सकते', इत्यमैक अतिसे प्रतीत होता है कि आत्मा जाननेके लिए शाक्य नहीं है, 
तो यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि वैसा देखा जाता है ॥ १०११ ॥ 


चतुर्थ आरक्षण ] भाषाजुवादसद्दित १०७७ 


विज्ञातेरपि विज्ञाता न विज्ञेयः कदाचन । 
इत्येवं वेदने ब्रूहि स्यादशक्तिस्तवाऽ्त्र का ॥ १०१२ ॥ 
नेतावता स्फुरत्यात्मा स्फोरकज्ञानवजनात्‌ । 
इति चोद्यमचोद्यं स्यादन्यज्ञानानपेक्षणात्‌ ॥ १०१३ ॥ 
नित्यच्ग्रूप आत्मेति धीशः शा्नतो यदि । 
असन्दिग्धा सयुत्पत्ना तदाऽस्य स्फोरकेण किम्‌ ॥ १०१४ ॥ 
निश्चिनोति यदा शाख्नादात्मनोऽसफोर्यरूपताम्‌ । 
तदा स्फोरकमाकाङ्घमनुन्मत्त, कथं भवेत्‌ ॥ १०१५ ॥ 
नाऽविद्यमाने विपये स्यादाकाङ्घाञत्र थीमतः । 
दृगारमस्फोरिका दृष्टिने सम्मत्रति इत्रचित्‌ ॥ १०१६॥ 
द्वे एव दृष्टी धीबृचिरात्मा चेत्यनयोन धीः । 
शक्ताऽऽत्मानं स्फोरयितुमास्मना स्फोर्यते यतः॥ १०१७॥ 


“विज्ञाते०* इत्यादि । विज्ञातिका विज्ञाता कभी नहीं जाना जा सकता, 
इस प्रकार जाननेमें तुम्हारी क्या अशक्ति है, कह ॥ १०१२ ॥ 

'ेतावता' इत्यादि । आत्माका स्फोरक ( प्रकाशक ) कोई ज्ञान नहीं 
हे, इसलिए आमाका प्रकाश नहीं होता; यह तर्क नहीं करना चाहिए, 
क्योंकि आतमा नित्य ज्ञानस्वरूप दै, इसलिए उसको अन्य ज्ञानकी अपेक्षा 
नहीं है ॥ १०१३॥ 

(नित्य०' इत्यादि । आत्मा निस्य ज्ञानरूप है, यह असन्दिग्ध बुद्धिवृत्ति 
यदि शास्रसे उत्पन्न हो गई, तो अन्य प्रकाशककी अपेक्षा दी क्या दै £॥१०१४॥ 

“निश्चिनोति? इत्यादि । जब शाखसे यह निश्चय दो गया कि आत्मा अस्फोर्य 
( अप्रकाइय या अज्ञेय ) है, तय मकाशककी इच्छा करनेवाडा पुरुप क्यों 
नहीं उन्मत्त कहा जा सकता है !॥ १०१५॥ BR 

“नाऽविद्यमाने? इत्यादि । जो बिषय नहीं है, उसकी बु 
आकांक्षा नहीं हुआ करती, इकूस्वरूप आत्माका प्रकाश करने 
कहीं भी सम्भव नहीं है॥ १०१६ ॥ 

दे एव! इत्यादि। दो दी दृष्टियोँ होती है-एक बुद्धि 
आत्मा, उनमें से बुद्धिवृत्ति तो आत्माका प्रकाश नहीं कर सकती; 
उसका प्रकाश होता है ॥ १०१७॥ 

११६ 


आत्मदष्टिश्च नाऽऽत्मानं स्फोरयेदविकारतः । 
स्फोरकासम्भवाद्धीमान्न स्फोरकमपेक्षते ॥ १०१८ ॥ 
अविद्यारोपनिहचुत्यै तमास्मानमवेदिति । 
आत्माभिप्नुखधीवृत्तिरात्मवेदनयुच्यते ॥ १०१९ ॥ 
आत्मानमेव तदचेदित्युक्तादेबकारतः । 

निर्मास्यवत्‌ परित्याज्यं देहादीत्यवगम्यते ॥ १०२० ॥ 
त्यज्यमाने तु देददादावात्मेैकोऽवशिष्यते । 
परित्यक्तुमशक्यत्वादात्मामं निहनुतेऽत्र कः ॥ १०२१ ॥ 
अन्योऽन्यं विवदन्ते ये वादिनस्तेऽस्मदात्मनि । 

संवदन्ते हि सर्वेऽपि तस्याऽनुभवरूपतः ॥ १०९२ ॥ 
साधनं दूपणं सर्वमनुभ्तिबलाश्रयात्‌। 

सिद्वायते चादिनां साऽनुभतिस्तेन सम्मता ॥ १०२३ ॥ 


SOE याय निगा 


'आत्म०' इत्यादि । और आत्मदृष्टि निर्विकार होनेसे आत्माका प्रकाश 
कर नहीं सकती, आत्माका कोई प्रकाशक नहीं है; इसलिए बुद्धिमान्‌ पुरुष आत्माके 
प्रकाशककी अपेक्षा नहीं करता ॥ १०१८ ॥ 

अविद्या० इत्यादि । 'जरक्षने उस आत्माको जाना” अविद्याकृत आरोपकी 
निवृत्तिक लिए इस श्रुतिसे आत्माके अभिमुख हुई बुद्धिइत्ति ही आत्म- 
जशानशब्दसे कही जाती दै, क्योंकि आत्मामें फलव्याप्तिका ही निपेध है, वृत्ति- 
व्यापिका निषेध नहीं है ॥ १०१९ ॥ 

आत्मा०' इत्यादि । 'आत्मानमेव तदवेत्‌’ ( उसने आत्माको ही 
जाना ) इस श्रुतिमें स्थित एवशढदसे देहादि निमार्यकी तरद्द त्याग करने 
योग्य हैं, यह जाना जाता है ॥ १०२० ॥ 

“त्यज्यमाने इत्यादि । देहादिका त्याग करनेपर एक आत्मा ही शेप 
रह जाता है । आस्ाञ्चा त्याग नहीं किया जा सकता, इसलिए आत्माका अपलाप 
कौन कर सकता है ?॥ १०२१ ॥ 

“अन्योऽन्यम्‌? इत्यादि । जो वादी लोग परस्पर विवाद करते हैं, उन 
सबका हमारे आसमामें संवाद है, वर्योकि हमारा आत्मा अनुभवरूप है ॥१०२२॥ 

“साधनम्‌! इत्यादि | वादियोकि सब साधन और दूपण अनुभवके दी 
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अभावो येन भावेन ज्ञायते शुन्यवादिना । 

तस्य भावस्य सद्भावों वद केन निवार्यते ॥ १०२४ ॥ 

व्यभिचारि न यत्राऽस्ति प्रमाण सर्ववादिनाम्‌ । 

स्त्रमहिम्ना च यत्सिद्धं तदपहनूयते कथम्‌ ॥ १०२५॥ 

अनुभूत्यवसानानि सर्वभानानि मानताम्‌ । 

रमन्ते, नाऽन्यथा, नाऽतो व्यमिचारः कथश्चन ॥ १०२६ ॥ 

सिद्यन्ति सर्वमानानि यत्प्रसादात्तदन्यतः | 

कस्मात्सिद्धयेदतस्तत्त॒ स्वमहिम्नेव सिद्ध्यति ॥ १०२७॥ 

अप्राप्त! ग्राप्यते योऽयमत्यक्तस्त्यज्यते तथा । 

जानीयात्तमनात्मानं दुद्मन्तं वपुरादिकम्‌ ॥ १०२८॥ 
oS 
बळसे सिद्ध होते हैं, इसलिए अनुभव उन सबको सम्मत है, उसी अनुभवको 
हम आत्मा कहते हैं ॥ १०२३ ॥ 

“ञभावोः इत्यादि । झुन्यवादी जिस भावसे अभावको जानता है, उस 
आवके सद्भावको वह केसे हटा सकता दै, क्योकि यदि वह अनुभवका 
अङ्गीकार न करे, तो द्युन्यकी भी सिद्धि नही दो सकती है॥ १०२४॥ 

“्पभिचारिः इत्यादि । सब वादियोके प्रमाण जिसमें व्यभिचारी है, 
और उन प्रमाणोंकी उत्पति और विनाशका जो साक्षी है, वह अपनी ही मद्दिमासे 
सिद्ध दै, उसका अपाप कैसे दो सकता दै ! ॥ १०२५ ॥ 

अचुभूत्य०! इत्यादि । अनुभवसे सिद्ध होकर दी सब प्रमाण प्रमाण- 
ताको प्राप्त दोते हैं, अन्यथा प्रमाणताको प्राप्त नहीं होते हैँ, अतः उस साक्षीका 
व्यभिचार किसी प्रकार भी नहीं हो सकता है ॥ १०२६ ॥ 

(सिद्यन्ति! इत्यादि । सब प्रमाण जिसकी पासे सिद्ध होते हैं, वह 
किस अस्यक्री कपासे सिद्ध दोगा, इसछिए वह अपनी ही महिमासे स्वतः 
सिद्ध दै॥ १०२७ ॥ 

“अप्राप्त? इत्यादि । प्रडयकालमेँ जो अप्राप्त भा, वह पीछे सष्टिकालमे प्राप्त 
होता दै और विवेकसे जिसका त्याग किया जा सकता है, देहसे लेकर 
बुद्धिपर्यग्त उस पञ्च कोशको अनात्मा समझना चाहिए ॥ १०२८ ॥ 


त्यज्यमाने$पि न त्यक्तः प्राप्यमाणेऽपि ना55प्यते । 
आगमापायसाक्षी यः स आत्माऽनुभवात्मकः ॥ १०२९ ॥ 
उत्सार्याऽनात्मनः सर्वानन्तयव्यतिरेकतः । 
अत्यक्प्रधानया इष्ट्या निजात्मानमवेत्‌ परम्‌ ॥ १०३० ॥ 
अहं ब्रह्माऽस्मि नो जीव इत्यवेद्रक्षरूपताम्‌ । 
शोधितस्याऽहमर्थस्य युज्यते ब्रह्मरूपता ॥ १०३१ ॥ 
ग्रह्मता नाऽऽत्मनोऽन्यत्र नाऽऽत्मता ब्रह्मणोऽन्यतः । 
तद्याथात्म्याग्रबोधात्तु तयोरेप विपर्ययः ॥ १०३२ ॥ 
अन्नह्मानात्मताहेतौ प्रस्यर्ध्वान्ते निवर्तिते । 
आत्मानमेच ब्रह्मेति निर्मित प्रतिपद्यते ॥ १०३३॥ 
अविश्वासोऽत्र विप्श्रेन्न तस्याऽविपयत्वतः । 
सर्वविश्वासहेतुत्वादविश्वासः क आत्मनि ॥ १०३४॥ 
'त्यज्यमाने०' इत्यादि । देदादिका त्याग करनेपर जिसका त्याग नहीं 
होता, इनके प्राप्त दोनेपर जिसकी प्राति नहीँ होती और इनकी उत्पत्ति तथा 
विनाशका जो साक्षी है, वह अनुभवरूप ही आत्मा है ॥ १०२९ ॥ 
(उत्सायाऽ०' इत्यादि । अन्तमुख इष्टिसे अन्वयब्यतिरेकरूप युक्तिके द्वारा 
सब अनास्माओंका त्याग करके उसने अपने आत्माको ही जाना ॥ १०३० ॥ 
अहं ग्रह्माउस्मि' इत्यादि । में त्र हूं, जीव नहीं हूं, इस प्रकार उसने 
अपनी न्रह्मरूपताको जाना, क्योंकि शुद्ध किया हुआ “अहम? पदार्थ 
ब्रह्म ही दै॥ १०३१ ॥ 
'ब्रह्मता' इत्यादि । आसासे अन्य पदारथमें ब्रह्मता नहीं है और त्रक्षसे अन्य 
पदार्भमें आरमता नहीं है, अर्थात्‌ जो जद्य है, वदी आमा है; परन्तु उनके यथार्थ 
` स्वरूपके अज्ञानसे ही आसा और प्रक्षका मेद प्रतीत हो रहा है ॥ १०३२ ॥ 
“अन्नक्ञा०' इत्यादि । अन्क्षता और अनात्मताका कारण प्रत्यगात्माका 
अज्ञान है; जब वह झानसे निवृत्त दो जाता है तत्र आसमा ह है, इस ज्ञानके 
होनेमें कोई विश्न नहीं रह जाता ॥ १०३३ ॥ 
अविश्वासो ०” इत्यादि । यदि कहो कि अविश्वास ही विभ है, तो वह समी- 
चीन नहीं है, क्योंकि आत्या अविश्वासका विपय ही नहीं है, सत्र पदाथोमेंनिश्वास- 
का हेतु तो आत्मा है, उस आत्मामें अविश्वास कैसे दो सकता है ! ॥ १०३४ ॥ 
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सर्वो$प्यात्मनि विश्वस्य ततोऽनात्मनि तदशात्‌ । 
आविदइदङ्गनाबालं विश्वसित्यनपेक्षतः ॥ १०२५ ॥ 
च्चतन्यमात्ररूपोऽयं सदाऽनस्तमयोदयः । 
अविद्यामस्पृश्नास्ते निष्करियोऽक्कारकोऽफलः ॥ १०२६ ॥ 
आत्मस्थामप्यविद्यां तामसङ्गो न स्पृशत्यसौ । 

वृष्द्यातपौ वियक्निष्ठावस्टौ वियता यथा॥ १०३७ ॥ 
न दृष्टया छिद्यते व्योम नाऽऽतपेनाऽपि शुष्यते । 
अविद्यया विद्यया वा नाऽऽत्मन्यतिशयस्तथा ॥ १०३८॥ 
प्रस्याज्याता5प्यात्मनेयमाथयान्तरवर्जनात्‌ । 

अविद्या सिध्यतीवा55त्मन्यज्ञेरेव प्रकल्पिता ॥ १०२० ॥ 
कर्पिताया अविद्याया हानि! कर्पितविद्यया । 

यादग्यश्षो बलिस्ताइगिति न्यायविदो विदुः ॥ १०४० ॥ 


प्सर्वो$प्या०' इत्यादि । समी पुरुष पहले आत्मामे विश्वास करके फिर 
अनास्मामे विश्वास करते हैं| अतः विद्वानसे लेकर खी और बालक तक किसी 
प्रमाणकी अपेक्षा किये बिना आत्माके अस्तिलमें विश्वास करते दै ॥१०३५॥ 

चैतन्य ०? इत्यादि । यद्व आत्मा चैतन्यमात्ररूप दे न इसका कमी उदय 
होता है और न अस्त होता है। न यद अविद्याका कमी स्पर्श दी करता दै, न 
इसमें कोई क्रिया है, न यह किसीका कारण द्वेऔर न किसीका काये दे ॥१०२६॥ 

॥आत्मस्था०! इत्यादि । जैसे आकाशरमें रहनेवाली वृष्टि और आतपका 
आकाश कमी स्पश नहीं करता दै, वैसे दी आत्मामें स्थित अविद्याको असङ्ग 
आत्मा कमी स्पश नहीं करता ॥ १०३७ ॥ 

“न पृष्टयाँ इत्यादि | बपीसे आकाश गीछा नहीं दोता और भातपसे सूखता 
नहीं है, वैसे दी अविद्या अथवा विद्यासे आत्मामें कोई अतिशय नहीं 
होता ॥ १०३८ ॥ 

(प्रत्याख्याता०' इत्यादि । आत्मासे परित्यक्त की हुईं मी यह अविद्या 
अस्य आश्रयके न दोनेके कारण अज्ञानियोक्री करपनासे आएमामें ही सिद्ध 
होती है ॥ १०२९ ॥ 

/कल्यिताया इत्यादि । कश्पित अविद्याकी कृर्पित विद्यासे दी द्वानि 


१००२ बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


SII ज्य्स्स्य्ज्ण्ज्य्य्म्य्य्ण्ण्ण््ण्ण्ण्यण्ण्य्ज्ज्य्ण्ज्ज्य्य्य्य्य्य्य्च्च्च्य्य्स्ज्स्ल्र 


विद्याया अप्यविद्यायाः कल्पितत्वे समे सति । 

आत्मनो ब्रह्मता तुर्या भवेत्‌ संसारमोक्षयोः ॥ १०४१ ॥ 
निवत्यैमेदाद्कि्ञोऽथो त्रहमाऽम्पदयोभवेत्‌ । 
अन्नह्मानारमते वाये एकस्मिन्नपि वस्तुनि ॥ १०४२॥ 
स्वानुभूत्यबरसेयेऽस्मिन्‌ प्रतीच्यब्रह्मतां जनः । 

आरोप्य शास्त्रगम्येऽस्मि्ननात्मत्वमकर्पयत्‌ ॥ १०४३॥ 
अचुभूत्यवसेयोऽहं ब्रह्म शास्रसमर्षितस्‌ । 

अस्मीति बोधादारोपद्दयमत्र निवत्तते ॥ १०४४॥ 
त्यक्त्वाऽऽरोपदगयं वस्तु त्रझ5दम्पदलक्षितम्‌ । 
अइयप्नत्यगास्मत्वरूपेण व्यवतिष्ठते १०४५॥ 
अनन्यापेक्षमात्मत्वमहंशब्देन लक्ष्यते । 

तंथेव ब्रह्मशब्देन ग्रतीचोऽस्याद्मयात्मता ॥ १०४६॥ 


होती है । जैसा यक्ष वैसी बलि [ और जेसी शीतल देवी वैसा गर्दैभ वाइन ] यह 
न्यायवेत्ता पुरुप जानते हैं ॥ १०४० ॥ 

'विद्याया' इत्यादि । विधा और अविद्या इन दोनोंके कल्पित होनेपर 
संसार और मोक्षमें आत्मामें ब्रह्मता तुस्य ही है ॥ १०४१ ॥ 

“नेवर्त्ये०! इत्यादि । 'अई ब्रह्माऽस्मिः इस वाक्यें निवृत्त करने योग्य 
उपाथियोके मेदसे ब्रह्मपद और अहम्पद--इन दोनोंके अर्थ भिन्न भिन्न 
प्रतीत होते हैं। एक ही आत्मवस्तुमें अत्रक्तता और अनास्मताका इससे निपेध 
सिद्ध होता है ॥ १०४२ ॥ 

“स्वाजुभूस्य०' इत्यादि। मनुष्य अपने अनुभवसे सिद्ध इस प्रत्यगात्मामें अन्क्ष- 
ताका आरोप करके शास्त्रगम्य ब्रहममें अनात्मताकी कल्पना करता है ॥ १०४३॥ 

अनुभूत्य०” इत्यादि | अदम्पदार्थं अनुमवसे सिद्ध है और अक्ष शास्त्रसे 
समर्पित है, अतः 'अई ब्रह्मास्मि’ ( मैं अक्म हूँ ) इस ज्ञानसे दोनों आरोप निदृत्त 
हो जाते है ॥ १०४४॥ 

“त्यक्त्वा इत्यादि | दोनों आरोपोंका त्याग करके ब्रक्षाहग्पदसे उक्षित 
जो वस्तु है, उसीको अद्वितीय प्रत्यगात्मा जानकर स्थित होता है ॥ १०४५ ॥ 

'अनन्या०' इत्यादि | “अहम” शब्दसे यह लक्षित होता है कि आस्माको 
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अस्मीति वभमानोक्तेर्विधाकालैव युक्तता । 

सिद्धाऽतोऽसौ न साध्या स्यादमिद्दोत्रादिकार्यवत्‌ ॥ १०४७ ॥ 

तस्मात्तत्सर्वमभवदिति वाक्येन वेदनात्‌ । 

उच्यते सर्वभावातिरसर्वत्वापवादतः ॥ १०४८ ॥ 

स्वतः सर्वात्मकं बरह्म भात्यसर्वमिव अमात्‌ | 

विद्यया भ्रान्तियाधे$स्य सर्यत्वमतरशिष्यते ॥ १०४९॥ 

विद्यायां सर्वभावापिहेतौ ये क्ेकर्मणी। 

पुमुश्चुमिरिद्वाक्षिपे गुरुणा ते समाहिते ॥ १०५०॥ 

नन्वसौ सर्वभावाप्तिन विद्यामात्रतो भवेत्‌ । 

विनोत्तमत्वालुप्ठानफालदेवाद्यनुग्रहम्‌ ॥ १०५१ ॥ 

विप्रस्य फलदो वेदो न झद्रस्याऽधमत्वतः । 

देवादेरुत्तमस्येव तथा विद्या फलप्रदा ॥ १०५२॥ 
अन्यकी अपेक्षा नहीं दे तथा ्र्शठ्से यदद उक्षित होता दै कि प्रत्यगात्मा 
अद्वय है ॥ १०४६ ॥ 

अस्मीति’ इत्यादि । अस्मि इस वर्तमान कृथनसे विद्याकालमें दी 
युक्ति सिद्ध होती है; इसलिए मुक्ति अग्नदोत्रादिके कार्य स्वर्गादिकी तरह 
साध्य नहीं है॥ १०४७॥ 

“तस्मात्‌? इत्यादि । “तस्मातस्सवैमभवत्‌' ( उस आत्म ज्ञानसे वह सर्वरूप 
हो गया) इस वाक्यसे यह सिद्ध होता दै कि ज्ञानसे दी असर्वत्वका बाध 
करके सर्वभावकी प्राप्ति होती है ॥ १०४८ ॥ 

“स्वत्‌! इत्यादि । स्वमावसे अक्ष सर्वात्मक है, अमसे असर प्रतीत होता है, 
विद्यासे भ्रमका बाघ होनेपर सर्वभाव दी रोप रद्द जाता है॥ १०४९॥ 

विद्यायाम्‌? इत्यादि । सर्वमावकी प्रात्तिकी हेतु विद्यामें जो मुमुक्षुओने 
कती और कर्मके आक्षेप किये थे; उनका गुरुने समाधान कर दिया ॥ १०५० ॥ 

“नन्वसौ? इत्यादि । सर्वभावकी प्राप्ति विद्यामात्रसे नहीं दो सकती, 
उसमें उत्तमता, अनुष्ठानकाछ, देवता आदिके अनुग्रह्की अपेक्षा है ॥ १०५१ ॥ 

पबिप्रस्य इत्यादि । मझषणको ही वेद फळ देनेवाळा है। अधम 
होनेसे श्यद्रको फल नहीं देता है, वेसे दही देवादि उत्तम पुरुषोंको दी विद्या 
फल देती दै ॥ १०५२ ॥ 


स्म्घ्ण्म्प्फ्फ्घ््ः 
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यागज्ञानमनुष्ठानादिना न स्वगदे यथा । 
्रहमज्ञानमचुष्ठानाद्विना सर्वामिदं कथम्‌ ॥ १०५३ ॥ 
गर्माधानमृतावेत्र नाऽन्यकाले तथोत्तमे । 

विद्या कृतयुगे सर्वभावे यच्छति नाऽन्यथा ॥१९५४ १ 
राज्ञा कृपिफर यइत्कराथं प्रतिबध्यते । 
सर्वभावस्तथा देवैय्यागशुग्मिनिंवायते ॥ १०५५ ॥ 
तस्मादनुत्तमे जन्मन्यनबुष्ठायिनः कलौ । 

युगे देवाद्यगबतो न विद्या सर्वमावदा ॥ १०५६ ॥ 
इति चोदयितुयंऽत्र चत्वारथोद्यहेतवः । 

तद्यो य इत्यादिवाक्यैश्वतुर्मिस्तन्निरस्यति ॥ १०५७॥ 
न तावदुत्तम जन्म सर्वभावग्रयोजकम्‌ । 
उत्तमस्याऽपि देवादेः सर्वत्वं त्रह्मबोधत! ॥ १०५८॥ 
यो यो देवेष्यूपीणां वा मध्ये ब्रह्म व्यचुध्यत । 
असावसावेव सर्वमभूनान्यस्तु कधन ॥ १०५९॥ 
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प्यागज्ञान०' इत्यादि। जैसे यागका ज्ञान अनुष्ठानके बिना स्वगको नहीं देता, 
पेते ही अनुष्ठानके बिना त्रहज्ञान कैसे समाव दे सकता है ! ॥ १०५२ ॥ 

धामीधान्‌०? इत्यादि । गर्मीषान ऋतु कालमें ही होता है, वैसे ही उत्तम 
कृतयुगं ही विद्या सवभावकों देती है, अन्यथा नहीं ॥ १०५४ ॥ 

धाज्ञा' इत्यादि । जैसे राजा करके लिए कृपिफडको रोक लेता है, वैसे 
ही यज्ञोके भोगकी इच्छासे देवता लोग सर्वमावको रोक लेते हैँ ॥१ ०५५ 

(तसमादनु०' इत्यादि । इसलिए इस निकृष्ट कलियुगमें देवताओंके 
ऋणी मनुष्योंको विद्या सबैमाव नहीं देती है ॥ १०५६ ॥ 

«ति? इत्यादि । ऐसा प्रश्‍न करनेवालेके प्रइनके चार हेतुओंका “तथो यो! 
इत्यादि चार वाक्योसे निरास करते हैं ॥ १०५७ ॥ 

(न तावदुत्तमम्‌' इत्यादि । उत्तम जन्म सर्वमावका प्रयोजक नहीं हे, क्योंकि 
देवादि उत्तमोंको मी जक्षविद्यासे दी समाव होता दै ॥ १०५८॥ 

धयो यो! इत्यादि । देवता और ऋषियोंमें से जिस जिसको ब्रह्मज्ञान 
हुआ, वद बद्दी सब हो गया, अन्य कोई नहीं ॥ १०५९ ॥ 
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मनुष्याणां तथा मध्ये ब्रह्मवित्‌ सर्वमावभाक्‌ । 
विद्याविद्ये एव तस्मात्‌ सर्यत्वान्यत्वकारणे ॥ १०६०॥ 
ब्रह्म वा इदमग्रेऽभूदिति विद्याधिकारिता । 
श्रूयते ब्रह्मणो ब्रह्म सर्वजातिषु तत्समम्‌ ॥ १०६१ ॥ 
न पश्चादेः सर्वभावग्रसङ्गो बोधवजनात्‌ । 
शद्रजातिस्तु विदुरः सति वोधे त्वमुच्यत ॥ १०६२॥ 
यागविद्यवाऽऽत्मविद्या नाऽुष्टानमपेक्षते । 
फलदान इति ञेयं वामदेवनिदर्शनात्‌ ॥ १०६३ ॥ 
ग्रह्मारमत्वं वामदेवः पश्यन्‌ मन्वादिरूपताम्‌ | 
प्रतिपेदे हानुष्ठानावसरस्तस्य क्रो वद ॥ १०६४ ॥ 
प्रयोजन च विद्याया अनुप्ठानेन किं भवेत्‌। 
किमन्तरायापगमः किंवा जन्मनिरोधनम्‌ ॥ १०६५ ॥ 


'मडुष्याणामू०! इत्यादि । शे ही मनुप्योके मध्यमे ब्रह्मज्ञानी दी 
सर्वभावको प्राप्त होता है, इसलिए विच सर्वभावकी कारण दै और अविद्या 
मेदकी कारण दै ॥ १०६० ॥ 

बरह्म चा' इत्यादि । श्रक्ष वा इदमभ्रे्मूत इस वाक्यमें विद्याका 
अधिकारी बुद्धि आदिसे उपहित ब्रहम ही सुना जाता है, वह त्रक्ष सब जातियोंमें 
एक---सम-- है ॥ १०६१ ॥ 

“न्‌ पश्चादेः' इत्यादि । यद्यपि पशु आदिम ब्रह्म सम हे, तथापि ज्ञानके 
अभावसे उनको सर्वभावका प्रसङ्ग नहीं होता । शूद्रजातिवाठे विदुर तो ज्ञानके 


होनेपर मुक्त हो गये ॥ १०६२ ॥ 
ध्यागविद्येवा०” इत्यादि । यागविद्याकी तर आत्मविद्या फलदानमें 


अनुष्ठानकी अपेक्षा नहीं करती, यह वामदेवके दृष्टान्तसे जानना 
चाहिए ॥ १०६३ ॥ 

“ब्क्मास्मत्वम! इत्यादि । म्रक्षाः'मभावको देखते हुए वामदेव मनु, 
सूये आदि रूपताको प्राप्त हुए, क्योंकि गर्भमें अनुष्ठानका अवसर ही उनको कहां 
था?॥ १०६४ ॥ 

श्रयोजनम्‌' इत्यादि । अनुष्ठानसे विद्याका प्रयोजन मी क्या होगा १ 
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पुमर्थात्रसितिः किंवा यद्वा वार्द्यार्थबाधनम्‌ । 
अन्यद्वा किख्चिदत्र स्यात्‌ सर्वमेतदसम्मवि ॥ १०६६ ॥ 
ब्रह्मप्राप्यन्तरायस्य प्रत्यक्संमोहरूपिणः । 
प्रत्यग्विज्ञानतो ध्वस्तौ कोऽन्तरायोऽन्य उच्यताम्‌ ॥ १०६७॥ 
सळृदात्मप्रशरत्येवे निरुणद्धशखिलं भ्रम्‌ । 
विद्या मोहनिरासेन रोद्धव्य जन्म किं ततः ॥ १०६८ ॥ 
अविद्याध्वंसमात्रेण पुमर्थश्च समाप्यते । 
आनन्दस्य स्त्ररूपत्वादर्थनीयान्तरं नहि ॥ १०६९॥ 
नाऽ्याधित्वेह बाघ्याथे बाधको चाधक्ात्मताम्‌ । 
रूमतेऽतः खलब्ध्यैव विद्या बाध्य प्रवाधते || १०७० ॥ 
सम्यग्ज्ञानशिखिप्टुमोहतत्कार्यरूपिणः । 

अपेक्ष्य शिष्यते ना5न्यदतः स्यादननुष्ठितिः ॥ १०७१ ॥ 


प्रयोजन है ॥ १०६५ ॥ 

'पुमर्था ०” इत्यादि । अथवा क्या पुरुषाथकी प्राप्ति प्रयोजन है या वाद्य पदार्थों का 
बोध प्रयोजन है अथवा कोई अन्य ही प्रयोजन है ! यह सब असम्भव है ॥१०२६॥ 

धच्रह्मप्राप्त्यन्य ०” इत्यादि । ब्र्मप्रापतिमें विन्न प्रत्यगात्माका अज्ञान ही 
था, उसका प्रत्यगात्मके ज्ञानसे जब नाश हो ही गया तव चतलाओ कि दूसरा 
कौन-सा विज्ञ है! ॥ १०६७ ॥ 

“सकृदात्म०' इत्यादि । एक बार हुई आत्माकार वृत्तिसे ही विद्या 
अज्ञानको नष्ट करके सारे ही संसारका निरोध कर देती है, फिर निरोध 
करनेके योग्य जना कौन-सा रह्‌ ज्ञाता हे ॥ १०६८ ॥ 

“अविद्याध्वेस०' इत्यादि । अविद्याके नाशमात्रसे पुरुपार्थकी समाप्त 
हो जाती दै, आनन्द अपना स्वरूप ही है, दस दुशागें अन्य कुछ मी प्राथेनाके 
योग्य नहीं हे ॥ १०६९ ॥ 

“नाञ्याधित्वेह' इत्यादि । बाघ करने योग्य अथका बाध किए बिना 
कोई भी बाधक बाघकताको प्राप्त नहीं होता, इसलिए विद्या अपने स्वरूपके लाभसे 
ही बाध्य जगत॒का बाध कर देती है ॥ १०७० ॥ 

“सम्यरज्ञान०' इत्यादि । यथार्थ ज्ञानरूपी अझ्निसे जिसके अज्ञानके 
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अनात्मबुद्धिसत्यत्वनिवारणमपेक्षते । 
अचुठित्येति चेन्मैवं सत्यत्वस्या$ग्रसक्तितः ॥ १०७२ ॥ 
ध्वान्तादिघस्मरे ग्रत्यगदैतात्मावबोधने । 

प्रत्यार्थिनि स्थितेश्नात्मघियां स्यात्‌ सत्यता कुतः ॥ १०७३ ॥ 
तस्मात्‌ पश्यन्वामदेवः ग्रतिपेदे इतीरणात्‌ । 

विद्याकाठेव सर्वाप्तिन विलम्बादितीक्ष्यताम्‌ ॥ १०७४ ॥ 
वामदेवस्य मन्वादिरूपाप्तिन विरुध्यते । 
उपाधिमात्रभेदेन वस्तुतस्तैक्यसम्भवात्‌ ॥ १०७५॥ 
वामदेवो मनु! सर्य इति शब्देरुपाधय; । 

मूढव्यवहृतौ भान्ति वि&दुब्ययहुतो तु चित्‌ ॥ १०७६॥ 
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कार्यका दाह हो गया है, उसके लिए और किसकी अपेक्षा शेप रद जाती 
है ! इसलिए ज्ञानके अनुष्ठानकी अपेक्षा नहीं है ॥ १०७१ ॥ 

(अनात्म०' इत्यादि । अनास्मबुद्धिगें सत्यताकी निवृत्तिके लिए अनु- 
प्रानकी अपेक्षा दै, यह भी नहीं कहद सकते, क्योकि अनास्मबुद्धियोमें सत्यताकी 
प्राप्ति दी नहीं है ॥ १०७२ ॥ 

“थ्वान्तादि०” इत्यादि । अज्ञान और अज्ञानके कार्यका नाश करनेवाले प्रत्यक 
अद्वितीय आस्मज्ञानरूपी श्घुके रहते हुए अनात्मबुद्धियोक्रो सत्यता 
केसे प्राप्त दो सकती है ? ॥ १०७३ ॥ 

“तस्मात! इत्यादि । इसलिए 'पदयन्वामदेवः प्रतिपेदे! ( देखते दी 
वामदेव सर्वभावको प्राप्त हो गये) इस कथनसे विद्याआालमें ही सर्वेभावकी 
प्राप्ति होती है, विलम्बसे नहीं, यह समझना चाहिए॥ १०७४ ॥ 

“वामदेवस्य? इत्यादि । वामदेवको मनु! सूर्य आदि रूपकी प्राप्ति विरुद्ध 
नहीं है, क्योकि केवल उपाधिका दी भेद द्वोनेसे तत्त्वपदार्थकी एकताका संभव 
है । उपाधिमात्रका मेद दै, उपहित चेतन्यमें वास्तव भेदके अभावसे झाखदृष्टिसे 
मनु. सम आदि रूपकी प्राप्ति विरुद्ध नहीं दै, यढ भाव दहै॥ १०७५ ॥ 

धवामदेवो ०! इत्यादि। मु्खोंके व्यवहारमं तो वामदेव, मनु और सूर्य--इन 
शब्दोसे उपाधियाँ प्रतीत दोती दें और विद्वानके व्यवददारगे तो चैतन्य दी प्रतीत 
होता है ॥ १०७६ ॥ 
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न चितो वामदेवे वा मनौ वाऽन्येषु वा मिदा | 
तेन॒ मन्वादिचिद्वामदेवेन प्रत्यपद्यत ॥ १०७७॥ 
यत्तु पुण्ययुगे सर्वभावो न तु कलाविति। 
तदसत्‌, बोधसाध्यस्य पुण्यकारानपेक्षणात्‌ ॥ १०७८ ॥ 
न खर्यग्रहणापेक्षी बोधान्नद्राक्षयः कचित्‌ । 
तथा न स्वभावोऽयं कालमेदमपेक्षते ॥ १०७९॥ 
य एतह्मपि वेदाऽहं ब्रह्मास्मीति सदैव सः । 
इदं सवे भवत्येव यदिदं जगदीक्ष्यते ॥ १०८०॥ 
अविचारितरम्यस्य नामरूपात्मकस्य यत्‌ । 
जगतो वास्तवे रूपं सत्तरव ब्रह्म तद्भवेत्‌ ॥ १०८१ ॥ 
ताइग्श्रह्माऽइमस्मीति साक्षात्कृतवतः कथम्‌ । 
सर्वभावे विवादः स्यात्‌ सर्वाख्य ब्रह्म नेतरत्‌ ॥ १०८२ ॥ 


“न चितो' इत्यादि । वामदेवे, मनुमे तथा अन्य पुरुपोमें चितिका भेद 


नहीं दै, इससे वामदेवने मनु आदि चिति प्राप्त की ॥ १०७७ ॥ 

“यज्ञ पुण्ययुगे' इत्यादि । जो यह कहा है था कि पवित्र युगमें सर्वभाव 
होता है, कल्युंगमें नहीं होता, सो समीचीन नहीं है, क्योंकि ज्ञानका फल 
अन्वयब्यतिरेकसे सिद्ध दै, उसमें पुण्यकालकी अपेक्षा नहीं दै ॥ १०७८ ॥ 

“न बर्यग्रहणा०' इत्यादि । जैसे बोधसे होनेवाळा निद्राक्षय कभी सूर्य 
ग्रहणकी अपेक्षा नहीं करता, वैसे ही यह सर्वभाव काळभेदकी कभी अपेक्षा 
नहीं करता ॥ १०७९ ॥ 

ध्य एतद्यपि' इत्यादि । इस काछमें भी जो सदा ही “अहम अक्षास्मि! ऐसा 
जानता दै, वह यह सब हो जाता है, जो कि यह जगत्‌ दीखता है ॥ १०८० ॥ 

“अविचारित०! इत्यादि । विचारके बिना रमणीय प्रतीत होनेबाला जो 
यह नामरूपात्मक जगत्‌ है, इसका जो वास्तवस्वरूप है, वही सत्‌ तत्त्व 
ब्रह्म है ॥ १०८१ ॥ 

'तादगू अक्षा०? इत्यादि । वैसा ब्रह मं हूँ, ऐसा साक्षात्कार जिस पुरुपको 


हो जुका हे, उसके सर्वभावर्गे विवाद कैसा! क्योंकि सर्वनामवाळा ब्रह ही दे, 
अन्य नहीं है ॥ १०८२॥ 
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नामरूपे तु नो सर्वे तयोर्मायामयत्वतः । 
रेव वास्तवं सवे ज्ञानेनेव तदाप्यते ॥ १०८३ ॥ 
झव निखिलो जन्तुर्बोधात्‌ प्रागपि वस्तुतः । 
अब्रहमत्वमबोधात्‌ स्याद्वोघाचु ब्रह्मता ततः ॥ १०८४ ॥ 
घह्मबोधात्‌ सर्वमाबो भवेत्‌ कृतयुगेन किम्‌ । 
न निवारयितुं शक्यः सर्वभावः कलावपि ॥ १०८५ ॥ 
नराणामधमर्णित्वात्‌ सर्वभाव॑ दिवौकसः । 
चारयन्ति हविर्भोक्तु तेदेच्तमिति चेन्न तत्‌ ॥ १०८६ ॥ 
तस्य ज्ञातात्मतत्यस्य प्रध्वस्ततमसो यते! । 
इन्द्रादयोऽपि नेवाऽरं सर्वभावाप्रिवारणे ॥ १०८७ ॥ 
यद्यपीशा नृणां देवास्तथापि ब्रह्मवेदिनः 
अनीश्चाः प्रत्युतेतेपामात्मा भवति तस्ववित्‌ ॥ १०८८ ॥ 
इशेश्ञितव्यसम्वन्धः प्रत्यगज्ञानहेतुजः । 
ज्ञानी ज्ञानात्तमोध्यस्तावीश्रराणामपीश्चवरः ॥ १०८९ ॥ 
नामरूपे? इत्यादि । नाम और रूप सब नहीं है, क्योकि वे मायामय EN 
ह्म ही वास्तवमें सब दै, वह त्रबञ्ञानसे दी प्राप्त हता दै ॥ १०८३ ॥ 

हिवः इत्यादिसे | बोधसे पहले भी सब जीव वास्तवमें अष ही हँ । 
अबोधे ही अन्नक्षता हुई है, इसलिए बोधसे दी जद्षता प्राप्त होती है ॥१०८४॥ 

'ब््मबोघात? इत्यादि । अक्नबोधसे सर्वेभाव होता है, फिर झतयुगसे क्या, 
कलियुगमें भी सर्वमावका निवारण नहीं दो सकता दै ॥ १०८५ ॥ 

“नराणाम०! इत्यादि । मनुष्य देवताओंके अघमर्ण ( ऋणी ) हैं, 
इसळिए मनुप्योके द्वारा किये गये यशका भोग करनेके लिए देवता छोग मनुप्योकि 
सर्यमावको रोक लेते हैं, यद कहना समीचीन नही दै॥ १०८६ ॥ 

“तस्य ज्ञाता०? इत्यादि । आत्मतत्वके ज्ञानसे जिसका अशानान्धकार 
नष्ट दो चुका दै, ऐसे संन्यासीके सर्वभावकी प्राप्तिक निवारणमें इन्द्रादि देवता 
समथ नहीं दोते हैं ॥ १०८७ ॥ 

प्यद्यपीशा? इत्यादि । यद्यपि देवता छोग मनुप्येकि ईश्वर हैं, तथापि 
प्क्षज्ञानीके ईर नहीं है, प्रतयुत तस्‍्वशानी- -इन देवताओंका आत्मा दै ॥१०८८॥ 

पृशेशितब्य ०” इत्यादि । ईशनदेशितम्य सम्बन्ध भरत्यगासाके अशान- 
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अधमर्णो भवेदज्ञों देवादेने तु तक्तवित्‌। 
देवायेश्वर्यविषयव्यतिक्रान्तत्वहेतुतः ॥ १०९० ॥ 
नन्वज्ञस्य न विस्रम्भः कर्मानुष्ठान आपतेत्‌ । 
देवपित्रदयुत्तमणेः फर्वारणसम्भबात्‌ ॥ १०९१ ॥ 
नेवम्‌ , देवेशकालादीनपेक्ष्येव कृतत्वतः । 

कर्मणः फलदानायाऽनुङूला ईइवरादयः ॥ १०९२ ॥ 
प्रतिबध्नन्ति यत्रैते फलं तत्राञ्न्यकर्मणः । 

अबलस्य फलं दातुमेबेतद्वजानते ॥ १०९३ ॥ 
अतः कर्मप्रधानत्व श्रुतिस्मृतिषु सम्मतम्‌ । 
तच्तच्छाख्नेपु कालादेरपि ग्राधान्यमीरितम्‌ ॥ १०९४॥ 


रूपी कारणसे उत्पन्न हुआ हे, ज्ञानसे अज्ञानका नाश करके ज्ञानी तो 
इेइवरोंका मी ईश्वर हो गया हे अर्थात्‌ वह सवीत्मा दोनेसे परतन्त्र 
नहीं रहा ॥ १०८९ ॥ 

“अघमणों? इत्यादि । देवताओंक्रा अधमणे अज्ञानी है, तत्त्वज्ञानी उनका 
अधपणे नहीं है, क्योंकि देवताओंके पेश्‍्वर्यका विषय जो कमीधिकार है, उससे 
वह रहित हो गया है ॥ १०९० ॥ 

“नन्वज्ञस्य इत्यादि । देव, पितृ आदि उचमणो द्वारा फलके निवारणका 
सम्भव होनेसे अज्ञानीको कर्मानुषठानमें विशवास नहीं होगा, ऐसी परिस्थितिमें कर्म- 
काण्डके अप्रामाण्यसे उपनिपदोंमें मी अप्रामाण्य होगा, यहद भाव है॥ १०९१ ॥ 

“नेवस! इत्यादि । ऐसा नहीं कहना चाहिए, देव, ईश काळ आदिकी 
अपेक्षासे ही कर्म किया जाता है. इसलिए इशवरादि कर्मके साधक ददोनेसे 
कर्मका फल देनेके लिए अनुकूल होते हैं ॥ १०९२ ॥ 

“अतिबभन्ति' इत्यादि | जहांपर ये फढका प्रतिबन्ध करते हे, वहां 


अन्य प्रबळ कर्मका फल देनेके लिए उस कर्मकी उपेञ्चा करते हैं, नष्ट 
नहीं करते हैं ॥ १०९३ ॥ 


“अतः कर्म० इत्यादि । इसीलिए श्रुति और स्मृतियोमे कर्मको प्रधान माना 
है एवं अन्यान्य शाख्रोमे काठादिकी मी प्रधानता कही गई दै ॥ १०९४ ॥ 


कर्मकाठेश्वरादीनां फलदानविवक्षया । 

प्राधान्य, वस्तुतः सवे सर्वत्रा$पि द्यपेक्ष्यते ॥ १०९५ ॥ 
सत्यप्यृणित्वे देवाद्या नाउज्चानां कर्मणः फलम्‌ । 
प्रतिबध्नन्ति वक्तव्यमनृणज्ञानिनां किग्नु ॥ १०९६ ॥ 
न चेद्दाऽविदुपोऽपि स्याइणित्व हेत्वसम्भवात्‌ । 

न किश्चिन्न! सुरः ग्रत्तसृणितवं येन नो भवेत्‌ ॥ १०९७ ॥ 
शास्राइणित्वमिति चेत्‌, न, शास्रास्याऽ्थवाद्‌तः । 
अबदानविधेरर्थवादो ्ृणियच! श्रुतौ ॥ १०९८ ॥ 
ूर्वमप्यनृणः पश्रादेवानामन्तरात्मताम्‌ । 

गतो वोधादस्य देवाः कथं स्युः ग्रतिबन्धकाः ॥ १०९९ ॥ 
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“कर्मकाले ०? इत्यादि । कर्म, काळ, ईर आदिमें फलदानकी विवक्षासे 
प्रधानता कही गई है, वास्तवमें कर्मके सहकारी होनेसे सबकी सर्वत्र 
अपेक्षा है ॥ १०९० ॥ 

“सत्यप्यूणित्वे' इत्यादि । ऋणी होनेपर भी देवता आदि अज्ञानियोके 
कर्के फडे प्रतिबन्ध नहीं करते हैं, ऐसी दशामें ज्ञानियोंके, जो कि 
देवताओकि ऋणी नहीं दै, फडका प्रतिबन्ध करते हैं, यह कैसे कह 
सकते हैं ॥ १०९६ ॥ 

“न चेहाइविदुपो० इत्यादि । अज्ञानी भी देवताओंका ऋणी नहीं दै, 
क्योंकि ऋणी होनेका कोई कारण नहीं दै, देवताओंने हमें कुछ दिया नहीं 
है, जिससे कि हम उनके ऋणी दों ॥ १०९७ ॥ 

'शाख्राहणि० इत्यादि । “जायमानो चे ब्राहमणः! ( उतपन्न होता दी 
राह्मण तीन ऋणोंसे युक्त दोता है ) इत्यादि शिसे यदि ऋणित्व कहा, तो 
समीचीन नहीं हे, क्योंकि वढ अति हद्यस्याग्र 5वयति' इत्यादि अवदानविधिका 
शेष दोनेसे अथवाद है ॥ १०९८ ॥ 

'वूर्वमप्यनृणः इत्यादि । यों पहले भी अनृणी पश्चात्‌ ज्ञानसे 
देवताओंफे अन्तरात्मा हुए ज्ञानीके सर्वभावका देवता फैसे प्रतिबन्ध कर 
सकते हैं ! ॥ १०९९ ॥ 
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इत्थं ये सर्वभावस्य चारकाश्रोद्यहेतवः 
उन्मूठितास्ते निविभ! सर्वभावो भवेत्ततः ॥ ११०० ॥ 
अत्र केचित्सर्वभावो जीवतो नेति मन्त्रते ॥ 
विद्यासन्तत्यभावाचच रागादिप्रत्ययोत्यितेः ॥ ११०१ ॥ 
जीवतो यद्यविद्येये निवर्तेत तदा55निशम्‌ । 
बिद्या सन्तबुयाचेन रागाद्यवसरो नहि ॥ ११०२॥ 
इस्यन्त एवाऽऽमरणं रागाद्या बिदुपामपि । 
अतोऽन्त्य एव वोधोऽयमविद्याविनिवत्तकः ॥ ११०३ ॥ 
न चाऽनित्त्ताविद्यस्य सर्वभावोऽस्ति जीवतः । 
तस्मान्मरणकालीनविद्यया सर्वतो भवेत्‌ ॥ ११०४ ॥ 
मै बोधः किमन्त्यखादविद्याया निवर्तकः । 
ब्रक्षेकविपयत्वाद्या कि वाऽन्त्यत्नह्मधीरयतः ॥ ११०५ ॥ 
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इत्थम्‌’ इत्यादि । इस प्रकार सर्वभावके प्रतिबन्धक तर्कके जो हेतु थे, उन 
सबका उन्मूळन हो गया, इसलिए सर्वभाव निर्विन्न हे सकता है ॥ ११०० ॥ 

अत्र केचित इत्यादि । यद्वांप कोई कहते हैं--जीवित अदत्यामें 
सर्वभाव होता दी नहीं है, क्‍योंकि रागद्वेपादि प्रत्ययोंके उत्पन्न हेनेसे 
ब्रक्षविद्याका प्रवाह नहीं हो सकता ॥ ११०१ ॥ 

“जीवतो” इत्यादि । क्योंकि यदि जीवित अवस्थामै अविद्या निवृत्त 
हो जाय, तो निरन्तर विद्याक्रे सन्तानके दोनेसे रागद्वेपादिका अवसर 
ही नहीं है ॥. ११०२ ॥ 

“दञ्यन्त' इत्यादि | विद्वानोंको भी मरणपर्यन्त रागादि देखे जाते हैं, 
इसछिए अन्तकालका ही बोध अविद्याका निवर्तक है || ११०३ ॥ 

“न चानिवृत्ता०! इत्यादि । अविद्याके निवृत्त होनेपर भी जीवित अवश्थामें 
सर्वभाव नहीं दो सकता है; इसलिए मरणकाडीन विद्यासे सर्वभाव 
होता है ॥ ११०४ ॥ 

“मै बोध: इत्यादि । यह समीचीन नहीं है, क्या ज्ञान अन्त्य होनेसे 
अविधाका निवतेक है ! अथवा अ्रक्नविषयक होनेसे या अन्त्य ब्रह्विपयक ज्ञान 
होनेके कारण अवियाका निवर्तक है ! ॥ ११०५ | 
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अनेकान्तिकमन्त्यत्वमज्ञानिगतिबोधने । 

अक्षकविपयत्ये च प्रथमे व्रहाबोधने ॥ ११०६ ॥ 

अन्त्यन्रह्ममतित्वस्य न दृष्टान्तो$स्ति कथन | 

केवलव्यतिरेकित्व न, सपक्षस्य सत्नतः ॥ ११०७॥ 

अविद्याघातिनी शुक्तिधीः सपक्षो भवेदिह । 

अनध्यवसितो हेतुः सपक्षावत्तनाकृवेत्‌ ॥ ११०८ ॥ 

यध्चेकैकोच्न्त्य आद्यो वा वोधोऽविद्यां न नाशयेत्‌ । 

विद्यासन्ततिरेवाऽस्तु तह्दविद्यानिवचिका ॥ ११०९ ॥ 
अविच्छिननेवाऽऽमरणं सन्ततिः किं निवार्तिका । 

विच्छिन्ना वा तत्र तावद्विच्छिन्ना न सम्भवेत्‌ ॥ १११० ॥ 

'अनेकान्तिक०? इत्यादि । अञ्ञानीके गृत्युकारुमें दोनेवाले बोधगें अन्त्यत्व 
व्यभिचारी है, क्योकि अज्ञानीके मरणकाङका बोध अन्त्य तो है, परन्तु उससे 
सर्वीत्मभावकी प्राप्ति नहीं होती । व्रक्मविषयक दोनेसे ज्ञान अज्ञानका निवर्तक दै) 
यह द्वितीय पक्ष तो प्रथम अक्षबोधमें भी दै ॥ ११०६ ॥ 

अन्त्य०! इत्यादि । अन्त्यकाङका ब्रह्विषयक बोध ही अज्ञानका निवर्वेक 
होता है, पेसा माननेमें कोई दृष्टान्त नहीं दे, इसलिए पक्षमात्रगें वृत्ति होनेके 
कारण हेतु असाधारण अंनेकान्तिक है, वर्योकि “सति सपक्षे पक्षमात्रवृत्तिरसाधा- 
रणः' ( सपक्षके दोते हुए जो हेतु पक्षमात्रमें रहनेवाला दो, वह असाधारण होता 
डे ), ऐसा असाघारणका लक्षण दै, अतः इस हेतुका सपक्ष होनेसे यह केवल- 
व्यतिरेकी नहीं हो सकता ॥ ११०७ ॥ 

(अविद्या०' इत्यादि । क्योंकि अज्ञानका नाश करनेवाला शुक्तिका ज्ञान 
यहां सपक्ष है। शुक्तिज्ञानरूप सपक्षमें अक्षविषयकत्व तो नहीं है, परन्तु 
अज्ञानका वह निवर्तक अवइय है, इसलिए तुम्हारा हेतु अनध्यवसित--अने- 
कान्तिक--है ॥ ११०८ ॥ 

“गद्येकेको०' इत्यादि । यदि एक एक अन्त्य वा प्रथम बोध अबिद्याका 
नाशक नहीं है, तो विद्याकी सन्तति ही अवियाकी निवर्तक दै, यद 
कहना चाहिए॥ ११०९ ॥ 

“अविच्छिन्नेवा०' इत्यादि । क्या मरणपर्यन्त अविच्छित्ना ( जिसका 
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सति भोजनसुष््यादावविच्छेदः कर्थं भवेत्‌ | 
भोजनादिनिरोघेऽपि धीग्लान्या नाऽस्ति सन्ततिः ॥ ११११ ॥ 
यदि चिल्छिन्नसन्तानः स्यादविद्यानियतक! 

तदा मरणकाठीनः प्राचीनो वेति कथ्यताम्‌ ॥ १११२ ॥ 
मरणे तु न विश्वासो हिकिकावशवत्तिनः । 
ज्ञानसन्ततिनिष्पत्तो तमोमात्रसमाप्तिः ॥ १११२॥ 
ग्रांचीनोऽप्येप सन्तानो निश्चितः किमियत्तया । 

उताऽनिश्चित आद्ये तु नाऽस्ति निश्यकारणम्‌॥ १११४ ॥ 
सन्तत्यारम्भकषियामियत्तानवधारणात्‌ । 

इयता मुक्तिरित्येप न स्याच्छास्तार्थेनिर्णयः॥ १११५ ॥ 
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विच्छेद न दो, ऐसी ) सन्तति अविद्याकी निवतक है अथवा विच्छिन्ना 
( बीच-चीचमें होनेवाली ) सन्तति अविद्याकी निवर्तक है ! अविच्छिन्ना सन्ततिका 
तो सम्भव है नहीं ॥ १११० ॥ 

सति इत्यादि । क्योंकि भोजन, सुपुप्त्यादिके होते हुए विद्यासन्ततिका 
अविच्छेद केसे हो राकृता हे । भोजन, सुपुप्ति आदि कालको छोड़कर अवि- 
च्छिन्न सन्तति अविद्याकी निवतक हे, यह भी नहीं कह सकते, क्योंकि अन्य 
कालमें मी बुद्धिकी ग्डानिसे ( श्रगसे) सन्ततिका विच्छेद हो सकता 
है॥ ११११ ॥ 

“यदि इत्यादि । यदि विच्छिन्न सन्तानवाला बोध अविद्याका निवर्तक 
है, तो मरणकालीन सन्तान थविद्याक्ना निवरेक हैं अथवा उससे पहला 
अविद्याका निवतेक है ¦ यह बतलाना चाहिए ॥ १११२ ॥ 

“मरणे तु' इत्यादि । मरणकालमें ज्ञानकी सन्तति होगी, इसमें तो विश्वास 
ही नहीं है, क्योंकि डरिकिका आदि मरणकाळके चिद्व-विशेपसे परवश होकर निबिड 
मुछोरूपी अन्त्रकारगें ही वह गम रहता है॥ १११३ ॥ 

'ग्राचीनोऽप्येप' इत्यादि । मरणमे पूर्वेकालका भी सन्तान इयत्तासे 
( परिगाणसे ) निश्चित है अशवा अनिश्चित दै ? प्रथम पक्षगें निश्चयका कोई 
कारण नही ॥ १११४ ॥ 

“सर्तत्या० इस्सादि । विद्यावृत्तिकी शम्ततिके परिमाणका आस्त्रसे निर्णय 
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अस्त्वनिश्चितसन्तानो मोक्षोऽप्यत्राऽस्त्वपाक्षिकः । 
ततः कृत्वा कर्म कार्या कर्मच्छिद्रेण सन्ततिः ॥ १११६ ॥ 
इति मस्वा झुर्बते ये कर्मच्छिद्रेष सन्ततिम्‌ । 

नूनं ते नासिकाग्रेण वीक्षन्ते सरयमण्डलम्‌॥ १११७॥ 
वस्तुतन्त्रा तस्वविद्या चृतन्या नेव तेन सा। 

नुमिः कतुमकतु वा स्वेच्छया नेव शक्यते ॥ १११८ ॥ 
यत एवमतो यो नः प्रत्यक्संमोहहानिळृत्‌ | 

आचो्न्त्यः सन्ततोऽन्यो या स योधः सर्वभावद्‌ः ॥ १११९ ॥ 
न चाऽनिव्को बोधो मोहस्येस्यपि शङ्क्यताम्‌ | 
यतोऽचुभ्ूयते मोइनिश्वचिस्तस्ववेदिमिः ॥ ११२० ॥ 
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नहीं हुआ है कि इतने परिमाणसे मुक्ति होती दे, इसलिए शास्तरमें अप्रा- 
माण्य होगा ॥ १११५ ॥ 

“अस्त्व०! इत्यादि । 'आतेत्येवोपासीत इस श्रुति द्वारा विद्याकी सन्तति- 
मात्रसे अविद्याकी निदृर्तिका सम्भव दोनेके कारण अनिश्चित सन्तान दी अविद्याका 
निवरशीक है, इस पक्षों मी मोक्ष अपाक्षिक ( नित्य ) दो सकता दे। इसलिए 
प्रतिदिन नित्य कर्मोको करके अनन्तर ( क्रर्गविश्वान्तिकाङग ) श्ञानसम्तति 
करनी चाहिए ॥ १११६॥ 

<इति मत्वा? इत्यादि । यद समशकर जो पुरुप कर्म करनेके ही वाद सन्तति करते 
हैं, वे छोग सचमुच प्राण इन्दियते सू्ेमण्डरका दर्शन करना बाते दं ॥१११७॥ 

व्वस्तुतन्ना' इत्यादि । तत्त्वविद्य तो पस्तुके अधीन है, पुरुषके अधीन 
नहीं है, इसलिए पुरुष अपनी इच्छासे कुम्‌ ( करनेके लिए ) और अकतुंम (न 
करनेके लिए ) समर्थ नहीं दे ॥ १११८ ॥ 

ध्यत एवमतो? इत्यादि | चूकि ऐसा दे, इसछिए कोई भी बोधसन्तान, 
चाहे वह प्रथम दो या अन्त्य हो अथवा इन दोनॉसे कोई तीसरा ही क्‍यों न दो, 
प्रत्यगात्माके अज्ञानका नाश करके सर्वभावका प्रदान करता हवे॥१११५॥ 

"न चा० इत्यादि । शान अज्ञानेकी निढए नहीं करता, एसी शका नहीं 
करनी चाहिए, कर्थोकि तत्तज्ञानियाको जगको विरृत्तिक। अनुभव 
होता है ॥ ११९० ॥ 
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विद्यासन्तत्यभावो यो जीवतः पूर्ववादिना। 
आगुक्तस्तत्र सन्तानमात्रै तावद्वारणम्‌ ॥ ११२१ ॥ 
प्रमेयमानसम्बन्धे घारावाहिकसन्ततिः । 

केन वारयितु शक्या सर्वमेयेपु दशनात्‌॥ ११२२ ॥ 
यावजीवमविच्छिन्ना सन्ततिश्रेत्न शक्यते । 

मा शक्यतामबिच्छिन्नसन्तत्या कि फरुं तव ॥ ११२३ ॥ 
ताइकूसन्ततिहीनस्य पुनभ्रोन्त्युदये सति । 
रागडेपानिरोधेन न मुक्तिरिति चेच्छृणु ॥ ११२४ ॥ 
मुक्तिरायु'्वयात्‌ पूर्वे पश्नाद्ठा तव सम्मता । 

नाऽऽद्यः, प्रारव्धभोगस्य देवैरप्यनिवारणात्‌ ॥ ११२५ ॥ 
पश्चात्तनी तु या मुक्ति! सा केनाऽपि न वायते । 
रागादिभिर्वा्यते सेत्तेतरस्याद्वारभापितम्‌ ॥ ११२६ ॥ 


“विद्या०' इत्यादि । पूर्यपक्षीने जो यह कहा था कि जीवित अवस्थामें 
विद्यासन्तति नहीं हो सकती, सो भी समीचीन नही है, क्योंकि सन्तानको कोई 
रोक नहीं सकता ॥॥ ११२१ ॥ 

प्रमेय०' इत्यादि । प्रमेय और प्रमाणका सम्बन्ध होनेपर धारावाहिक 
सन्ततिको कौन रोक सकता है £ अर्थात्‌ कोई नहीं रोक सकता, क्योंकि सभी 
प्रमेयोमें वह देखी जाती है ॥ ११२२ ॥ 

ध्यावजीव०' इत्यादि । यदि पूर्वपक्षी यह कहे कि यावज्जीव (जीवनपर्यन्त) 
अविच्छिन्न सन्तति नहीं हो सकती, तो इसपर हमारा यह कहना है कि भले ही 
न दो, क्योंकि अविच्छिन्न सन्ततिसे तुम्हें क्या लेना देना है अर्थात्‌ तुम्हें उससे 
कौनसा अभीष्ट दोनेवाला है £ यह बतढाओ ॥ ११२३ ॥ 

“ताइकूसन्तति०' इत्यादि । यदि ताइश ( अविच्छिन्न) सन्तति नहीं होगी, 
तो पुरुषको फिर मका उदय होगा, इस परिस्थितिमें राग-द्वेप उत्पन्न होंगे, 
इसलिए मुक्ति नहीं होगी, यदि ऐसा कहो, तो इसका भी उत्तर सुनो ॥११२४॥ 

'मुक्तिरायुः०” इत्यादि । मरनेसे पहले तुम मुक्ति चाहते हो या पीछे ? 
प्रथम पक्ष तो ठीक नहीं है, क्योकि मारब्त्रभोगका निवारण तो देवता भी नहीं 
कर सकते ॥ ११२५ ॥ 


“पश्चाचनी' इत्यादि । मरणके पश्चात्‌ काठकी मुक्तिको तो कौन हट 
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सञ्चितारव्धयो्ञानभोगाभ्यां कर्मणोः क्षये । 
जन्मददेतोरसद्भावान्धुक्तिरेवाऽ्वरशिष्यते ॥ ११२७ ॥ 
रागादिजन्येनाऽऽगामिकर्मणा शिष्यते नहि | 
प्रियाप्रिये ज्ञातयोऽस्य जगृहुः पुण्यपातके ॥ ११२८ ॥ 
ब्रक्मात्मबोधमात्रेण शाख्नार्थस्य समास्तितः | 
रागादयः सन्तु कामं न तङ्कावोऽपराध्यते ॥ ११९९ ॥ 
रागादिरोधाचे युक्तिमाहुस्ते प्रलये कुतः । 
न सुक्तास्तत्र रागादेनिरोधोऽभूद्शेपतः ॥ ११३० ॥ 
तावानपि न पर्याप्तो निरोधो मुक्तये, कथम्‌ । 
एः अल्पीयोऽहःसमभ्यस्तो निरोघोऽरं वियुक्तवे ॥ ११३१ ॥ 
सकता है। रागादि उन्हें इटा देंगे, यह कहना तो याझवचन है। - उप शाह उसे हा की, यह कहना तो बाढवचन है। क्योंकि मारळ प्रारव्धके 
नाशसे नष्ट हुए रागादि प्रतिवन्धक नहीं दो सकते, यह भाव है ]॥ ११२६ ॥ 

'सश्विता०' इत्यादि । ज्ञानसे सञ्चित कर्माडा और भोगसे प्रारब्ध 
कर्मोंका नाश दोनेपर जन्मका कोई हेतु ही नहीं रहता, इसलिए केवल मुक्ति दी 
शेप रहती है ॥ ११२७ ॥ 

“रागादि०' इत्यादि । रागादिसे उत्पन्न होनेवाठे आगामी कर्मका विद्वानों 
इल्ेप नहीं होता । ज्ञानीके प्रिय और अप्रिय पुण्य और पार्पोको मित्र 
और शच्च ग्रहण कर लेते हैं; इसीसे विद्वानमें आगामी कर्मका इळेष नहीं 
होता है ॥ ११२८ ॥ 

खरक्वात्म०' इत्यादि ।बरदमामनोधमात्रसे शाखार्थ समाप्त दो चुका दै; इसलिए 
तस्वज्ञानीमें राग, द्वेष आदि भले ही यथेष्ट ख्पसे रहें; परन्तु उनका सद्भाव ज्ञानीकी 
कोई हानि नहीं कर सकता [ क्योकि वे प्रारठ्ष कर्मका फल देनेके लिए दी 
ज्ञानीमै भामासरूपते विद्यमान हें ] ॥ ११२९ ॥ 

'रागादिरोधाथे' इत्यादि । रागादिके निरोधसे जो मुक्ति कहते हैं; 
वे प्रछयकालमें मुक्त क्यों न हुए, क्योंकि उसमें तो उनके रागादिका पूर्णरीतिसे 
निरोध दो गया था ॥ ११३० ॥ 

+ 'तावानपि! इत्यादि । उतने प्रचुर काढसे अभ्यस्त निरोध मी जब मुक्तिके 
लिए पर्याप्त न हुआ, तब थोड़े दिनोंसे अभ्यस्त निरोध मुक्तिके लिए पीस 
दोगा; यद कैसे कद सकते दें: ॥ ११३१ ॥ 
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बोधाभावादसुक्तिश्रेत्पलये तहिं बोधतः । 

मुक्तिरित्येव वक्तव्यं कोऽथों रागादिरोधतः ॥ ११३२ ॥ 

रागादिष्वनिरुद्धेपु बोध एव न सम्भवेत्‌ । 

यदि तहिं निरुध्यन्तामाबोध ते बुथुत्सुमिः ॥ ११३३ ॥ 

पश्चात्तु यदि बोधेन वाध्यन्तेऽस्तु तबैच तत्‌ । 

अथाऽऽरब्धेन जन्येरन्‌ जन्यन्तां भोगसिद्वये ॥ ११३४ ॥ 

निरोदूधुं नहि शक्यन्ते रागाद्या भोगहेतवः । 

ुञतसुबुद्धमूढानां मध्ये केनाऽपि धीमता ॥ ११३५॥ 

अभोगहेतवो ये स्पुरविचारेकनिर्मिता! । 

ते तु बुद्युञुत्सुभ्यां निरुध्यन्ते विचारतः ॥ ११३६ ॥ 

ये भोगहेतवस्तेऽपि प्रबुद्धे भ्र्वीजवत्‌ । 

इच्यन्ते योधद्गधाशचेन्नीरागादिः सुखी भवेत्‌॥ ११२७॥ 

द्वोघाभावा०” इत्यादि । पूवेपक्षी यदि यह कहे कि प्रझयकारमें योधका 

अभाव था, इसलिए मुक्ति नहीं हुई, तो इसपर दम कहते हैं कि बोधसे दी 
मुक्ति दती दै, यही कहना चाहिए फिर रागादिके निरोधसे मुक्ति दोती दै, 
ऐसा कहनेसे क्या लाभ ! ॥ ११३२ ॥ 

(रागादि०' इत्यादि । यदि पूर्यपक्षी कहे कि रागादिका निरोध न दोनेपर 
बोधका ही दोना संभव नहीं है, तो बोधपर्यन्त जिज्ञासुऑको निरोध करना चाहिए, 
यह मानना होगा ॥ ११३३॥ 

“पश्चात्तु इत्यादि । बोधके पश्चात्‌ यदि बोधसे दी रागादिका बाध हो जाय, 
तो ठीक ही दै। यदि प्रारब्धसे वे उत्पन्न होते हें; तो भोगकी सिद्धिके लिए 
उत्पन्न होने दो ॥ ११३४ ॥ 

(निरोदधुम्‌ः इत्यादि । जिज्ञासु, ज्ञानी, अज्ञानी-इनमें से फोई मी 
बुद्धिमान भोगके देतु रागादिको नहीं रोक सकता है ॥ ११३५॥ 

“अभोग०' इत्यादि । जो भोगके हेतु नहीं हें और केवळ अविवेकसे उत्पन्न 
हुए हैं, ऐसे राग आदिको ज्ञानी और जिज्ञासु विचारसे रोक लेते दें ॥११३६॥ 

ध्ये भोग०' इत्यादि । जो भोगके हेतु रागादि हैँ, वे भी मुने हुए अन्नकी 


तरह योषसे ज्ञानीमें दध दो बुके दें, इसलिए वास्तबमे जानी राग आ 
भौर इसी है॥ ११३०॥ ` वर्मे जानी राग आदिसे रि 
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आगमाहेद चेद्रक्ल बह्व भवति स्वयम्‌ । 
फलावस्थस्य च सत; काऽतो रागादिसम्प्दृतिः ॥ ११३८ ॥ 
ज्ञाततस्रस्य न पुनश्रांन्त्युत्पत्तिरद्वेतुतः । 
विशेषाज्ञानजा भ्रोन्तिविशेपच्चानिन; कुतः ॥ ११३९ ॥ 
यः सामान्यग्रहो यच विशेपाग्रहण तथा । 

आरोप्यस्थेय संस्कारस्तत्त्रयं भ्रान्तिकारणम्‌ ॥ ११४० ॥ 
चिदात्मत्वं तु सामान्यं विशेपो ब्रह्मरूपता । 
भवेदारोप्यसंस्कारो दयनादि्ँतयासना ॥ ११४१ ॥ 
तत्र ब्रह्मत्मविज्ञाने निहेतुर्विश्रमः कथम्‌ । 

उद्वेति, द्वैतधीस्तेपां वाधितेवाऽचुबचते ॥ ११४२ ॥ 
तयाऽनुबृस्याऽऽरव्धस्य शेपोऽप्यत्नोपश्ुज्यते । 

विद्यया सर्वभावशच भुन्नानेनाउनुभुयते ॥ ११४३ ॥ 
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(आगमात इत्यादि । शरे जिसको बरदा ज्ञान हो चुका दै, वद स्वयं 
ब्रह्म ही दै और फडावस्थानें स्थित है) अतः उसकी रागादि क्या हानि कर 
सकते हैं १॥ ११३८ ॥ 

“ज्ञाततस्त्रस्य’ इत्यादि । तत्तज्ञानीको फिर अमकी उत्पत्ति हो, इसका 
कोई कारण नहीं है; क्‍योंकि विशेष घर्गके अज्ञानसे आन्ति हुआ करती दै; वह 
तो आत्माके नित्यमुक्तत्व आदि विशेष घर्गेको जानता है; इसलिए उसको आम्ति 
कैसे होगी ! ॥ ११३९ ॥ 

धयः सामान्य०' इत्यादि । अधिष्ठानका सामान्यरूपसे ज्ञान, विशेपरूपसे 
सज्ञान तथा आरोप्यके ज्ञानका संस्कार--ये तीन आन्तिके कारण हैं ॥११४०॥ 

'चिदात्मत्वम्‌? इत्यादि । चिदारमत्व सामान्यरूप है, अक्षरूपता विशेष- 
रूप है और अनादि हेतवासना आरोप्यका संस्कार हे॥११४१॥ 

मत्र ब्रह्मात्म०” इत्यादि । में तर्न हँ, ऐसा ज्ञान दोनेपर अम केसे 
दो सकता दै, क्‍योंकि कारणभूत विशेपरूपका अज्ञान नहीं दै, इसलिए 
ज्ञानवानकी वेतबुद्धिकी वाधित दी अनुवृत्ति होती है॥ ११४२ ॥ 

“तया$नुदृत्त्या०' इत्यादि । उस बाधित अनुवृत्तिसे प्रारब्भके शेपका 
भोग होता है और प्रारठ्धफलका भोग करते हुए ही तत्त्वज्ञानी विद्यासे 
स्वभावका अनुभव करता है ॥ ११४३ ॥ 
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देहादिरेव भोगस्य हेतुने त्वस्य वस्तुता। 
अनृतेनाऽपि भोगोऽस्ति स्वभे देहादिना यतः ॥ ११४४ ॥ 
वस्तुत्वमेव विद्येय बाधते नाऽनृतातमताम्‌ । 
ना&दरीस्थगनुख बाध्यं स्वपुखकत्वविद्यया ॥ ११४५ ॥ 
वास्तवांशस्य दग्धत्वात्‌ प्रतीत्या भोगसम्मवात्‌ । 
जीवन्मुक्तिकथा ग्रोक्ता प्रारूधान्तमनिन्दिता ॥ ११४६ ॥ 
तस्मान्न जीवतः सेर्वभावः छाऽपि विरुध्यते । 

अहं त्रह्ञेति यो वेत्ति सद्यः सबं भवत्यसौ ॥ ११४७ ॥ 
आत्मेत्येवेति विद्यायाः सन्नं यत्‌ त्रितं पुरा । 
तद्दयाख्यानमिद श्रुत्या संक्षेपण समापितम्‌ ॥ ११४८ ॥ 
इत्थमादेयविद्यायाः सत्रवृत्ी उदाहृते । 

हेयाविद्यां स्वकार्यण युक्तां उत्रयति श्रतिः ११४९ ॥ 


'देहादिरेव' इत्यादि । देहादि भोगके देतु हँ, उनकी सत्यता भोगकी 
हेतु नहीं है, वर्योकि सवम मिथ्यामूत देह आदिसे मोग होता ही है ॥११४४॥ 

“बस्तुत्वमेव' इत्यादि । यह विद्या वस्तुखका बाध करती है, यिथ्या- 
स्वरूपका वाघ नहीं करती, क्योंकि अपने मुखकी एकताके ज्ञानसे दर्पणस्थ 
मुखका बाघ नहीं हुआ करता ॥ ११४५ ॥ 

“बास्तवांशस्य? इत्यादि । वास्तव अंश दग्ध हो चुका है और प्रतीतिसे 
मोग हो सकता है, इसलिए प्रारव्धकी समाततिपर्यन्त जीवन्मुक्ति-कथाकी 
कोई निन्दा नहीं कर सकता ॥ ११४६ ॥ 

(तस्मान्ना०' इत्यादि । इसलिए जीवित अवस्थामै सवेभावका कोई 
विरोधी नहीं है, क्योंकि में त्र हूँ, इस प्रकार जो जानता है; वह ज्ञानकालमें ही 
सवोत्मा दो जाता है ॥ ११४७ ॥ 

'आत्मेत्येव०” इत्यादि । “आस्मेत्येव” यह जो पहले विद्याका सूत्र कदा 
था, उसका यह व्याख्यान संक्षेपसे भरुतिने समाप्त कर दिया ॥ ११५८ ॥ 

इत्थमा०' इत्यादि । इस प्रकार आदेय ( अहण करने योग्य ) विद्याका 
सूत्र और उसकी वृत्ति कह दी गई अब अपने कार्यसहित हेया (त्याग करने योग्य) 
अविद्याको श्रुति सूत्रित करती है ॥ ११४९ ॥ 


चतुर्थ जादाण ] भापानुवादसहित ११०१ 
स्वस्मादन्यां देवतां य उपास्ते स्वं न वेद सः । 
इति सन्रमविद्यायाः सकार्यायाः श्रुतीरितम॥ ११५० ॥ 
स्व्रहात्वापरिज्ञानमविद्याऽनर्थकारिणी | 
अन्योपास्त्या पारतन्त्यमिद्दाञ्नथ इतीर्यते ॥ ११५१ ॥ 
नन्वव्याकृतमज्ञाने व्याङ्ृतं कार्यमीरितम्‌ । 
तदेव इयमत्रा$पि भूयः कस्मादुदीर्यते ॥ ११५२॥ 
अृणु विद्याफले पुंसां विसंबादश्रमोदयम्‌ । 
विनिवारयितुं बोधविनिवत्यं विविच्यते ॥ ११४३ ॥ 
अध्यात्ममधिदेवं च जीवत्वेशत्वकरिपिका । 
द्विथा शक्तिरविद्याया द्वेविध्य तद्विविच्यते ॥ १९५४ ॥ 
स्वाश्रयं मोहयेद्याऽसौ शक्तिजीवत्वकल्पिका । 
साऽस्य ब्रह्मत्यमाइत्य जनयेजीवताम्रमम्‌ ॥ ११५५ ॥ 


——ज— < ४२प२१9 9२२२२२२ नन 


“स्वस्मादन्याम्र! इत्यादि । अपनेसे अन्य देवताकी जो उपासना करता है; 
वह आत्माफो नहीं जानता है, इस प्रकार कार्यसहित यविद्याका सूत्र श्रुति 
द्वारा कहा गया है ॥ ११५० ॥ 

“स्वन्रहमर्वा०' इत्यादि । आत्माके म्रक्षत्वका अशान ही अनर्थकारिणी 
अविद्या है, अन्यकी उपासनासे जो परतन्त्रता होती है, वही प्रकृतमें अविद्याकृत 
अनर्थ कद्दा जाता है ॥ ११५१ ॥ 

“नन्वव्याकृत० इत्यादि । भव्याकृत अज्ञान है और व्याकृत कार्य दै, 
यह पहले कह चुके दें। फिर उन दोनोंका यहाँ गर्यो उल्लेख किया 
जाता है १॥ ११५२ ॥ 

“णु? इत्यादि । सुनो, विद्ये होनेवाले मोक्षरूप फळा पुरुषोको निष्फ- 
लताके भ्रमकी निवृत्तिके लिए बोधसे निवर्त्य ( निषेध्यके स्वरूपका ) विवेचन 
किया जाता है ॥ ११५३ ॥ 

(अध्यात्म० इत्यादि। जीवत्व और॒ईधरतकी कल्पना करनेवाली 
अविद्याक्की शक्ति अध्यात्म और अधिदेव भेदसे दो प्रकारकी दै, उन दो प्रकारोंका 


विवेचन किया जाता दे ॥ ११५४ ॥ 
“स्वाश्रयम्‌! इत्यादि । जो शक्ति अपने आश्रमको मोदित कर देती दै, 
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जीबोऽहमिति मूढोऽन्याद्चुपास्ते देवतामयम्‌ । 

सेयं मोहकरी शक्तिविद्ययेव निवत्ते ॥ ११५६॥ 
न मोहयति या शक्तिः स्वाश्रयं साऽऽधिदैविकी । 
आविर्मावतिरोभावौ व्याकृताव्याकृतामिधो ॥ ११५७॥ 
ग्रतिमासत एवैपा विदुपोऽप्यत्र जीवतः । 

तस्याः ग्रारब्घभोगान्ते प्रतिभासो निवत्ते ॥ ११५८ ॥ 
तामाधिदेविकी शक्तिमाहुर्मायेति केचन । 
आध्यात्मिकीं मोहृकरीमविद्येति प्रचक्षते ॥ ११५९ ॥ 
अचिद्यामाययोभेदमात्यन्तिकमपाकरोत्‌ । 
यत्नाद्विवरणाचाय ऊचे त्वाकारमिन्नताम्‌ ॥ ११६० ॥ 


वही जीवत्वकी कल्पना करती हे और वह इसके (.जीवके ) त्रक्तत्वका आवरण 


करके जीवत्वश्रमकों उत्पन्न करती है ॥ ११५५ ॥ 

“जीचोऽह्‌? इत्यादि । इससे भें जीव हैँ” ऐसा मानकर यह अज्ञानी अन्य 
देवताकी उपासना करता है, यह मोहकरी शक्ति विद्यासे हीं निवृत 
होती है॥ ११०६ ॥ 

“न मोहयति' इत्यादि । जो शक्ति अपने आश्रयकों मोहित नहीं करती, 


वह आधिदेविकी शक्ति है। व्याकृतशव्दका अर्थ आविर्भाव और अव्याकृत 
शब्दका अथ तिरोभाव दे ॥ ११५७ ॥ 


'ग्रतिमासतः' इत्यादि । जीवनकाछमें विद्वानकों भी ये दोनों मासते 


दी रहते है; प्रारब्धमोगके अन्तमे प्रतिमास मी निवृत्त हो जाता है ॥११५८॥ ` 


“तमाधिदैविकीम्‌' इत्यादि | उस आधिदेविकी शक्तिको कोई लोग 
माया कहते हैं और भाध्यात्मिकी मोहकरी शक्तिको अविधा कहते हैं ॥१२५९॥ 

'अविद्या०' इत्यादि । विवरणाचार्यने अविद्या और मायाके आत्यन्तिक 
मेदका निराकरण किया हे; उनके भिन्न-भिन्न आकार कहे हैं। भाव यद है 
कि सूळ प्रकृति ही विक्षेपश्क्तिकी प्रधानतासे आधिदैविक शक्ति अथवा माया 
कही जाती है, वही मूल प्रकृति आवरणशफिकी प्रधानतासे अध्यात्मशक्ति 
अथवा अविद्या कही जाती है। आवरणशक्तिय प्रत्येक जीवमें भिन्न-भिन्न 
हैं, इसलिए एक जीवें विद्याकी उत्पत्ति होनेसे उस जीवके आवरणकी 


न््स्स्स्म्ल््ण्प्प्म्य्स्प्न्य्स्स्स्स्ज्स्स्स्स्स्ड 


ands 
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सृष्टिप्रकरणे तत्र मायाकारः पुरोदितः । 
अव्याकुतगिरा तस्य काये व्याकृतमीरितम्‌ ॥ ११६१॥ 
कर्मप्रकरणे  त्वस्मिज्नविद्याकार ईयते । 
स्वस्मा्िन्ना देवतेति धीरविद्याविजम्मिता ॥ ११६२ ॥ 
स्वस्य तस्वमविज्ञाय यागदानादिकर्ममि! । 
स्वतोऽन्यदेवताः पाति द्यनद्वान्‌ वणिजं यथा ॥ ११६३ ॥ 
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निवृत्ति होकर उस प्रकृतिमें जीवस्वापादक अविद्यात्वकी निदृति होनेपर मी 
अन्य जीवेकि संसारका हेतु जो मायाका स्वरूप दै, वह निवृत्त नहीं होता, 
क्योंकि उन जीवेकि प्रारव्धसे वह प्रतिबद्ध है । उस मायास्वरूपके नष्ट न 
होनेपर मी विद्वानका, देइपातके अनन्तर दी असन्न, शुद्ध चैतन्यके साथ 
तादात्म्य होनेसे, मायाके साथ सम्बन्ध नहीं दोता; इसलिए मुक्त पुरुषको 
माया और मायाके कार्यका प्रतिभास नहीं होता । कोई एकदेशी माया और 
अविद्याका आत्यम्तिक मेद कहते दै । विवरणाचार्य शरप्रकाश्चा्मचरणोंने इस 
एकदेशी मतका इस प्रकार निराकरण किया दै-“माया चाविद्या च स्वयमेव 
अवति! ( माया और अविद्या आप दी होती हैं) इस शति और “मये 
वाज्ञानशब्देन पठ्यते मुनिसत्तम ! इत्यादि स्मृतिके विरोधसे माया और 
अविद्याका जो मेदव्यवहार दै, वह उक्त आकारके मेदमात्रसे उपपन्न दो 
सकता है, इसलिए माया और अविद्याका आत्यन्तिक मेद नहीं दै ॥ ११६० ॥ 

“सृषटिप्रकणे इत्यादि । पहले सश्टिके प्रकरणमें अम्माकृतशब्दसे 
मायाका आकार कहा गया है और व्याकृतशब्दसे मायाका कार्य कहां गया 
है॥ ११६१ ॥ 

“कर्मप्रकरणे' इत्यादि । इस कर्मके प्रकरणमें तो अव्याकृतशव्दसे 
अविद्याका आकार कहा जाता है । अपनेसे भिन्न देवताको समझना दी 
अविद्याका विलास दे ॥ ११६२ ॥ 

«सस्य तस्वम० इत्यादि । जैसे बै वहन आदिसे वेदद्यका पालन 
करता है; वैसे दी स्वरूपके तत्त्वको न जानकर याग, दान आदि कमाँसे यह 
मनुष्य अन्य देवताओका पाइन करता है ॥ ११६३ ॥ 


अपि भूरिपशोः पुंस एकस्मिन्नपि तस्करेः । 

हियमाणे पशौ दुःखं किञ्च॒ सर्वापहारतः ॥ ११६४॥ 
सर्वस्वतुत्ये त्पशों ब्रह्मघीपरिमोपिणा । 

हियमाणे महदू दुख स्यात्‌ सर्येपां दिवौकसाम्‌ ॥ ११६५ ॥ 
तस्मादेयां तन्न प्रियं यन्मचुष्या विजानते । 
रहमत्मत्वमतो देवाः प्रतिबभ्नन्ति बोघजम्‌ ॥ ११६६ ॥ 
प्रमादिनो बहिश्चित्ताः पिशुनाः कलहोत्सुकाः । 
संन्यासिनोऽपि इश्यन्ते देवसंदूषिताशयाः ॥ ११६७॥ 
क्षः कर्मभिदेवानाराध्येपामनुग्रहात्‌ । 

अन्तःस्थितो वेत्ति चेत्‌ स्त्रं पारतनत्र्यात्रिवरतते ॥ ११६८ ॥ 
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अपि' इत्यादि । जिस पुरुपके पास बहुत पशु हों, उनमें से किसी एकको 
भी यदि चोर चुरा ले जावे, तो उसको दुःख होता है, फिर समी पशुओंकी 
चोरी होनेपर तो उसके दुःखका कहना ही क्या है ! ॥ ११६४ ॥ 

'सर्वस्वतुल्ये' इत्यादि । देवताओके सर्थस्वतुस्य इस मनुष्यरूप पशुको 
अब त्रक्षश्ञनरूप तस्कर चुरा लेता है, तव समी देवताओंकों बड़ा दुःख 
होता है ॥ ११६५ ॥ 

“तस्मादेपाम्‌' इत्यादि । इसलिए देवताओंको यह प्रिय नहीं है कि 
मनुष्य छोग त्रक्षामभावका परिज्ञान करें | इसळिए देवता लोग ज्ञानसे उतपन्न 
दोनेवारे त्रक्षात्ममावका प्रतिबन्ध करते हैं ॥ ११६६ ॥ 

'प्रमादिनो' इत्यादि । चूँकि देवता चिचको दृपित कर देते है, 
इसी कारण संन्यासी भी प्रमादी, बहिमुख, पिशुन ( निन्दक ) और करुहप्रिय 
देखे जाते हैं। श्रवण आदिम मनका समाहित न होना प्रमाद है, प्रमाद 
चितकी महिसुखताका कारण हे और बहिमुँखता परो्तपौपतदिष्णुलमें ( दुसरेके 
उत्कर्पको सहन न करनेमें ) कारण है और कलह कुतूहूळ और प्रमादमें 
कारण है । आराधना न करनेसे देवताओंकी अवज्ञासे चित्तमें ये दोप 
उत्पन्न दो जाते हैं, यह भाव है ॥ ११६७ ॥ 


गरुमुक्नुर इत्यादि ! अब मुचु पुरुष केसि देवताऑका आराधन करके 
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यो देवपारतन्त्रयस्य हेतुर्मोहश्रिदात्मन! । 

ब्रह्मत्वबुध्या हेयो$सावित्येतदिद्द वर्ष्यते ॥ ११६९ ॥ 

गरामाण्यं कर्मकाण्डस्य देवानां प्रशुता तथा । 

पद्युकल्पेपु मूढेपु भवेक्न तु विवेकिनि ॥ ११७०॥ 

इत्थमाध्यात्मिकाज्ञाने कर्माधिकृतिकारणम्‌ । 

बोधहेय॑ जगद्वेतोरव्यक्तात्‌ प्रविवेचितम्‌ ॥ ११७१ ॥ 

नन्वत्रह्मत्वधीयद्वदई ब्रह्मेति योधतः। 

निवर्तते तथा दैतधीरप्यद्वेतबोधतः ॥ ११७२॥ 

ततश्च जीवतो वोधहेयं किञ्चिदथेतरत्‌ । 

ुक्तभोगस देहान्ते नङ्खचतीत्यसदीरितिम्‌ ॥ ११७३ ॥ 

नेप दोपो यतो बोधः झत्स्नाज्ञाने दहन्नपि | 

न दहेङ्धोगहेतुत्वमारव्धप्रतिबन्धतः ॥ ११७४ ॥ 
इन देवताओके अनुमहसे अन्तमुख होकर अपने स्वृरूपको जान लेता दै, तब 
परतन्त्रता नष्ट दो जाती दै ॥ ११६८॥ 

पयो देवपार०' इत्यादि । देवताओंकी परतन्त्रताका हेतु चिदा'माका 
अज्ञान है और अक्षज्ञानसे उसका त्याग होता हे, इसका यहांपर वर्णन किया 
जाता है ॥ ११६९ ॥ 

प्रामाण्यम्‌! इत्यादि । कर्मेकाण्डकी भमाणता और देवताओंकी प्रभुता 
पशुतुर्य अज्ञानियोंमें दै, विवेकीमें नहीं ॥ ११७० ॥ 

ढुत्यमा०) इत्यादि । इस मकार कर्मोंके अधिकारका कारणीभूत एवं बोधसे 
निवृत्त होनेवाला जो आध्यासिक अज्ञान है, उसको, जगतके कारण अव्यक्तसे 
पृथक्‌ करके, दिखला दिया ॥ ११७९ ॥ 

(नन्व०? इत्यादि । जैसे मद्वज्ञानसे अन्नक्नलजशञान निवृत्त होता दै; वैसे ही 
अद्वेतज्ञानसे द्वेतज्ञान निवृत्त होता है ॥ ११७२ ॥ 

“ततश्च! इत्यादि । इसलिए सर्वे द्वैतकी निइचिका अङ्गीकार करनेपर जीवित 
पुरुषके अविद्यात्व अशकी ज्ञानसे निदृि होती है और मायाके कार्य जगतका 
प्रतिभास तब तक होता रइता है जव तक प्रारब्ध रहता है, और भोगोंके भोग 
छेनेते देदके अन्तमें वह नष्ट दो जायगा; यह कथन समीचीन नहीं है ॥११७३॥ 

“नेप दोपो' इत्यादि। यद दोप नहीं दै, क्योंकि सम्पूर्ण अज्ञानको दग्ध करता 
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मण्यादयो यथा बहे? प्रतिवभन्ति दग्पताम्‌ । 

न तु प्रकाशसामथ्ये तथांशप्रतिबन्थनम्‌ ॥ ११७५ ॥ 

भोगोपयुक्त॑ देहादि यावत्तावन्न बाध्यते । 

विद्ययाश्जुपयुक्तस्तु बाध्यते जीवताभ्नमः ॥ ११७६ ॥ 

नजु देहाभिमानेन बिना भोगो न इश्यते । 

सुप्तौ तेनाऽत्र भोगाय जीवभ्रान्तिरपेक्षिता ॥ ११७७ ॥ 

भेवं देहाभिमानस्य जीवभ्रान्तेः एथक्त्वतः । 

कर्मजन्योऽभिमानः स्याद्‌ भ्रान्तिस्त्वज्ञानमात्रजा ॥ ११७८ ॥ 

कर्मक्षयेऽभिमानोऽयं सुपुप्ती प्रविलीयते । 

पुनः कर्मोड्धवे सोध्यमुदेत्येव हि जागरे ॥ ११७९ ॥ 

ढिङ्गदेहस्थूलदेहसम्बन्धा िङ्गकर्मजः । 

कर्माभावाह्रझणस्तु जीवता नेव कर्मजा ॥ १२८०॥ 
हुआ मी बोध प्रारव्घरूप प्रतित्रन्धकसे भोगकी हेतुताको दगथ नहीं 
करता है ॥ ११७४ ॥ 

“मण्यादयो' इत्यादि । जैसे चन्त्रकान्त मणि आदि अग्निकी दाहशक्तिका 
प्रतिबन्ध करते हें; प्रकाशशक्तिका प्रतिबन्ध नहीं करते; वैसे ही ज्ञान 
मायाकी शक्तिके अशका प्रतिबन्ध करता है ॥ ११७५॥ 

भोगोपयुक्तम्‌' इत्यादि । विद्या भोगके उपयोगी जो देहादि हैं, 
उनका बाघ नहीं करती, किन्तु भोगमें अनुपयोगी जो जीवत्वअ्रम है, उसका 
बाध कर देती है ॥ ११७६ ॥ 

निनु०” इत्यादि । यदि कहो कि सुपुप्ति अवस्थामें देहका अभिमान 
न होनेसे भोग नहीं देखा जाता, इसलिए भोगके लिए जीवत्वअमकी 
आवश्यकता है, तो यह नहीं कहना चाहिए, क्योंकि देदामिमान और जीवत्व- 
अम मिन्न-मिन्न पदार्थ हें । अभिमान कमोसि उत्पन्न होता हे और अम अज्ञान- 
मात्रसे होता है ॥ ११७७-७८ ॥ 

'कर्मक्षये! इत्यादि । सुपु्ति अवस्थामै कर्मौका क्षय दोनेसे देहाभिमान 
नष्ट दो जाता है और फिर जाग्रत्‌ अवस्थामै कर्मौका उद्भव होनेपर देद्दाभिमान 
उत्पन्न हो जाता है ॥ ११७९ ॥ 


(लिङ्ग०” इत्यादि । इ्गदेह और स्थूलदेहका सम्बन्ध ठिश्नदेदके कर्मोंसे 
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हस्य साञ्निध्यादविवेकेन जीवता । 
ग्राणघारणर्पेपा अमाह््मणि फरिपता ॥ ११८१॥ 
अविवेककृत॑ यचद्विवेकेन विलीयते। 
कर्मापादितसम्बन्धो लीनः स्यार्कर्मणः क्षये ॥ ११८२ ॥ 
अज्ञानजत्वात्कर्मापि बाध्यं यद्यपि विद्यया । 
तथाऽप्यतीतकमेतद्वाध्यते विद्यया कथम्‌ ॥ ११८२ ॥ 
फळं नाऽऽभते यावत्तावत्कर्म स्वरूपतः । 
वर्षते फलपुत्पाध निवर्चेतेव यीजवत्‌॥ ११८४॥ 
यथोतपाद्याऽहुरं वीजं जहात्येव हि बीजताम । 
सोब्हुरो बृक्षरूेण बद्धेते न विनश्यति ॥ ११८५ ॥ 
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उत्पन्न होता है । अक्षमें कोई कर्म नहीं है, इसलिए जीवत्वअम कर्मजन्य 
नहीं है ॥ ११८० ॥ 

(लिङ्गदेहस्य' इत्यादि । लिन्ञदेदके सानिध्यसे यह प्राणघारणरूप जीव” 
भाव अविवेकजन्य अमसे तद्यमें कल्पित दे ॥ ११८१ ॥ 

«अविवेक्०? इत्यादि । अविवेकका कार्य विवेकसे नष्ट दो जाया 
करता है इसलिए क्मजन्य सम्बन्ध कर्मोंका क्षय दोनेसे सुपुपिमै छीन दो 
जाता है ॥ ११८२ ॥ 

'अज्ञानत्वात्‌? इत्यादि । यद्यपि अज्ञानका कार्य होनेसे कर्मका भी 
विद्यासे बाघ होना चाहिए, तथापि अतीत कर्मका विद्या कैसे बाघ कर 
सकती है अर्थात्‌ ज्ञानोत्पत्तिकालमें जब प्रारव्ध कर्म हैं. ही नहीं तब उनका 
ज्ञानसे बाध कैसे होगा ! ॥ ११८३ ॥ 

“फुल नाऽऽरमते' इत्यादि । जबतक कगे फलका आरम्भ नहीं करता तब- 
तक कमै स्वरूपसे बना रहता हे और फड्को उतन्न करके बीजकी तरद 
नष्ट हो जाता है ॥ ११८४ ॥ 

प्यधो०' इत्यादि । जैसे अङ्कुरको उसन्न करके बीज बीजभावका 
त्याग कर देता है, वह अङ्कुर इृक्षरूपसे बढ़ता दी रहता दे, नष्ट नहीं 
होता ॥ ११८५ ॥ 
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तथा देहादिमुत्पाध युक्तं कतिपयायुपा । 
कर्म त्यजति कर्मत्वं देहादिरनुवचतते ॥ ११८६ ॥ 
मुक्तो बाणो यथा वेगक्षये पतति नाऽन्यथा । 
असौ देइस्तयैवाऽऽयुःक्षये शाम्यति नाऽन्यथा ॥ ११८७ ॥ 
यावदायुस्तावदेप अ्ुङ्क्ते भ्रमविव्जितः । 
अन्तरेणाऽपि जीवत्वभ्रम भोगो5त्र सम्मवेत्‌ ॥ ११८८ ॥ 
सुखदुःखविकाराव्यघियः साक्ष्ययभासता । 
भोगः ग्रोक्तः स भोगश्च समानो मूढबुद्वयोः ॥ ११८९ ॥ 
भोक्तृत्वमपि करत चिदाभासगतं चिति। 
मूढ आरोपयेदू बुद्धो नेति वैपम्यमेतयोः ॥ ११९० 
इतयुक्तयुक्तितस्तस्य तावदेव चिरं त्विति । 
श्षतेज्ञान्यनुभूतेथव भोगो बाध्यो न बोधतः ॥११९१ ॥ 

“तथा? इत्यादि । वेसे द्री कुछ आयुसे युक्त देइको उत्पन्न करके 
कर्म कर्मभावको त्याग देता हे और देहादि बने रहते हैं। जैसे धनुपसे 
छूटा हुआ बाण वेगका क्षय होनेपर ही गिरता है, अन्यथा नहीं गिरता, 
वैसे ही यह देह आयुका क्षय होनेपर ही नष्ट होता दै, अन्यथा नष्ट नहीं 
होता ॥ ११८३-८७ ॥ 

“याबदायु०' इत्यादि । ज्ञानवान्‌ पुरुप जबतक देह है तबतक 
अमरहित होकर भोगोंको भोगता है, इसलिए जीवत्वअमके बिना भी भोगका 
सम्भव है ॥ ११८८॥ 

“सुखदुःख०' इत्यादि । सुख, दुःख आदि विकारोसे युक्त बुद्विका 
जो साक्षीसे प्रकाश होता है; उसीको भोग कहते हैं; वह भोग अज्ञानी 
और ज्ञानी दोनोंको समान होता है ॥ ११८९ ॥ 

“मोक्तृत्यमपि' इत्यादि । भोक्तृत्व और कर्तत्व चिदाभासके धर्म दे । 
अशानी उनका चेतनमें आरोप करता दै और ज्ञानी चेतनमें आरोप नही 
करता, यही उन दोनोंमें परस्पर वैलक्षण्य है ॥ ११९०॥ 

“इत्युक्त? इत्यादि । इस उक्त युक्तिसे, “तस्य तावदेव चिरम! इस 


थुतिसे और ज्ञानीके अनुभवसे यह सिद्ध 
नहीं होता ॥ ११९१ ॥ सिद्ध होता है कि ज्ञानसे मोगका बाघ 
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कर्माथिकारिजीवस्य आग्तिकृ्यदवेद्नम्‌ । 

तद्ोघवाष्यं तद्वाधे याति देवाद्यधीनता ॥ ११९२ ॥ 

नलु बोधात्‌ पुराऽप्यात्मा न देवादिवश गतः । 

देहादि तृध्व॑मप्पस्ति यद्देवादिवशानुगम्‌ ॥ ११९३॥ 

तथा च सत्यबुद्धस्य कित्वं न विवेकिनः । 

इति व्यवस्थापयितुं न शक्यमिति चेन्न तत्‌ ॥ ११९४ ॥ 

गुक्तोऽहमात्मा देदवदिरारव्धान्ते विलीयते । 

आविजन्म न कस्याऽपीतवेवं ज्ञाने इतः क्रिया ॥ ११९५ ॥ 

अवाप्स्याम्युत्तमं देहमित्यध्यस्या55त्ममोहतः । 

तदेहसाधने पुण्ये यथाशाख प्रवत्तते ॥ ११९६॥ 

अतः कर्मप्रकरणे कर्महेतमवेदनम्‌ । 

____सत्रयितवाञ्य ततय पारतन्त्यादि अ तत्काये पारतन्त्रयादि वर्ण्यते ॥ ११९७ ॥ 

कर्माधिकारि०! इत्यादि । कर्माधिकारी ज्ीवमें अमको उत्पन्न करनेवाढा 

जो अज्ञान है, उसका ज्ञानसे वाध होता दै और अज्ञानका बाध होनेसे 
देवताओंकी परतन्त्रता नष्ट हो जाती है ॥ ११९२ ॥ 

“नजुः इत्यादि । बोषसे पहले भी आत्मा देवादिके बशमें नहीं था और 
देवताओंकि वशमें रहनेवाले देद आदि तो ज्ञानके अनन्तर भी देवताओंके अधीन 
हैं ॥११९१॥ 

कथा 'च' इत्यादि । ऐसी दश्ामें अज्ञानी कर्मी है; विवेकी कर्मी 
नहीं है, यह व्यवस्था नहीं की जा सकती, ऐसा कहें, तो समीचीन नहीं 
है॥ ११९० ॥ 

थुक्तोडद ०” इत्यादि । आसस्वरूप है मुक्त हैं, प्रारव्धके अन्तमें देह आदि 
डीन हो जायेंगे, भावी जन्म किसीका भी नहीं दै, ऐसा ज्ञान दोनेपर कर्म कैसे दो 
सकता है ! ॥ ११९५ ॥ 

(अवाप्स्या०! इत्यादि । में उत्तम देदको प्राप्त दोउँगा, यह अध्यास 
करके अज्ञान द्वारा उस देहके साघनीमूत पुण्यमें झाखके अनुसार प्रबूत 
होता दै ॥ ११९६ ॥ 

(अत) इत्यादि | इसलिए कर्मके प्रकरणमें कर्मके कारण अज्ञानका सूत्ररूपसे 
कथन कर अब अज्ञानके कार्य परतन्त्रता आदिका वर्णन किया जाता हे ॥११९७॥ 


स्पष्टीकृतं पारतन्त्र्यं पशुदृश्ान्ततो नृणाम्‌ । 
रतिः ॥ ब्रह्म वा इदमग्र आसीदेकमेव तदेकऽ्सन्न व्यभवत्‌ तच्छेयो- 
रूपमत्यसृजत क्षत्रं यान्येतानि देवत्रा क्षत्राणीन्द्रो वरुणः सोमो रुद्रः 
पर्जन्यो यमो मृत्युरीशान इति। तस्मात्‌ क्षत्रात्परं नास्ति, तस्माद्‌ 
ब्राह्मण! क्षत्रियमधस्तादुपास्ते राजसे क्षत्र एव तशो दधाति सेपा 
नस्य योनिर्यद ब्रह्म । तस्माद्यद्यांपे राजा परमतां गच्छति बद्षेवान्तत 


(रपषटीकृतम्‌' इत्यादि । पशुके दष्टान्तसे मनुष्योंकी परतन्त्रता स्पष्ट को गई। 

ब्रह्म वा इदमग्र आसीत्‌? ब्रक्ष बे--जो अश्निको उत्पन्न करके अभिरूपको 
प्राप्त हुआ वह ब्रह्म ही-ज्राक्षण-जातिके अभिमानसे 'ब्रक्” कहा जाता है। 
यह क्षत्रादि जाति भी ब्रह्मसे अभिन्न ( ब्रह्मरूप ) ही--एक ही-थी 
अधीत्‌ क्षत्रादि मेद नहीं था। वह एक ब्रह्म ( ब्राक्षण ) अर्थात्‌ 
क्षत्रिय आदि पालन करनेवालोंसे शुन्य होनेके कारण समर्थ न हो 
सका अर्थात्‌ कर्म करनेमें पर्याप्त न हो सका, इसलिए अद्षने में ब्राह्मण 
हैं, मेरा इस प्रकार कर्तव्य है, इस प्रकार ब्राह्मणजाति निमित्तक कर्म करनेक्री 
इच्छासे अपने कर्मकतृत्वकी विभूतिके लिए अयोरूप ( अतिश्रेष्ठ ) 
की--अतिशयित क्षत्रिय जातिकी- सृष्टि की । उसी क्षत्रको व्यक्तिमेदसे 
श्रुति दिखलाती है--जो ये लोकमें प्रसिद्ध देवताओके वीचमें 
क्षत्रिय हैं । जातिके कथन पक्षमें बहुवचन होता है, इस स्मृतिसे 
अथवा व्यक्तिमहुत्वसे भेदका उपचार करके श्रुतिमें क्षत्राणि’ यह बहु- 
वचन कहा है । 

चे क्षत्र (क्षत्रिय) कौन हैं! उन्दीको श्रुति कहती है--उनमें मी 
विशेष करके अभिषिक्तोंका ही निर्देश करती दै-देवताओंक्ा राजा इन्द्र, 
जडोंका राजा वरुण, ब्राक्षणोंक्रा सोम, पशुओका रुद्र, विद्युदादिका पर्जन्य, 
पितरोका यम, रोगादिका मृत्यु, दीपतियोका ईशान इत्यादि देवताओंमें 
क्षत्रिय हैं । इसके अनन्तर इन्द्रादि देवताओंसे अधिष्ठित सोम और सूर्य वंशमें 
उतपन्न होनेवाळे मनुष्य क्षत्रियोंक्री मी सृष्टि यपर श्रतिक्को अभिमेत दै; यह 
समझना चाहिए, क्योंकि उन्हींके लिए देवक्षत्र सृष्टिका प्रस्ताव है । 

चू कि ब्र्ाकी अतिशयित सृष्टि क्षत्र है, इसलिए क्षत्रियसे भिन्न अन्य 


HN 


चतुर्थ आझण ] भापाबुबादसहित ११११ 


स जैत्र व्यभवत्‌ स विशमसृजत यान्येतानि देवजातानि गणश 
आ्यायन्ते वसवो रुद्रा आदित्या विश्वेदेवा मरुत इति ॥ १२॥ 


___ ८७...“ 
कोई ब्राक्षणजातिका नियन्ता नहीं है, इसलिए क्षत्रियका कारण होता हुआ 
मी आहण राजसूय यजे क्षत्रियकी अपेक्षा नीचे खड़ा दोकर ही उपर स्थित 
क्षत्रियकी उपासना करता है । क्षत्रगे ही वह अपने 'त्रह्म' इस रूपसे ख्यात 
यशकी स्थापना करता है । राजसूयमें अभिषिक्त आसन्दी ( मोढ़े ) पर 
स्थित राजाके द्वारा दे व्रह्मन्‌ ! यों आमन्त्रित किया गया ऋतिक्‌ फ्रि 
उसको उत्तर देता दै- है राजन ! तुम भक्ष हो ! यह कथन ही क्षत्रमें उस 
यशका स्थापन करना है ॥ 

यह जो ब्रहम ( ब्राह्मण ) दै, वदी प्रकत क्षत्रकी योनि है; इसलिए यद्यपि 
राजा परमताको--राजसूथामिपेक गुणको --अर्थात्‌ राजसूये शरेष्ठ गुणको प्राप्त 
होता है, तथापि ब्रह्मङ्गो दी-त्राल्षण जातिको ढी--अन्ततः याने अम्तकाउमें 
अर्थात्‌ कर्मकी समाप्ति होनेपर पुरोदितका आश्रय करता 'है--अपनी योनि पुरोदितको 
अपने आगे रखता है, यद अर्थ है । यदि बके अभिमानसे अपनी योनि 
ब्राक्षण जातिकी इसा करता है-उसको अपनेसे नीचे देखता है, तो वह क्षत्रिय 
अपनी ही योनिका नाश करता डवे अर्थात्‌ अपने दी प्रसवका विच्छेद ( नाश ) 
कर देता दै । वद इस कर्मको करनेसे अतिपापी होता है । पहले दी क्षत्रिय 
क्रूर होनेसे पापी दै, फिर अपने कारणकी दिसासे अत्यन्त पापी दो जाता 
है, जैसे छोकमें श्रेयानकी ( प्रशस्ततरकी ) दिसा करके ( परिभव करके ) अत्यन्त 
पापी द्दोता दै, येसे दी समझना चाहिए ॥ ११॥ 

क्षत्रियकी सृष्टि करनेपर भी वह धनके उपार्जयिताके अभावसे ब्राह्मण 
कर्के छिए समर्थ न दो सका, अतः कमसाधन धनके उपाजनके लिण उसने 
खेडयको उसन्न किया । कौन दे फिर बद येय ! जो यद्द देवजात है, [ यहाँ 
स्रामे निष्ठा दै, अतः ] जो यद देवजातिभेद दे, यदध अथ दे । उन्हें गणशः 
कहा जाता है । वर्योकि अय गणप्राय दी होते हें, क्योकि ये प्रायः 
मिलकर दी धनके उपाजनमें समय दोते हैं, एक एक नहीं। वसुओंका गण 


१११२ बृहंदारंण्यकबातिकंसार [ १ अध्याय 


स नेव व्यभवत्स शौद्रं वर्णमसृजत पूपणमियं वे पूपेय हीद* 
सवं पुष्यति यदिदं किञ्च ॥ १३॥ 

स नेव व्यभवत्तच्छेयोरूपमत्यसुजत धमं तदेतरकषत्रं यद्ध्मस्तस्मा- 
दर्मात्पर नास्ति। अथो अबलीयान्बलीयाशसमाशश्सते घर्मेण यथा 
राब यो वे स घर्मः सत्यं वे तस्मात्सत्यं वदन्तमाहुधैमे वदतीति 
घमें वा बदन्तश सत्य वदतीत्येतजेवेतदुभय भवति १४ ॥ 


आठ संख्यावाळा है, रुद्र एकादश हैं, आदित्य द्वादश हैं और विश्वदेवा 
त्रयोदश हैं, अथवा विश्वाके अपत्य सभी देवता सपत-सप्त ( ४९ ) 
हैं॥ १२॥ 
वह त्रक्ष सेवकके अभावसे फिर मी समर्थ न हुआ, अतः उसने शौद्रवर्णकी 
सृष्टि की । शुद्रको ही यहां शौद्र कहा हे । स्वा्थमें अण करके बृद्धि हुई 
है। कोनसा वह शूदवणे है जिसकी सृष्टि की £ पूपाकी। जो पालन 
करे उसको पूपा कहते हैं। कौन है वह पूपा £ उसका श्रुति 
विशेषरूपसे निर्देश करती है--यह प्रथ्वी ही पूपा दै, [आप ही उसका 
निर्वेचन करती है--] क्योंकि प्रथिवी ही जो कुछ है, उस सबका पाउन 
करती है ॥ १३ ॥ 
चारों वर्णांको उत्पन्न करके भी त्रके उम्र होनेके कारण अनियतत्वकी 
शङ्कासे अपनेको कर्म करनेमें असमथ समझकर अत्यन्त अयोरूप धर्मकी सृष्टि 
की । स्ट अयोरूप घ्म क्षत्रका भी क्षत्र है अर्थात्‌ क्षत्रका मी नियन्ता है, 
धर्मे उमे मी उम्र है, चूके धर्म क्षत्रका मी नियन्ता है, इसलिए उस धर्मसे 
पर नहीं है, क्योंकि उस धर्मसे सब नियममें रकखे जाते हैं। सो कैसे ! 
कहा जाता दे--दुभेहतर भी अपनेसे अत्यन्त बलालेको धर्मरूप बरसे 
जीतनेकी कामना करता दै । जैसे छोकमे कोई एक दुबळ कुटुग्ब सबसे वलि 
राजाका आश्रय करके अन्य बल्वानकों जीतनेकी इच्छा करता है । इसलिए 
` सबसे वडवपर होनेके कारण धर्में सर्वनियन्तृत्व सिद्ध हो गया । लौकिक पुरुषों 
द्वारा व्यवहत होनेवाळा व्यवहाररूप जो धर्म है, वह सत्य है; सत्य माने 
शास्त्रोक्त भर्थे। वही शास्त्रोक्त अनुष्ठान धर्मनामवाछा हो जाता दे | बलवान 
शाखार्थलेन शायमान ही सत्य हे, चूंकि ऐसा है; इसलिए शाखके अनुसार 


चतुर्थ जाद्मण ] भापानुवादसहित १११३ 


ऱख्य्य्ज्यज्य्य्य्य्>रय्य्य् 


तदेत क्ष्विद्‌ शुद्रस्तदग्निनेव देवेपु अद्लाभवद्राक्षणो मनुष्येषु 
क्षत्रियेण क्षत्रियो वेश्येन पेश्यः शुद्रेण शद्रस्तस्मादमावेव देवेषु लोक 
मिच्छन्ते ब्राह्मणे मनुष्येष्वेताम्प्राशहि रूपाभ्यां ब्रह्मामवत्‌॥ १५॥ 


व्यवहदारकालमें सत्यमापण करनेवालेको समीपस्थित धर्म और सत्य--दोनेकि 
विवेकको जाननेवाळे पुरुप--'ध्म वदति’ ( धर्म कहता दे प्रसिद्धं लौकिक 
न्यायको कहता है, ऐसा कहते हैं । वेसे ही इसके विपरीत धर्मरूप लौकिक 
व्यवहारका कथन करनेवाळेको सत्य कहता दै, शाखके अनुसार कहता दै, ऐसा 
कहते हैं. इन दोनोके ज्ञान और अनुप्ठानसे धर्म ही होता दै; इसलिए वह 
ज्ञानानुष्ठानलक्षण धर्म शास्त्रज्ञो और अन्य सबको भी नियममें रखता है; 
इसलिए वह धर्म क्षत्रका मी क्षत्र है, इसलिए उस धर्मका अभिमानी 
अज्ञानी कर्मविशेषके अनुप्ठानके लिए ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, दद्रनातिविशेपरूप 
निमित्तको स्वीकार करता है । ये ब्राक्षण्यादि स्वभावसे ही कर्माधिकारके 
निमित्त दें॥ १४ ॥ 

म कषतर, विद्‌ और शूद्र इस प्रकार चातुर्वप्यको उत्पन्न किया, ऐसा जो 
उपसंदार दै, वह उतरार्थ दै । जो वद रुप्टू अन्न है वह अभिरूपसे दी देवताओंमें 
ब्रह्म ( बराह्मण जाति ) हुआ, अन्यरूपसे नहीं । मनुप्योगे ब्राक्षणरूपसे वह ब्रह्न 
हुआ है । इतर वर्णोमें विकारान्तरको पराप्त होकर क्षत्रियरूपसे इन्द्रादि देवताओंसे 
अधिष्ठित क्षत्रिय हुआ, बैदैयसे वैश्य, शुंद्रसे यद्र । चूंकि क्षत्रादिमें 
विकारापन्न होकर और अभ्रिमें ब्राह्मणरूप होकर ही अविकृत ब्रक्म सष्टा द्द 
इसलिए अग्निमें ही, देवताओंके मध्यमें कर्मफलकी इच्छा अम्निपम्बद्ध 
कर्म करके ही करते हैं, यह अथे है । इसीलिए यह प्रश्न फर्मोके 
१ अथात. पहले देयताओंमे प्रदर्शित जो वर्णविभाग है, उसकी उत्तरप्रन्थसे मनुप्यमि 
योजना करनेके लिए उपसंदार दे, यह भाव दै। 

२ घसु आदिसे अधिष्टित दोकर । 

३ प्रयासे अधिष्टित होकर त्तुतिके लिए कदा हेत 

४ अग्न्यादिभावको प्राप्त दोकर क्षत्रादिभावको ग्राम होता दै । क्षत्रादिमावको प्राप होकर 
अग्न्यादिभावको प्राप्त नहीं होता है, इतनेसे अक्ममें विह्तल और अविक्ृतत्य अग्नि और ब्राह्मणकी 
स्तुतिके लिए कद्दा है. । 


१११४ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


अधिकरण अग्निरूपसे स्थित हुआ है, इसलिए उस अग्निमें कर्म करके उसके 
फलकी प्रार्थना करते हें, यह युक्त दै । 

मनुष्योंके मध्यमे कर्मफलकी इच्छा होनेपर अग्न्यादिनिमित्तक 
क्रियाकी अपेक्षा नहीं होती, किन्तु त्राक्षणजातिमात्रकी ही प्राप्तिसे पुरुपाथकी 
सिद्धि होती है। जहाँपर देवाधीन पुरुपाथकी सिद्धि दै, वढीपर अग्न्यादि 
क्रियाकी अपेक्षा हे। और “जपसे ही ब्राह्मण सिद्ध होता है, इसमें संशय 
नहीं है; अन्य कुछ करे अथवा न करे ब्राह्मण भेत्रे कहा जाता है 7 
ऐसी स्मृति भी है और संन्यास भी देखा जाता हे, इसलिए मनुष्य ब्राह्मणत्व 
प्राप्त होनेपर ही कर्मफलरूप लोककी इच्छा करते हैं; क्योंकि इन दोनों ब्राह्मण 
और अग्निरूप कर्मके कर्ता और अधिकरणोंसे ब्रह्म साक्षात्‌ स्ट हुआ है । 

यहांपर परमासमलोककी अभि और ब्राह्मणमें इच्छा करते हैं, ऐसा 
कोई कहते हैं; वह ठीक नहीं दै, वर्योकि अविद्याके अधिकारमें कर्मके 
अधिकारके लिए वर्णविभागका प्रस्ताव है और परके साथ विशेषण भी दै । 
यदि यद्दांपर छोकशव्दसे परमात्मा ही कहा जाय, तो “स्वं ळोकमददष्ा! 
( आत्मठोकको न देखकर ) यह परविशेषण अनर्थक हो जायगा । 
अग्न्यधीनतासे प्राध्यमान लोक यदि स्वळोकसे व्यतिरिक्त प्रकृत लोक है 
तब तो स्वै' यह विशेषण युक्त है, क्योकि इस विशेपणसे प्रकृत परलोककी 
निदृत्ति होती है और परमात्मळोकका स्वत्वसे अव्यभिचार है । अविद्याकृत 
लोक स्वत्वके व्यमिचारी दें। कर्मझत ठोकका श्रुति मी 'क्षीयत एव' ( नष्ट 
दो जाता दै ) इत्यादिसे व्यभिचार कहती है | 

हमने कर्के छिए वणोँकी सृष्टि की । वह घ्म नामक कर्म, सब वर्णोको 
कतेव्यतासे नियममें रखनेत्रात्म है और पुरुपार्थका साधन है; इसलिए उसी कर्मसे 
जब परमात्मरूप स्वळोक अज्ञात भी प्राप्त द्ो सकता दे तब उस परमात्मलोककी 
'पदनीयता' ( अन्वेषण ) से क्या ढाम ! इसपर श्रुति कहती दै-- अथ? । अथ- 
शब्द पूर्वपक्षकी निवृत्तिके लिए है । जो कोई इस सांसारिक पिण्डग्रदणरूप 


१ सब भूनोंको अभय देनेवाला भ्रष्ठ जातिवाला, यह अर्थ है । 

२. प्राद्मणके लिए भिक्षाचर्या (संन्यासका) विधान दै और संन्यास प्रद्यजोंकका साधन 
है; इसलिए आ्राप्रभजातिनिमित्तक छोकरी इच्छा करना युक्त है । 

३ इसलिए अग्निमें दी होम करना युक्त है । 


चतुर्थ ब्राह्मण ] भापानुवादसहित १११५ 


अविद्या, काम कर्मरूपी हेतुओसे उत्पन्न हुए इस शरीरसे अग्न्याधीन कर्मके 
अभिमानसे अथवा ब्राक्षणजातिनिमित्तक कर्मके अभिमानसे प्राप्त होनेवाला जो 
“अस्वमूत' ( आत्मासे व्यतिरिक्त ) रोक है, उससे आत्मरूप स्वलोकको आसत्वेन 
अव्यमिचारीरूपसे 'में ब्रह्म हे! इस.प्रकार न देखकर प्रेति ( मरता ) है, वह 
यद्यपि स्वळोक है तथापि अविद्यासे व्यवहित होनेके कारण इस आत्माका 
लौकिक झात्माकी तरह शोक, मोह, भयादि दोपोंकी निवृत्तिके द्वारा 
पालन नहीं कर सकता । 

और जैसे छोकमें अननूक्त ( अनधीत ) वेद कर्मादिका बोध न करनेसे 
पालन नहीं करता है अथवा अन्य लौकिक कृष्यादि कमे अकृत (न किया 
हुआ, अपने स्वरूपसे न प्रकट हुआ ) अपने फल्दानसे पालन नहीं करता, 
चैसे ही यह आत्मरूप स्वलोक नित्य आत्मस्वरूपसे व्यक्त न दोकर ऑवैर्धादिकी 
निवृत्तिके द्वारा पालन नहीं करता । 

स्वळोकदशनरूप निमित्तके परिपाठनसे क्या. लाभ ! अनिष्ट कर्मके फलकी 
प्राप्ति भी निश्चित होती है; इसलिए इष्टफलनिमित्तक अश्वमेधादि अनेक 
कमै होनेसे तल्रिमित्क पालन अक्षय हो सकता दै, सो ठीक नहीं दै, 
क्योंकि कृत (कर्म) क्षयदोपवाला दै, यही कदती दै--इस संसारगें आश्वर्यरूप 
कोई महात्मा भी 'अनेबंवित' ( यथोक्तविधिसे स्वलोकके न जाननेवाला ) 
पुरुष मेरा फल अनन्त हो जायगा, इस दृष्टिसे अश्वमेधादि इष्टफलक 
पुण्यकर्मोंको निरन्तर करता दै, इससे वह इस अज्ञानीका कर्म अविद्यासे 
उत्पन्न हुए कामरूपी हेतुसे हुआ हे; इसलिए स्वमदर्शनरूपी अमसे उत्पन्न 
हुई विभूतिकी तरह फठोपमोगके अन्तम नष्ट दी दो जाता दै; वर्योके उनके 
कारण अविद्या और काम चंचल दें, उनसे किये हुए कर्मोके फडका क्षय 
निश्चित है; इसलिए पुण्यकमेफळपाठनकी अनन्तताकी आशा नहीं है । 

इसलिए “आसमान! यदद शब्द “स्वं डोकं’ इस अर्थमें है, क्योंकि 
सवै होक! यह प्रकृत हे, और यहां स्वशब्दका प्रयोग नहीं है । “उपासीत! 


१--जैसे छौकिक दशम पुरुप “भै दशम हूं? इस प्रकार अज्ञात होता हुआ झोकादिकी 
निग्रत्तिसे आत्माकी पाउना नहीं कर सकता है, वैसे ही अज्ञात परमात्मा भी नहीं कर 
सकता दै, यह अर्थ है । 


>> 


१११६ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


्टस्क्ट्क्क्व्व्व््क्क्क्व्व्व्व्क्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व्स्व्व्स्न्न््न्स्न्न्न्न् जज्ज I ज 


कहा है । वह जो आत्मा ही छोकफी उपासना करता दै, उसको क्या 
होता है! यह कहा जाता दै । इसका कर्म क्षीण नहीं होता, ज्ञानीको 
कके अमावसे यह नित्यानुवाद है, जेसे अज्ञानीका कर्मक्षयलक्षण संसार- 
दुःख निरन्तर बना रहता दै वैसे ज्ञानीको नहीं होता, यह अर्थ है । 
जैसे मिथिछाके दगध दोनेपर मेरा कुछ नहीं दरध होता है, वेसा दी यहां 
समझना चाहिए । 

स्वात्मळोकके उपासक विद्वान्‌का कमे विद्याके संयोगसे नष्ट नहीं दोता, 
ऐसा अन्य आचाय कहते हैं । कर्षसम्पन्धी छोकशब्दार्थकी दो 
प्रकारसे निश्चित कश्पना करते हैं। एक व्याकृत अवस्थावाला कर्माश्रयछोक 
दिरण्यगभ नामक दै, उस कर्मेसमवायी व्याकृत परिच्छिन्नकी जो उपासना 
करता है, उस परिच्छिन्न कमोलदर्शीका कर्म नष्ट हो जाता दै, यह निश्चित दै । 
उसी कर्मसमवायी छोककी, अभ्याङेतावस्थ कारणरूप समझकर, जो 
उपासना करता है उसका, अपरिच्छिन्न कमीलदर्शी दोनेके कारण, कर्म नष्ट 
नहीं होता । 

कल्पना तो यह सुन्दर है, परन्तु औत नहीं है, क्योंकि “स्वलोक' 
शब्दसे प्रकृत परमात्माका कथन है, “स्वं लोकं? ऐसा प्रस्ताव कर फिर 
स्वशब्दका त्याग करके आत्मशव्दका प्रक्षेप करके फिर उसीका निर्देश किया 
है, 'आत्मानमेव डोकमुपासीत' इति ( आतमा छोककी दी उपासना करे )। 
महां कर्मसमवायी लोककी कस्पनाका अवसर दी नहीं है और 
परम्नन्य जो केवळ विद्याविषयक है, उसके साथ विशेषण भी दे। 
हम प्रजाते क्या करेंगे, जिनका ( हमारा ) यह आसा दी लोक दै, पुत्र 
कर्मे अपर विद्या इनसे किये हुए लोकॉसे मेद करके श्रुति दिललाती 
'है--यह आत्मा हमारा ढोक है । किसी कर्मसे इसका लोक नष्ट नहीं 


१--जैसे फुण्डळादि भूपणोंके अन्दर और बादर अन्येषण फरनेसे गुवर्णरो अतिरिक्त कोई 
रूप नहीं मिलता इसलिए सुवणेरूपसे पुण्डलादि नित्य हैँ, पैसे दो फर्मेसाध्य हिरप्यगर्भादिळोफ 
अब्याकृतका कार्य होनेसे अव्याकृत ही हैं, यद्व अगेकार करके उस अब्याकृतमें अददं युद्धिसे 
जो उपासना करता दै, बह भपरिच्छिन्न अव्याकृतोपासक ब्रह्मवित मी दै और कर्मी भी दै, 
उसका फर्म नट नहीं होता । उस आहतावष्याकी उपासना करनेबाछेका आरमा ही कर्म होता दे 
यद्द भर्दृप्रपश्की व्याल्या है। 


ध्स्य्स्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्स्य्य्य्ड्य्य्य्य्य्य्य्स्य्य्स्स्प्ण्स्य््स्स्ण्ूण्ण 


अथ यो ह वा अस्माल्लोकात्‌ स्तं लोकमदष्ठा भरेति स एनमविदितो 
न ञ्चुनक्ति यथा वेदो पाऽननुक्तोऽन्यद्वा कर्माकृतम्‌ । यदिह वा अप्य- 
नेवंविन्महत्युण्य कर्म करोति तद्धास्यान्ततः क्षीयत एव। आत्मानमेव 
लोकसुपासीत स य आत्मानमेव खोकणुपास्ते न हास्य फर्म क्षीयते । 
अस्माद्धेवात्मनो यद्यत्कामयते तत्तत्छजते ॥ १५॥ 
वर्णाश्रमादितदर्मसृषटिः कर्मार्थमीरिता ॥ ११९८॥ 
नन्वेवं तहिं युक्तिश्च स्यादेवाऽऽस्मधियं विना । 
अज्ञानकर्मणोः श्रुत्या चाऽऽदरेणोपवर्णनात्‌॥ ११९९ ॥ 
होता है, यह इसका परम लोक है! उन विरोपणोंसे युक्त वाक्योंकी इस वाक्यसे 
एकवाक्यता युक्त है, क्योंकि यद भी 'स्व॑ लोकं ऐसा विशेषण देखा जाता है । 
“इससे कामना करता हे? यह जो श्रुतिने कहा है, वह अयुक्त दै, ऐसा 
यदि कहें, अर्थात्‌ यहां स्वलोक परमात्मा है, उसकी उपासनासे वढी हो जाता 
है, ऐसा जबर सिद्ध है, तव 'जिस जिसकी कामना करता है वह उस उस फलको 
आमासे ही उत्पन्न कर देता है, यों आत्मप्राप्तिसे व्यतिरिक्त फटका कथन करना 
अयुक्त है, ऐसा यदि कहें, तो यह नहीं कहना चाहिए, क्योकि यह फरूयचन स्वछोककी 
उपासनाकी स्तुति करता है--ज्ञात स्वढोकसे ही सब इष्ट सम्पन्न दो जाते दें, यद 
अर्थे दै । इससे आप्तकाम ( पूर्णक्राम ) होनेसे अन्य फलकी प्रार्थना नहीं करनी 
चाहिए; जैसे कि 'आत्मतः प्राण आत्मत आशा” इत्यादि श्रृतिमँ कहा गया है । 
अथवा पूर्ववत्‌ सर्वात्मभावके प्रदशनके लिए है, क्योंकि जब परमात्मा दी दो जाता 
है तब 'अस्मादृधेवात्मना' यों आत्मशव्दका प्रयोग करना युक्त दी है | 
उस झब्दके प्रयोगका 'प्रकृत आत्मरूप स्वलोकसे' यह अर्थ है । यदि यदद 
अभिप्राय न होता, तो 'अञ्याक्ृत अवस्थावाले कर्मरूप लोकसे' ऐसा विशेषण 
परमात्मलोककी व्यावत्तिके लिए और व्याकृतावस्थाकी निवृत्तिके लिए अृतिमे कदा 
जाता, क्योंकि इस प्रकृत विशेषितमें अश्नुत ( श्रुतिसे अनुक्त ) अन्तराल- 
वस्थाका ( जव्याकृत नामवाली मध्यावस्थाका ) परिज्ञान नहीं हो सकता ॥१५॥ 
धर्णाश्रमा० इत्यादि । वर्णाश्रम आदि और उनके घोरी सृष्टि कर्के लिए 
कृष्टी गई है ॥ ११९८ ॥ 
“न्वत्र इत्यादि । ऐसी दशागें आसञ्चानके बिना ही मुक्ति होनी 
चाहिए, पर्योकि श्रुतिने भादरसे अज्ञान और कगेका वर्णन किया है ॥ ११९९ ॥ 


प्रा OI IPODS VY 


१११८ बृहदारण्यकवातिफसार [ १ अध्याय 


द्र्य्य्ण्य्ण्ल्ण 


मैवमात्मा किमज्ञातो मुक्तिदः कर्म वा वृहत्‌ । 
आस्नायकृपिवज्ञाञ्यमज्ञातात्मा फलप्रदः ॥ १२०० ॥ 
अनधीतो यथा वेदो नाऽ्थज्ञानेन पारयेत्‌ । 
अकता बा कृषि! पाति नाउकर्चारें फलार्थिनम्‌॥ १२०१ ॥ 
तथा स्वात्मा5प्यविज्ञातो मुमुक्ष मोक्षदानतः। 

न पालयत्यतो मुक्तिरज्ञस्थ नहि कस्यचित्‌ ॥ १२०२ ॥ 
स्वात्माख्यलोकमज्ञात्वा यो देहादस्त्रलोकतः । 

जैत्यसौ पुनरप्यन्यं देहरोकं व्रजेदू दढम्‌ ॥ १२०३ ॥ 
अनात्मविन्महत्पुण्यमश्वमेधादिक यदि । 
कुर्यन्नित्यपदायेतदथाप्यन्ते विनश्यति ॥ १२०४ ॥ 
कृतस्य हि क्षयोऽप्रइयं गोष्ठागारादिवङ्कवेत्‌। 

न मोक्षायाऽऽद्रस्तस्माच्छ्ुतायज्ञानकर्मणोः || १२०५ ॥ 

“भवमात्मा' इत्यादि । ऐसा नहीं कहना चाहिए, क्योकि प्रश्‍न होता है 
कि क्या अज्ञात आत्मा ही मुक्तिका देनेवार है अथवा अश्यमेधादि कर्म 
मुक्तके देनेवाळे हैं £ [ इनमें प्रथम कल्प युक्त नहीं दै, ] क्योंकि वेद और 
कृषिकी तरह यह अज्ञात आत्मा फरुप्रद नहीं हो सकता ॥ १२०० ॥ 

'अनधीतो! इत्यादि । जैसे अनधीत वेद अपने अर्थके ज्ञानसे पालन नहीं 
करता अथवा न की हुई कपि फलार्थीका पालन नहीं करती हे ॥ १२०१ ॥ 

“तथा! इत्यादि । वैसे ही अज्ञात आत्मा मी गोक्षदानसे सुमुक्षुका पारग 
नहीं करता; इसीलिए किसी अज्ञानीफी मुक्ति नहीं होती ॥ १२०२ ॥ 

“स्त्रात्माख्य ०! इत्यादि । आत्मरूप स्वलोकको न जानकर जो पुरुप देद- 
रूप अस्वछोकसे ( परछोकसे ) निकलता दै, वद फिर भी अन्य देइरोकको दी 
प्राप्त होता है ॥ १२०३ ॥ 

“अनात्मवित्‌? इत्यादि । [ द्वितीय पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योकि ] 
आत्माको न जाननेत्रारा नित्य पदकी प्रासिके छिए यदि अदवमेध आदि गददापुण्य 
भी करे, तो भी वह अन्तमें नए ही दो जाता ह ॥ १२०४ ॥ 

“कुतस्य' इत्यादि । [ क्योकि ] गोष्ठ और अगार आदिकी तरह कृत 


कमका अवश्य दी क्षय होता दे, इसछिए श्रतिमें लई 
ठिए आदर नही किया गया है ॥ १२०५ ॥ श्रुतिमें अज्ञान और कर्मका मोक्ष 


किन्तु जीवन्पुक्तिकाठे बोधहेयं विवेचितम्‌ । 
मुक्तिस्तु विद्यासत्रेण उत्रिता स्याह्चिचारतः ॥ १२०६ ॥ 
आत्मानमेव नि्दैत स्वप्रभ॑ प्रविचारयेत्‌ । 
विचारयति यस्तस्य फलं न क्षीयते कचिदू || १२०७ ॥ 
कामी कामयते यथत्सुख स्वर्गादिजं पुमान्‌ | 
अस्मादेवाऽऽतमनस्तत्तत्सृजते कर्मपूजितात्‌ ॥ १२०८ ॥ 
अविनाशोऽखिलानन्दहेतुत्वं चेत्यदो इयम्‌ । 
न कर्मणां फले युक्त युक्त विद्याफले तु तत्‌ ॥ १२०९ ॥ 
सिद्धस्य व्यञ्जिका विद्या व्यक्तात्मा फलपुच्यते । 
नह्यास्मनो विनाशोऽस्ति नित्यं विद्याफलं ततः॥ १२१० ॥ 
सार्वभौमादिकाः प्रोक्ता उत्तरोत्तरइद्धितः '। 
ke हिरण्यगभेपर्यन्ता आनन्दा आत्मविन्दवः ॥ १९११॥ 
।किन्त' इत्यादि । किन्तु जीवन्सुक्तिकालमें योघसे जो हेय ( साज्य ) चादि | हिन्द जीवनस्तर वोषसे जो देय ( लाज्य ) हे 
उसका विवेक किया दै और विद्यसूत्रसे सूचित मुक्ति तो विचारसे होती है, यह 
पहले कहा जा चुका है ॥ १२०६॥ 

८आत्मानमेय? इत्यादि । द्वैतरहित स्वयंप्रकाश आतमाका ही विचार करना 
चाहिए, क्योंकि जो विचार करता दै, उसका फळ कमी नष्ट नहीं दोता ॥१२०७॥ 

कामी कामयते? इत्यादि । कामी पुरुप जिस जिस स्वर्गादिजन्य सुखकी 
कामना करता है, उन सबकी कर्मोंसे पूजित इस अपनी आत्मासे ही रचना कर 
# लेता है ॥ १२०८ ॥ 

(अविनाशो' इत्यादि । अविनाश और अखिल आनन्दोकी हेतुता- इनं 
दोनोंका कोके फरमें रददना युक्त नहीं है, किन्तु विद्याके फर्में उनका रहना 
युक्त है ॥ १२०९ ॥ 

(सिद्धस्य' इत्यादि । विद्या सिद्धकी ( विधमानकी ) व्यज्ञिका ( व्यक्त 
करनेवाली ) दी दै; उससे व्यक्त हुआ आत्मा फड कहा जाता है । चूँकि 
आत्माका विनाश नही होता; इसलिए विद्याका फल नित्य है ॥| १५१० ॥ 

व्सार्यमौमा०? इत्यादि । सार्वमौमसे ले करके उत्तरोत्तर शतगुण 
त 2 प्रलगातमा परमानन्दरूप है, पदी. मके अनुसार जब प्रकड होता है, तय 
बिषयानन्द कदा जाता ऐ । 
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ब्रह्मानन्दस्य भूतानि मात्रां यान्तीत्युदीरणात्‌ । 
तत्तत्कर्मानुसारेण ब्रह्मानन्दः स्फुरेन्चृणास्‌ ॥ १२१२॥ 
तत्तद्विपयकामेन चित्तेऽस्मिन्‌ व्याङुली क्ते । 
आनन्दः स्वात्मभृतोऽपि स तिरोधीयते नृणाम्‌ ॥ १२१३॥ 
पुण्येन विषये लब्धे चित्ते स्वारथ्यश्नुपागते । 
आत्मानन्द; स्फुरेचावद्यावद्‌ व्याकुलतान्तरम्‌ ॥ १२१४॥ 
एवं च विपयानन्दा ब्रह्मानन्दस्य विन्द्वः । 
स्वानन्द्निधििंद्याफलमित्यत ईरितम्‌ ॥ १२१५॥ 
आनन्दबिन्द्रभिव्यक्तिहेतुकर्मप्रसिद्धये । 
ब्रह्मक्षत्रादिवर्णानां सृष्टियत्रेन वर्णिता ॥ १२१६ ॥ 

श्रुति! ॥ अथो अयं वा आत्मा सर्वेपां भूतानां लोकः | स यज्जुद्दोति 


बृद्धिसे युक्त जो हिरण्यगभपर्यन्त आनन्द हैँ; वे सव आत्मरूप आनन्दसमुद्रके 
बिन्दु हैं ॥ १२११॥ 

“ब्रह्मानन्द्स्य! इत्यादि । 'सभी भूत त्रक्षानन्दकी मात्राको ( लेशको ) प्राप्त 
होते दै!, इत्यथेक श्रतिसे यह सिद्ध होता है कि उन कर्मोके अनुसार त्रह्मानन्द 
ही विषयानन्द दोकर मनुष्योंको प्रतीत होता है ॥ १२१२ ॥ 

तत्तद्विपय ०? इत्यादि । तत्‌-तत्‌ विपर्योकी कामनासे इस चित्तके 
व्याकुळ होनेपर अपना स्वरूप होता हुआ मी ब्रह्मानन्द मनुष्योके लिए 
तिरोहित हो जाता है ॥ १२१३ ॥ 

'पुण्येन' इत्यादि । जब पुण्य कर्मके अनुसार विपयकी प्राप्ति होती है, 
और उससे जब चित स्वस्थ हो जाता है, तब पुरुपको आत्मानन्दका अनुभव होने 
लगता दै, भौर जब दुसरी व्याकुछता होगी, तत्र वह नहीं रहता है ॥ १२१४ ॥ 

एवं च! इत्यादि । इस प्रकार सभी विपयाननद अक्षानन्दकी बूदें हँ; इसलिए 
सवोनन्दनिधि आत्मा (सर्वानन्दसमुद्र आत्मा) विद्याका फ कहा गयाद॥१२१७॥ 

“आनन्द्‌०' इत्यादि । आनन्दुके बिन्दुओंकी अमिव्यक्तिके हेतु कर्मोंक्ी 
सिद्धिके लिए अक्ष, कत्र आदि वर्णोकी सष्टिका यत्षसे वणन किया गया है ॥१२१६॥ 

“अथो अयं वा आत्मा? । यहांपर अज्ञानावस्थामे अथवा पूर्वमन्थमें वणीश्रम 
आदिका अभिमानी धर्मसे नियम्यमान अज्ञानी देवादि कर्भ करनेके लिए पशुके समान 


चतुर्थ ब्राह्मण ]. भापानुवादसहित ११२१ 


ल्झस्स्स्स्स्य्य्स्स्स्स्स्स्स्स्य्स्य्य्य्स्स्य्स्य्स्स्स्य्स्स्स्ण्स्स्स्स्स्स्स्स्स्पः 


यद्यजते तेन देवानां लोकोऽथ यदचुव्रूते तेन ऋषीणामथ यत्पितृभ्यो 
निप्णाति यस्प्रजामिच्छते तेन पिदणामथ यन्मनुष्यान्वासयते 
यदेभ्योऽशनं ददाति तेन मनुष्याणामथ यत्पशुभ्यस्वृणोद्कं विन्दति 
तेन पञ्चनां यदस्य गृहेपु श्वापदा वयाशस्यापिपीलिकाभ्य उपजीवन्ति 
तेन तेपां लोकः । यथा ह ये स्याय लोकायारिष्टिमिच्छेदेवधहवंविदे 
सर्वाणि भृतान्यरिष्टिमिच्छन्ति तद्वा एतद्विदितं मीमाऽसितम्‌॥ १६॥ 
परतन्त्र दै, यह कहा गया है । अग्र ये कौनसे कर्म हैं ! जिनको करनेसे पशुके 
समान परतन्त्र होता है । अथवा चे कौनसे देवादि दें ! जिनका पशुके समान 
कर्मोंसे गृहस्थ उपकार करता है, इन दोनोंका प्रपञ्च श्रुति करती हे-- 

“अथो? यह शब्द वाइयके उपन्यासके लिए है । यदद जो प्रकृत गृहस्थ, 
कर्मका अधिकारी, अज्ञानी और शर्रीरेन्द्रियसंघातादिविशिष्ट पिण्ड दै, वह यहां 
“आत्मा? शब्दसे कहा जाता है। अतः देवतासे लेकर पिपीडिकापर्यन्त सब भूर्तोका 
यह आमा ( मनुप्यशरीर ) लोक ( भोग्य ) है, यह अथ फलित हुआ, क्योंकि 
वर्णोश्रमादिविदिव कर्मोसे वह सबका उपकार करता है । 

किन कर्मविशेषोंसि उपकार करता हुआ वह किन मूतविरोपॉका छोक कहा 
जाता है ? इसे श्रुति कहती हे--वह गृहस्थ जो होम करता है, याग करता 
है, .( देवताका उद्देश्य करके स्वत्वका परित्याग करना याग कहलाता है 
और उस परित्यक्तका अग्निमें जम पेक्ष किया जाता है, तब वढी--परित्यक्त- 
प्रक्षे--होम कहा जाता है ) वे होम और यागलक्षण कर्म अवश्य कर्तव्य हँ, 
अतः पशुके समान परतन्त्रतासे प्रतिबद्ध हुआ यदद देवताओंका छोक कहा जाता 
है। जो यह अनुवचन करता है माने प्रतिदिन वेदका अध्ययन करता है, उससे 
यह ऋषियोंका ढोक दै। जो पितरोंको देता है, अर्थात्‌ पिण्ड, जल आदिका दान 
करता है, और जो यह प्रजाकी इच्छा करता है--प्रजाके लिए उद्यम करता 
है। यहां इच्छा उसतिक्ा उपलक्षण है, इससे जाको उस्न करता है, 
उस अवश्यकर्तव्य कसे यदद पितरॉका झोक दे--पितरोका भोग्य दोनेसे 
पितरोंका परतन्त्र डोक है । फिर जो अपने घरें स्थान और जरू आदिके 
दानसे मनुप्योका वास करवाता है और जो उन बसनेवाले अथवा न 
बसनेवाले अर्थियोंको भोजन देता दै, उससे यदद मनुष्योंका होक है । और 
जो पशुओंको तृण, उदक पहुँचाता है, उससे यह पशुओंका ठोक हे । और 
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वर्णाश्रमामिमानी सम्नतस्वज्ञः पराङ्मतिः । 

देवादीनामाश्रयः स्यात्‌ सर्वेपामापिपीलिकम॥ १२१७ ॥ 

देवानां यागहोमाभ्यासूपीणां वेदपाठतः । 

पितृणां आद्धतो चणां वस्रानगृद्ददानतः ॥ १२१८ ॥ 
कर्मणाउनाजँतो यस्मान्न कश्चिदुपकारकृत्‌ । 

गृही देवादिमिस्तस्मादर्जितोऽभूत्स्वकर्ममिः ॥ १२१९ ॥ 


फ्ज्ज्ज्स्स्ज्स्स्स्स्स्स्स्ज्स्स्ज्< 


जो इसके घरमें श्वापद और पक्षी पिपीलिका आदिके साथ कण, बलि, 
भाण्डक्षाठन आदिसे उपजीवन करते हैं, उससे यह उनका लोक है । 

चूँकि यह इन कर्माको करता हुआ देवादिका उपकार करता दै, 
इसलिए जैसे छोकमें स्वकोकके ( अपनी देहके ) अविनाशकी ( स्वत्वभावसे 
अप्रच्युतिकी ) इच्छा करता है और स्वखभावकी प्रच्युतिके भयसे पोपण, 
रक्षण आदि द्वारा सर्वतोभावसे उसका पाठन करता दै पेसे ही 'एवंवित के छिए 
( “में सब भूतोंका भोग्य हूँ', इसलिए मुझे अवश्य ऋणीकी तरह प्रतिकार करना 
चाहिए, इस प्रकार जो अपनेको मानता है, उसके लिए ) सब भूत और यथोक्त 
देवादि अरिष्टिकी ( अविनाशकी ) इच्छा करते हैं अर्थात्‌ स्वत्वकी ( अपनेपनकी ) 
अप्रच्युतिके (अविनाशके ) लिए सर्वेतोभावसे रक्षा करते हैं, जैसे कि कुटुम्बी 
पशुओंकी रक्षा करता है । इसलिए इन समको वह (उसका ज्ञानी होना) प्रिय नहीं 
है, यद कहा है । उन यथोक्त कर्मांको क्रणीकी तरह अवश्य करना चाहिए यद 
पञ्च महायज्ञफे प्रकरणमें विदित है और कतेव्यतासे उनकी मीमांसा याने विचार 
भी अवदानप्रकरणमें किया गया है ॥ १६॥ 

'वर्णाश्रमा०! इत्यादि । वर्णाश्रमाभिमानी, वहिमुख तथा अज्ञानी गृहस्थ 
पिपीडिकापयैन्त सब देवादिका आश्रय है || १२१७॥ 

“देवानाम! इत्यादि। याग और होमसे देवताओंका, वेदपाठसे 
ऋषियोंका, आद्वसे पितरोंका और वख, अन्न तथा ग्रृद्दानसे मनुरप्योक्रा 
आश्रय दै ॥ १२१८ ॥ 

“कर्मणाऽ०' इत्यादि । ओ अपने कर्भसे उपार्शित न हो, वद्द किसीका 
उपकार नहीं करता दै, इसलिए देवादिने इस गुइस्थका अपने कर्मासे 
उपाजन किया है ॥ १२१९ ॥ 


जजन SITS EEE EEE SSN 


पशुनां तृणनीराभ्यामुच्छि्टकणघान्यतः । 

इवाखुटिड्रिभप्रुख्यानामेवे सर्वाश्रयो शृही॥ १२२० ॥ 

स्वस्वकर्माजितत्वेन देवाधाः स्वस्वदेहवत्‌ | 

अविनाश सदेच्छन्ति गृहिणः स्ोपक्ारिणः॥ १२२१ ॥ 

तत्त्व बुद्ध्वा$ननुष्ठानं नाशोऽयं शृणो गद्दान्‌ । 

एप देवादिभिः सर्वेनेहि शक्यश्चिकिरिसितुम्‌ ॥ १२२२ ॥ 

कर्मणामनचुष्ठानं मतिरोगादिना तु यत्‌। 

नाऽसावात्यन्तिको नाशो यस्मात्‌ पश्नात्करिष्यति ॥ १२२२ ॥ 

मा भूत्सर्वस्वहानिर्नो त्रहायाथात्म्यविद्यया । 

इति देवादयो ह्येतां प्रतिबक्नन्ति यत्रतः ॥ १२२४ ॥ 
श्रुतिः आत्मैवेदमग्र आसीदेक एव सोऽकामयत जाया मे 


ne 


` '्वञूनाम्‌? इत्यादि । तुग और जरसे पशुओंका तथा उच्छिष्ट कण और 
भान्यसे श्वान, मूपक, टिट्टिम आदि सयका यह गृहस्थ आश्रय है अर्थात्‌ पालन 
करता है ॥ १२२० ॥ 

“स्स्वकर्मा०? इत्यादि । अपने अपने कर्मसे देवादियोंने उसका उपाजन 
किया है; इसलिए वे अपनी देहकी तरद अपने उपकारी गृहस्थके अविनाशकी 
सदा इच्छा करते हें ॥ १२२१ ॥ 

“तस्यम्‌? इत्यादि। तत्वको जानकर कर्मोका अनुष्ठान न करना दी 
गृहस्थका गहानाश दै, क्योंकि ऐसा होनेपर सब देवादि इसकी चिकित्सा नहीं कर 
सकते हैं ॥ १२२२ ॥ 

कुर्मणा०' इत्यादि । मृत्यु और रोगादिसे जो कर्मका अननुष्ान दे, 
वह आत्यन्तिक नाश नहीँ दै, क्योकि वह पीछे उसको करेगा ॥ १२२३ ॥ 

कमा भूत! इत्यादि । म्र्षके यथार्थशञानसे हमारे सर्वस्वकी हानि न दो, 
यह जानकर देवादि यत्ने इसका प्रतिबन्ध करते हे ॥ १२२४ ॥ 

यह पहले आत्मा ही था । जब जीव ज्रझको जान हेता है, तब कर्तब्यता- 
बन्धनरूप उस पशुमावसे छूट जाता दै । ऐसी कौन प्रेरणा कर रहा है! जिससे 
कि ग्रहस्थ कर्मवन्थनाधिकारमें दी अवश दोकर परशू होता दै और मुक्तिके उपाय 
विद्याधिकारों पबत नहीं होता ! पर यद पहले दी कह चुके हैं कि देवता रक्षा 
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स्यादथ प्रजायेयाथ वित्त मे स्यादथ कर्म झु्वीयेति। एतावान्‌ पै कामो 
नेच्छंथ्नातो भूयो विन्देचस्मादप्येतहेकाकी कामयते जाया मे स्यादथ 
प्रजायेयाथ वित्त मे स्यादथ कर्म इर्वीयेति स यावदप्पेतेपामेकैकै न 


करते है, ठीक कहा है, परन्तु उन्हीं मनुष्योंकी ये रक्षा करते हैं, जिन्हे 
ये जानते हैं कि इनका कर्मोमें अधिकार है और उनमें ये प्रवृत्त हें अन्यथा 
(यदि सबकी रक्षा करं) तो अकृताभ्यागम और कृतनाशका प्रसङ्ग हो 
जायगा । विशिष्टाणिकारको प्राप्त नहीं हुए सामान्य पुरुपमात्रक्षी वे रक्षा 
नहीं करते हैं, इसलिए उसका कारण कहना चाहिए, जिससे प्रेरित होकर अगत्या 
यह स्वळोकसे बहिमुख दो जाता है । यदि कहो कि वह प्रेरक अविद्या है, क्योंकि 
अविद्यावान ही बहिमुख होकर प्रवृत्त होता दै, तो यह भी नहीं कहना चाहिए, 
क्योंकि अविद्या भी प्रवेक नहीं है। वह तो वस्तुके स्वरूपका आवरणमात्र 
है। प्रवृत्तिकी बीज तो अविद्या हो सकती है । जैसे अन्धत्व ( अन्धापन ) 
गतीदिपतनर्ने प्रवृतिका बीज है । इसलिए यदि यह कहो कि प्रदृत्तिका हेतु क्या दै! 
तो सुनो ! उसे यहाँ कहते हैं--पद प्रवेक है एपणा और उसका अर्थे काम 
दै, स्वाभाविक अविद्यामे वर्तमान वाळक ( अज्ञानी ) बाहरके विषयोंको प्राप्त होते 
हैं, ऐसा काठक श्ुतिमें कहा है और स्मृतिमें मी 'काम एप क्रोध एप? 
इत्यादि कदा है । मानवधमेशाखमें भी कहा है 'सभी प्रकारकी प्रबृत्ति कामरूपी 
हेतुसे दी होती दे! यह अर्थ अध्यायकी समापिपर्यन्त विस्तारे 
दिखलाया जाता है । 
यह पहले आसमा ही था । यहाँ स्वाभाविक अज्ञानी तथा कार्यकरण- 
संघातरूप वर्णी याने त्रक्षचारी स्रीपम्बन्धसे पहले आत्मा कहा जाता है । 
उस आत्मासे प्रथक्‌ जायादिमेदरूप काग्यमान अन्य कुछ नहीं था । जायादिकी 
अन्वेपणाके बीजमूत भविद्यावाला एक ही था। स्वाभाविक अपनी आस्मामें 
कती आदि कारक-क्रिया-फलकी अध्यारोपरुक्षण अविद्यावासनासे बासित होकर 
उस झात्माने कामना की । 
वह कामना यह थी कि कर्मके अधिकारकी हेतुभूत जाया मुझ कर्म कर्ताको 
होवे, क्योंकि उसके बिना भें कर्ममें अनधिकारी हुँ; इसलिए कर्मफे अधिकारकी 
सम्पत्तिके लिए जाया होनी चाहिए, फिर में जनमू अर्थात्‌ प्रजारूपसे में ही उरपन् 
होऊ, फिर मेरे पास कर्मका साधन गौ आदिरूप धन द्ोवे, फिर में अभ्युदय 


यस्य 


य्य्य्व्य्स्स्य्स य्य्य्य्य्य्यस्य्य 
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प्रामोत्यकृत्त एव तावन्मन्यते। तस्यो कृत्खता मन एवास्यात्मा 
बाग्जाया ग्राणः प्रजा चक्षुर्मानुषं वित्त चक्षुपा हि तद्विन्दते श्रीतर 
देवं ओत्रेण हि तच्छुणोत्यात्मेवास्य कर्म आत्मना हि कर्म करोति स कर्म आस्मना हि कर्म करोति स 
और निःअयसके साधन कर्म करूं, अर्थात्‌ जिस फर्मसे में अनृणी होकर देवताओंके 
छोकोंको प्राप्त होऊं उस कर्मको करूं और पुत्र, वित और स्वर्ग आदिके साधन 
काम्य कर्म हें, इतना दी काम है याने इतने ही विपयोसे काम परिच्छिल है-- 
इतनेकी ही कामना करनी योग्य है । स्त्री, पुत्र, घन और कर्म ये सब साधन- 
उक्षणा (कारणरूप) एपणा दै । तीनों छोक--मनुप्यकोक, पितृलोक और देवछोक 
ये इस साधनैषणाके फल हैं। उन्हीके ही लिए जाया, पुत्र विच और कर्मरूप 
साधनैषणा है । इसलिए वही एक एपणा है, जो ठोकैपणा नामवाढी है। वदी 
साधनकी अपेक्षाते दो प्रकारकी है; इससे श्रुति भी अवधारण करेंगी कि 
दोनों दी एपणा हैं । 
सब आरम्भ फलके ही लिए हुआ करते दें; इसलिए अर्थसे प्राप 
छोडेपणा भी कही गई। 'एताबान्वा' (इतना दी काम है) यद अव- 
घारण किया गया है; जैसे भोजनका कथन होनेपर तृत्तिका कथन प्रथक्‌ नहीं 
हुआ करता, क्योकि भोजन तृप्तिके ही लिए है। ये साध्यसाधनलक्षण दो 
एपणाएँ दी काम है । जिससे भेरित होकर अज्ञानी परतन्त्र होता हुआ कोशकार 
कुमिकी तरद्द अपनेको ठपेट लेता हे-कर्म-मार्गमें दी अपनेको लगाता 
हुआ बहिमुख होकर स्वकोकको नहीं जानता है। तेतिरीयक्रमे कदा है-- 
झ्म्गिते मुग्ध युमसे तान्त स्वळोकको नहीं जानता है। किस प्रकार फिर ऐसा 
अवधारण किया जाता दै! कार्मोके अनन्त दोनेसे, क्योंकि “काम अनन्त हैं, 
ऐसी आशक्का करके श्रुति हेतु कहती है- चूँकि इच्छा करनेपर भी फल्साधन- 
ढक्षणसे अधिककों कोई भी नहीं प्राप्त हो सकता है, क्योंकि छोकमें फलसाधनसे 
अतिरिक्त दृष्ट अथवा अदृष्ट कोई लव्पव्य ( प्राप्त करने योग्य ) नहीं है, 
क्योंकि ठ्धब्यविपयक ढी काम हुआ करता है, वह छव्धव्य इन दोनोंको 


१--अग्नि ही होमादिके द्वारा मेरे कस्याणका साधन है। आत्मज्ञान साधन नहीं, इस 


अभिमानबालेको अरिनमुग्ध कहते हैं । 
२--धृमसे रलानि प्राप्त हुआ अथवा देहके अन्तमे मेरेको भूमताकी प्राप्ति दोवे, यों अभि- 


मान करनेवाला भूमतान्त कहलाता टा 
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एप पाङ्क्तो यज्ञः पाङ्क्तः पञ्चः पाङ्क्तः पुरुपः पादक्तमिदश्सवे 
यदिदं किञ्च तदिदं सर्वमाभोति य एवं वेद ॥ १७॥ 
इत्युपनिषदि तृतीयाध्यायस्य चतुर्थ ब्राह्मणं समाप्तम्‌ । 

छोड़कर नहीं है; इसलिए यह कहना युक्त है कि इतना ही काम है। 
इससे यह युक्त हुआ कि दृष्टथेंक अथवा अहष्टार्थक अज्ञानी पुरुपके अघि- 
कारका विषय साध्य-साधनरूप दो एपणाएँ ही काम है; इसलिए विद्वानको 
इससे व्युत्थान करना चाहिए । 

इसलिए इस अविद्वान्‌, कामीने पहले कामना की, इसी तरह पूर्वतरने मी वैसी 
ही कामना की थी, यह छोककी स्थिति दै । प्रजापतिका यह सगै इसी प्रकार 
हुआ था। वह अविद्यासे भीत हो गया, फिर कामसे प्रेरित होकर, एकाकी 
रमण न होनेसे, अरतिके नाशके लिए ्रीकी उसने इच्छा की, 
उसका उसने सङ्ग किया, उससे यह सगे हुआ, यह कह चुके हें । इसलिए 
उसकी सुष्टिमें इस कामें भी विवाहसे पहले एकाकी होता हुआ मेरे खी 
हो, में उत्पन्न होऊं, मेरे घन होवे, फिर में कमे करूं, ऐसी अभिछापा करता 
है । वह इस प्रकार जायादिकी कामना करता हुआ और सम्पादन करता 
हुआ जबतक सबको इन यथोक्त जायादिमें से एक एकको भी नहीं पा 
लेता तबतक अपनेको “में अझ्कर हूँ, में अपूर्ण हु, ऐसा ही मानता दै। 
परिशेपात्‌ जब इन सबका सम्पादन कर लेता दै, तव उसकी क्वत्सता होती दै । 

जब कृत्खताका सम्पादन नहीं कर सकता, तब इसकी इस््तताके सम्पादनके 
लिए श्रुति कृती है--उस अकृत्खःवाभिमानीकी यह कःख़ता इस 
प्रकार होती है, किस प्रकार £ इस कार्यकारणसंघातका ( पिण्डका ) विभाग 
किया जाता है । उसमें अन्य सब कार्यकरणजात मनके अधीन है; इसलिए 
प्रधान द्दोनेसे मन आत्माके सदश आत्मा हे । जैसे कुटुम्मपति 
जायादिकी आत्मा ही हुआ करता है, क्योकि जायादिचतुष्टय उसका 
अनुकरण करते दै वैसे ही यहाँ मी करसतताके लिए मन आत्मा है, ऐसी करपना 
की जाती है, इसी तरह वाकू ( वाणी ) जाया है, क्योकि मनका अनुसरण करना 
बाणीका सामान्य घर्म है । वाक्‌ शब्दसे चोदनाइक्षण शब्द कदा जाता है 


मन श्ोत्रके द्वारा शब्दका ग्रहण करता है, अवधारण करता है और प्रयोग 
करता है, इसलिए वाणी मनकी जायाके सहश है | 


जाव > 


जाया और पतिस्थानीय उन मन और वाणीसे कर्म करनेके लिए प्राण 
उसन्न होता दै; इसलिए प्राण प्रजाके सदश दै। उनमें से माणचेष्टादिलक्षण 
कर्म चक्ुरूपी इष्ठ धनसे सिद्ध होता है, इसलिए चक्षु मानुप घन है । घन 
दो प्रकारका होता दै--मानुप और देव, अतः देव धनकी निदृत्तिके 
लिए मानुप यह विशेषण दिया गया हे । गौ आदि मनुष्यसम्बन्धी धनका 
चक्षुसे अहण किया जाता दै और वह कर्मका साधन है, इसलिए वह 
उसके स्थानापन्न है । उसके साथ सम्बन्ध होनेसे चक्षु मानुप घन है, 
क्योंकि चक्षुसे ही उस मानुप धनको पाता है, गौ आदिको प्राप्त होता है, 
यह अथे दै । 


कौन दुसरा धन है ! श्रोत्र है अर्थात्‌ यह ओत देव धन है, क्योंकि विज्ञान 
देवविपक है । विज्ञान देव वित्त है, अतः यहां सम्पत्तिका विषय श्रोत्र दी है, 
क्योंकि श्रोत्रसे उस देव वित्त विज्ञानको सुनता है, अतः विज्ञानके 
ओत्राधीन दोनेसे वह ओत्र दी है । कौन फिर आत्मासे लेकर विच पर्यन्तोंसे 
यहाँ सिद्ध करने योग्य कर्म दै! आमा ही है। आत्मा इस शब्दसे 
शरीर कहा जाता है । किस प्रकार फिर आसा कर्मस्थानीय है! चूंकि 
यह करका हेतु है, इसलिए कर्मस्थानीय द्वे । केसे कर्मका देतु दवै ! 
क्योंकि आत्मासे ( शरीरसे) कर्म करता है, उस अक्कसस्नस्वाभिमानीको 
यों कृत्लता सम्पन्न हुदै जेसी कि वाद्य जायादिलक्षणा इनता सिद्ध है । 
इसरिए वह पांक्त दै--पांचोंसे सिद्ध हुआ है । यह पाङ्क्त यज्ञ कर्म न करनेपर 
मी दशनमात्रसे ( ज्ञानमात्रसे सिद्ध हो जाता है। 


किस प्रकार फिर इसको पञ्चखसम्पतिमात्रसे यज्ञ है ! कहा जाता है-- 
बाह्य भी यज्ञ पुरुप और पशुसे साध्य है और पुरुष और पशु पाङ्क्त दी 
दै, क्योकि उसमें यथोक्त मन आदि पाँचोका योग है। उसीको श्रुति कहती है-- 
गौ आदि पशु पाङ्क्त हैं, पुरुप पाझ्क हे । पशुल द्वोनेपर मी, अधिकारी 
होनेते, इस पुरपमे उससे विशेष है, इसलिए एथकू पुरु मद किया गया 
है । बहुत कहनेसे क्या ¦ ये सब कर्मसाधन और सब फल पाडूछ षा 
इस प्रकार आस्मारुपी यें जो पाङ्कसवका सम्पादन करता है, अर्थात्‌ जो ऐसी 
उपासना करता है, वद इस सारे जगत्‌को आत्मरूपसे प्राप्त दोता है । 
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जज 
नन्वनर्थेकरे केन ग्रही त्वेवं प्रवातः । 
पारतन्त्रयसृते नैव घीमानत्र प्रवपेते ॥ १२२५॥ 
देवादिपारतन्त्र्यं तु गृहिणामधिकारिणाम्‌ । 
मिथ्याघीमात्रहेतुत्वान्नाऽप्यविद्या प्रवर्तिका ॥ १२२६॥ 
तहिं प्रवत्तेक रमः काम एव प्रवेकः । 

काम एप क्रोध एप इत्यादिस्प्रतिवाक्यतः ॥ १२२७॥ 
अकामतः क्रिया काचिद्‌ इस्यते नेह कस्यचित्‌ । 

यद्यद्धि कुरुते अन्तुस्तत्तत्कामस्य चेष्टितम्‌ ॥ १२२८ ॥ 
तस्मात्‌ कामयते पूर्व ब्रह्मचारी चतुष्टयम्‌। 

जाया मे स्याद्रथाऽपत्यमथ वित्तमथ क्रिया ॥ १२२९ ॥ 
एतावानेव संसारे कामो नाऽतोऽधिकः क्कचित्‌ । 
लोकान्तरं कर्मफलं कर्मोक्यैवेरितं भवेद्‌ ॥ १२३० ॥ 


'नन्वनर्थकरे? इत्यादि । इस अनथकर मार्गमें इस प्रकार गृदीको 
किसने प्रदत्त कराया है? बुद्धिमान्‌ पुरुप परतन्त्रताके बिना इसमें प्रवृत्त 
नहीं हो सकता है ॥ १२२५ ॥ 

ददेवादि०” इत्यादि । जो अधिकारी ग्रहस्थोमे देवताओंकी परतन्त्रता 
है, वह तो मिथ्या ज्ञानमात्रहेतुक है । अविद्या मी प्रवर्तक नहीं दै; क्योंकि 
आबरणमात्र उसका स्वरूप है ॥ १२२६ ॥ 

“तहि! इत्यादि | तब इम प्रवतक कहते दैँ--काम ही प्रवतेक है, क्योंकि 
(काम एप क्रोध एपः' इत्यादि स्मृतिवाक्यसे उसकी प्रवर्तकता सिद्ध है ॥१२२७॥ 

“अकामतः इत्यादि । कामके बिना किसीकी कोई क्रिया नहीं देखी 
आती है । जो जो जीय करता दै, वह कामकी दी चेष्टा है ॥ १२२८॥ 

“तस्मात्‌ कामयते’ इत्यादि । इसलिए ब्रह्मचारी पहले चतुष्टयकी कामना 
करता हे--मेरे जाया दो, उससे पुत्र उपपन्न करू, घन दो और उससे 
कम करूं ॥ १२२९ ॥ 

'एतावानेव' इत्यादि । संसारमै इतना दी काम है, इससे अधिक 


कहीं नहीं है । कर्मका फळ जो छोफान्तर है, वह कर्मके कथनसे कथित 
हो गया ॥ १२३० ॥ 


चतुर्थ आझण ] भापानुवादसद्ित ११२९ 


असम्भवे तु जायादेर्मनोबागादिपु क्रमात्‌ । 

आत्मा जायादि सङ्करप्य ध्यायेजायादिसिद्धये ॥ १२३१ ॥ 
एवं कामग्रेरितः सन्‌ याति कर्माधिकारिताम्‌ । 
अवरुन्धन्ति गृहिण देवाद्या अधिकारिणम्‌ ॥ १२३२ ॥ 
इत्यविद्याद्त्र उक्तो$नर्थो यत्नेन विस्तृतः । 

अयं नित्रत्यो विदुषा जीवतेति श्रुतेमेतिः ॥ १२३३ ॥ 


इति वार्चिकसारे प्रथमाध्यायस्य चतुर्थं पुरुपविधव्राह्मणं समाप्तम्‌ । 


PR end nd 


स ऱी् 


“असम्भवे तु? इत्यादि । जायादिका असम्भव होनेपर तो मन, वाक्‌ 
आदिमं क्रमसे जाया आदिका सद्कहप करके आत्मा जायादिकी सिद्धिके 
लिए ध्यान करे ॥ १२३१ ॥ 

(एबं काम०' इत्यादि । इस प्रकार कामे प्रेरित हुआ गरदी कर्माधिफारको 
प्राप्त होता है । ग्रहस्थ अधिकारीका देवादि अवरोध करते हें अर्थात्‌ विद्या 
प्रतित्रन्ध करते हैं ॥ १२२२ ॥ 

ढुत्यबिद्या०' इत्यादि । अविद्यासून्नमें यद अनर्थ कहा है, यत्नसे 
उसका विस्तार किया है, विद्वान्‌को जीवनकालमें ही उसको निवृत्त कर देना 
चाहिए, ऐसी श्वुतिकी सम्मति दै ॥ १२३३ ॥ 


॥ इति ्बर्लीमूतपरमदंस-परित्राजङाचा्यवय-गरीअच्युतशुनिजी महाराज-बिरचित 
वार्तिकसारके भाषानुवादमे प्रथमाध्यायका चतुर्थ 
पुरुपविधन्नाक्षण समाप्त ॥ 
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साक्षान्नियामकं यत्र 
साक्ष्ये आज्ञानतत्कायें 
साक्षिरूपं स्वतः सिद्धं 
साक्षात्कारो ध्यानजन्य- 
स्वातन्त्र्ये सिद्धवाक्यानां 
स्वात्मभोगस्य हेतुत्वात्‌ 
स्वात्मैव मेयं इत्युक्ते 
स्वात्मसाक्षिकतां मुक्त्वा 
स्वात्माख्यलोकमज्ञात्वा 
स्वार्थ आसङ्गविषयो 
स्वानुभूत्या भासितत्वात्‌ 
स्वानुभूत्यवसेयेऽस्मिन्‌ 
स्वाभासफलकारुढ 
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स्वास्थ्यास्वास्थ्यग्रदे 
स्वाश्रयं मोहयेद्याऽसौ 
स्वाज्ञानादेव सदव्रह्म 
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सुखदुःखविमोहादि- 
सुप्त्यादिसाधिका दृष्टि 
सुप्तिस्मृतिर्यथाउस्माक- 
सुषुप्तादुत्थितो राज्ञः 
सूत्रादिस्थाणुपर्यन्तं 
सूत्रार्थज्षमनुष्याणां 

सूरयो यथोदपात्रेषु 

सूक्ष्म॑ वस्त्वनभिव्यक्त- 
सूक्ष्मस्थलशरीराभ्यां 
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« स्वचिदाभासवन्मोह 
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सृष्टि: सर्वा मनस्यस्य 
सृष्टिप्रकरणे तत्र 

स्वतो वा परतो वेति 
स्वचिदाभासमोहेन 
स्वतस्त्वे विद्यया नैतत्‌ 
शक्नोति सर्वः संसेद्ध 
शरीरेन्द्रियसङ्घते 
शास्त्ररागादिजन्यत्वात्‌ 
शब्दज्ञानं विधेयं किं 
शब्दाद्‌ ज्ञाने समुत्पन्न 
शास्त्रादूणित्वमिति चेत्‌ 
शास्त्राभ्यासोपासनादि 
शिष्यचोद्यस्य तात्पर्य 
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श्रुतिगुर्वाद्यनात्मान 

षड्‌ ब्राह्मणानि ज्ञेयानि 
षष्ठी गुणक्रियाजाति 
हितत्वभ्रान्तिनरकौ 
हिरण्यगर्भप्राप्तिर्वा 
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हिरण्यगर्भः कालेन 

हिरण्यगर्भो बुद्धिस्थो 
हिरण्यगभों यः पूर्वः 
हिरण्यगभो भूयासं 

हिरण्यगर्भरूपत्वं 


'हिरण्यगर्भता पूर्व 


हेतवः पूर्वपक्षस्य 
क्षुरपात्रे स्थानभेदाद्‌ 
क्षुरपात्राख्यदृष्टान्तात्‌ 
क्षुधितो भुङ्क्त इत्येवं 
ज्ञानकर्मसमुच्चेतु- 
ज्ञानकर्मादितन्त्रं सत्‌ 
ज्ञाताज्ञातोभयात्मत्वं 
ज्ञातोऽयमरथोऽज्ञातो 
ज्ञानशक्तिषु चैतन्य 
ज्ञातत्वमपि मानेन 
ज्ञातोऽयमर्थोऽज्ञातो 
ज्ञातत्वमादौ सम्पाद्य 
ज्ञातताउज्ञातते त्यक्त्वा 
ज्ञातताऽज्ञातते यस्य 
ज्ञानाभावमज्ञानं 
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